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अनुवादक की ओर से 
“डे है 


इस युग के परम आध्यात्मिक सत पुरुष श्री कानजी स्वामी से जैन 
समाज का बहुभाग परिचित दह्वो चुका है । ध्यल्प काल में दी उनके द्वारा जो 
सत्‌ साहित्य सेवा, आध्यात्मिकता का प्रचार और सदभावोंका प्रसार हुआ 
है, वद्द गत्‌ सौ पर्षों में भी शायद किसी अन्य जैन सन्त पुरुष से हुआ हो ! 


मुके श्री कफानजी स्वामी फे लिकट बैठकर कईबार उनके प्रवचन सुनने 
का सौभाग्य प्राप्त हुआ है। थे “आध्यात्मिक”! और ५निश्वय व्यवद्दार? 
जैसे शुष्क विषयों में थी ऐसी सरसता उत्पन्न कर देते हैं कि श्रोच्ागण घंटों 
कया, सद्दीनों तक निरन्तर उनके त्रिकाल श्रवचन सुनते रद्दते हैं। साथ दी 
श्रोताओंकी जिज्लासात्मक रुचि बराबर बनी रहती है । 


उनके निकट बैठकर अनेक मद्दालुभावों ने ज्ञान-लाभ लिया है, और 
समयसार, प्रवचनसार आदि कह ग्रन्थों का गुजराती अलुवाद किया है, 
जिनका राष्ट्र भाषानुवाद करने का सौभाग्य मुझे; मिलता रहा है । 


गुजराती पाठकों में बद्द टीकाशास्त्र अत्यधिक लोकप्रिय सिद्ध हुआ है। 
मैंने स्वर्य भी पर्यूषण पं में पललितपुर! की जैन समाजके समक्ष उसी 
गुजराती भाष्यको २-३ जार हिन्दीमें पडकर विवेचन किया है, जो समाज 
को बहुत द्वी रुचिकर प्रतीत हुआ है । 


लसी भाष्य ग्रन्थका राष्ट्रभाषा हिन्दीमें अनुवाद करनेका सौभाग्य भी 
मुझे दी भाप हुआ है, जो आपके करकमलोंमें प्रस्तुत है। मेरा चिश्वास है 
कि सामान्य दिन्दी पाठक भी इस “तब्तवाथे-विवेचन” का पठन-मनन करके 
तप्वाथेंका रहस्यज्ञ बन सकता है| हिन्दी जगतसें इस प्रन्थका अधिकाधिक 
प्रचार होना चाहिये | 


जैनेन्द्र प्रेस, ललितपुर | 


२४५--७-५४ -परसेष्लीदास जैन 


दो: <शब्द 


झआाज इस चिर-प्रतीक्षित ग्न्थरांज भरी “फ्ोक्षशास्त्र”? पर आध्यात्मिक 
दृष्टिसे की गईं विस्टुत साष्य समान टीकाको-अ्रकीशिंत होतें-देखकर हृदय 
भहुत आनन्दित द्वो रद्दा है। हमारे यहाँ दिगम्बर समाजसे इस अन्थराजकी 
बहुत द्वी उत्क्ष्ट मद्दिमा है; सर्वदा पयूं घण परम सर्व स्थानोंमें दस दिवसमें 
इसी ग्रन्थराजके द्स अध्यायका अथे सहित वॉचन करनेकी पद्धति निरन्तर 
प्रचलित है तथा बहुत से स्त्री पुरुरषोको ऐसा नियम होता है कि नित्य प्रति 
इसका पूरा स्वाध्याय जरूर करना, इस अकार की पद्धति जो कि अभी रूढ़ि- 
सात्र ही रद गई है, अर्थ एवं भाव पर लक्ष्य किये बिना मात्र स्वाध्याय 
कल्याणकारी कदापि नहीं बन सकती, कदाचित्‌ कषाय मंद करे तो किंचित्‌ 
पुणय दो सकता है लेकिन मोक्षमार्गमें सन्‍्यक्रद्धित पुण्य का क्‍या मूल्य है; 
लेकिन यहाँ पर तो इतना दी सममना है कि समाजमें अभी भी इस ग्रन्थ- 
राजका कितना आदर है, इसकी और अनेक मद्दान्‌ २ द्ग्गिज आचार्य श्रीसद 
उमास्वामी आचायेके बाद हुये जिन्दोंने इस भ्रन्थराज मोक्षशास्त्र पर अनेक 
विस्ट्त टीकायें श्री सर्वाथेंसिद्धि, श्रीराजवातिक, श्री श्लोकवार्तिक आदि 
ओर हिन्दी भाषामें भी अथ अ्रकाशिका आदि अनेक विस्तृत टीकायें रचीं 
जितनी बड़ी २ ठीकाएं इस ग्रन्थराज पर मिलती हैं उतनी अन्य किसी 
प्रन्थ पर नहीं मिलतीं, ऐसे अ्न्थराज पर अध्यात्मरसरोचक हमारे श्री 
साननीय भाई श्री रासमजीभाई मार्णेकचन्दजी दोशी एडवोकेट संपादक 
आत्म ध्मे एवं प्रमुख श्री लैन स्वाध्याय मन्दिर ट्ूरट सोनगढ़ ने आध्यात्मिक 
दृष्टिकोण सद्दित से एक विस्तृत भाष्यरूप टीका गुजरातीमें तैयार की जिसमें 
अनेक अनेक ग्रन्थोंमें इस विषय पर क्या क॒द्दा गया है उन सबके अक्षरशः 
उद्धरण साथमे देने से यह ठीका बहुत दी सुन्दर एवं उपयोगी चनगई, यहद्द 
टीका गुजरातीसे चीर संवत्त्‌ २४७३ के फागुन सुद्ी १ को १००० भ्रति 
प्रकाशित हुई लेकिन सर्वे समाजको यद्द टीका इतनी अधिक पसंद आई कि 


ध् 


सिर्फ ६ सासमें से १००० प्रति पूर्ण होगई और सांग बराबर आती रहनेके 
कारण वीर सं० २४७४ मित्ती आषाद सखुदी २ को दूसरी आदृत्ति भ्रति 
१००० की प्रकाशित करनी पड़ी ऐसे सुन्दर प्रकाशनकों देखकर मेरी यद्द 
तीत्र भावना हुई कि अगर यह विस्तृत संकलन हिन्दी भाषामें अनुवाद 
छोकर प्रकाशित दो तो हिन्दी भाषी एवं भारत भर के सुमुकछु भाइयोंको 
इसका मद्दानू लाभ मिले अतः मैंने अपनी भावना श्री माननीय रामजी भाई 
को व्यक्त की लेकिन कुछ समय तक इस पर विचार होता रद्दा कि हिन्दी 
भापी समाज बड़े बड़े उपयोगी अन्थों को भी खरीदने में संकोच करती 
दे अतः बड़े भन्‍थों के प्रकाशन में बड़ी रकम अटक जाने से दूसरे प्रकाशन 
रुक जाते हैं आदि आदि, यह बात सत्य भी है कारण हमारे यदोॉं शास्त्रोंको 
सिर्फ मन्दिर में दी रखने की पद्धति है जो कि ठीक नहीं है. जिस अ्रकार 
हरएक व्यक्ति व्यक्तिगतरूप से अलग अलग अपने अपने आभूपण रखना 
घाद्दता है चाहे बह उनको कभी कभी ही पहनता हो उसीप्रकार दर एक 
व्यक्ति को जिसके मोक्षमार्ग प्राप्त करने की अभिलाषा है उसको तो मोक्षसारें 
धाप्त कराने के साधनभूत सतृशासत्र आमूषणसे भी ज्यादा ज्यक्तिगतरूपसे 
अलग मर रखनेकी आवश्यकता अनुभव दोनो चाहिये, यही कारण है कि 
जिससे चड़े * उपयोगी अन्थोंका प्रकाशन काये समाजमें कम धोता जारहा 
है, लेकिन जब अनेक स्थानेसे इस मोक्षमागंको हिन्दी भाषामें प्रकाशन 
कराने की सांग आने लगी तो अंतर्में इसको हिन्दी भाषामें अनुवाद कराकर 
प्रकाशन करानेका निरणुय हुवा । फलतः यह भ्रन्थराज सभाष्य आपको अआज 
मिल रद्दा है, आशा है सब मुमुक्षुणण इससे पूरा पूरा लाभ उठावेंगे | 
इस टीकाके लिखने वाले व संग्राहक श्री माननीय रामजीभाई ने 
इसको तैयार करने में अत्यन्त असाधारण परिश्रम किया है, तथा अपने 
गम्भीर शास्त्राभ्यासका इसमें दोहन किया है, जब इस टीकाके तैयार करने 
फा कार्य चलता था तब तो दसम्रेशा प्रात:काल ४ बजे से भी पहले उठकर 


लिखने को चैठ जाते थे। उनकी उम्र ७२ बे के आसपास दोने. पर भी 
उनका कार्ण शक्ति चहुत्त द्वी आश्थर्यज्ननक है ! उन्होंने सं० २००२ के संगसर 


खुदी १० से वकालत बद करके निवृत्ति ले ली है, और तभी से वे करीब २ 
अपने सम्पूरों समय सोनगढ़ में द्वी रहते हैं, उनमें सूक्ष्म न्यायों को भी 
प्रदण करने की शक्ति, विशालबुद्धि, उदारता और इस संस्था ( श्री दि० जैन 
स्वाध्याय मंदिर सोनगढ़ ) के प्रति अत्यन्त प्रेम आदिकी प्रशंसा पूज्य 
मदहाराज श्री के सुखसे भी अनेक बार सुमुक्चषुओंने सुनी है । 


जो भी मुमुछु इस प्रत्थका स्वाध्याय करेंगे उनपर इस श्रकार श्रीयुत्‌ 
रासमजीमाई के प्रखर पांडित्य एवं कठिन श्रमकी छाप पड़े बिना नहीं रह 
सकती अतः श्री रामजी भाई का समाज पर बहुत उपकार दै कि 
जिन्होंने इस अ्रन्थराजका विषय अनेक प्रन्थोंमें कद्दा किस प्रकार आया है 
ओर उसका अभिप्राय क्‍या है यद्द सब संकलन करके एक ही नगद्द इकट्ठा 
करके हमको दे दिया है । 

सबसे मद्दानू उपकार तो दस सबके ऊपर परम पूज्य अध्यात्ममूर्ति 
श्री कानजी स्वामी का है कि जिनकी अम्ृतवाणीको रुचिपूर्वक श्रवण करने 
मात्र्से अपने आपको पद्दिचानने का मार्ग सुमुछुको प्राप्त होता है, और 
जिनकी अध्यात्मसरिताका अम्ृतमय जलपान करके श्री रामजी भाई एवं 
श्री पडित हिम्मतलाल जेठालाछ शाद्द जिन्द्दोंने समयसार प्रवचनसार नियम- 
सारकी सुन्दर ठीका बनाई ऐसे २ नर रत्न प्रगठ हुये हैं । मेरे ऊपर तो परम 
पूज्य परम उपकारी श्री गुरुदेव कानजी स्वामीका मद्दान्‌ २ उपकार है कि 
जिनके छारा अनेक भवोंमें नहीं प्राप्त किया ऐसा मोक्षमा्गंका उपाय साक्षात्‌ 
प्राप्त हुवा है और भविष्यके लिये यद्दी आन्तरिक भावना है कि पूरण पदकी 
प्राप्ति होने लक आपका उपदेश मेरे हृदय में निरन्तर जयवन्त रहो | 


शआवण शुक्ला २ ->नेमीचन्द पाटनी 
वीर नि० सं० रे४८० 


प्र 


आज हमें इस ग्रन्थराजकी हिंदीमें द्वितीयादत्ति प्रस्तुत करते हुवे बहुत 
ही आनन्द हो रहा है। तत्वरसिक समाजने इस अन्थराजको इतना ज्यादा 
अपनाया कि श्रथम आप्नत्ति की १८०० श्रति ६ महिने में दी सम्पूर्ण दो गई, 
उस पर भी समाजकी बहुत ज्यादा सांग बनी रही लेकिन कई कारणों से 
तथा पुज्य कानजी स्वामीजीके संघसहिंत तीथ्थेराज श्री सम्मेद शिखर की 
यात्रा जाने के कारण थद्द दूसरी आज्वत्ति इतनी देरी से प्रकाशित हो सकी 
है, इस आवृत्तिमें कुछ आवश्यक संशोधन भी किये गये हैं तथा नवीन 
उद्धरण आदि भी और बढाये गये हें तथा अशुद्धियाँ सी बहुत ही कस रह 
गई हैं । इस प्रकार दूसरी आचवृत्ति पहली आचृत्ति से भी विशेषता रखती है 
अतः तत्त् रुचिक समाजसे निवेदन है कि इस ग्रन्थको भले प्रकार अध्ययन 
करके तच्त्वज्ञान की श्राप्ति पूर्वक आत्मलाभ करके जीवन सफल करें । 


अपाद बदी १ | 


चीर नि० सं० २४८७ “नेमीचन्द पाठनी 


जेन शास्रोंकी कथन पद्धति: सममुकर 
तत्त्वार्थों की सच्ची श्रद्धा-करनें की “रीति 
( मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३६६ से ३७३ ) 


“व्यवहारनयका श्रद्धान छोड़ि निश्चयनयका श्रद्धान करना योग्य 
है ।” «व्यवहारनय-स्व-द्र्य परद्रव्यकी वा तिनके भावनिकौ वा कारण 
कार्यादककौ काहूकौ काहूविषे मिलाय समिरूपण करे है। सो ऐसे ही 
श्रद्धानतें मिथ्यात्व है । ताते याका त्याग करना । बहुरि निः्बयनय तिनही 
कौ यथावत्‌ निरूप है, काहुकौ काहुबिषे न मिलाव है । ऐसे ही श्रद्धानते 
सम्यक्त हो है। ताते याका श्रद्धान करना । यहाँ प्रश्न---जो ऐसे है, तो 
जिनमार्ग विषे-दोऊ नयनिका ग्रहण करना कह्या है, सो कंसे ! 


ताका समाधान--जिनमा्गं विषे कही तौ निम्धयनयकी मुख्यत्ता 
लिए व्याख्यान है ताकौ तो 'सत्यार्थ ऐसे ही है! ऐसा जानना । बहुरि कही 
व्यवहारनयकी मुख्यता लिए व्याख्यान है, ताको 'ऐसे है नाही निमित्तादि 
ग्रपेक्षा उपचार किया है' ऐसा जानना । इसप्रकार जाननेका नाम ही दोऊ 
नयनिका ग्रहण है | बहुरि दोऊ नयनिके व्याख्यानकों समान सत्यार्थ 
जानि ऐसे भी है ऐसें भी है, ऐसा अमरूप प्रव्चनेकरि तो दोऊ नय- 
निका ग्रहण करना क्या है नाहीं । 

बहुरि प्रइत--जो व्यवह्ारनय असत्यार्थ है, तो ताका उपदेश 
जिनसार्ग॑ विषें काहे कौ दिया---एक निरचयनय ही का निरूपण्य करना 
था ? ताका समाघान--ऐसा ही तके समयसार गा० ८ विष किया है । 
तहाँ यह उचर दिया है--याका श्र्थ-जैसे अझनाये जो म्लेच्छ सो ताहि 
स्लेच्छभाषा बिंता अर्थ ग्रहण करावनेकौ समर्थ न हूजे । तैंसे व्यवहार बिना 
प्रमार्थंका उपदेश गद्य है । ताते व्यवहारका उपदेश है । बहुरि इसहो 
सूचकी व्याख्याविषे ऐसा कह्मया है--'व्यवहा रतयो नाचुसत्तेंव्य:' ॥ याका 
भर्थे---यहु निम्धयके अ्ंगीकार करावने को व्यवह्ाारकरि उपदेश दीजिए 


५१० 
है | बहुरि व्यवहारनप है, सो अंगीकार करने योग्य नाहीं । 


यहाँ प्रशन--व्यवहार बिना निम्बवका कंसे न होय । बहुरि व्यव- 
हारनय कंसे अंगीकार करना, सो कहो ? 


ताका समाघान---निश्चयनयकरि तो आत्मा परद्रव्यनिते भिन्न 
और स्वभावनिते अभिन्न स्वयंसिद्ध वस्तु है ताकौ जे न पहिचाने, तिनको 
ऐसे ही कह्या करिए तौ वह समभे नाहीं । तब उनकों व्यवहार नयकरि 
घरीरादिक परद्रव्यनिकी सापेक्षकरि नर, नारक, पृथ्वीकायादिरूप जीवके 
विशेष किए | तब मनुष्य जीव है, नारकी जीव है, इत्यादि प्रकार लिएं 
वार्क जीवकी पहिचानि भई। अथवा अभेद वस्तु विषे भेद उपजाय 
ज्ञानदर्शनादि ग्रुणपर्यायरूप जीवके विद्येष किए, तब जाननेवाला जीव है, 
देखनेवाला जीव है, इत्यादि प्रकार लिएं वाक॑ जीवकी पहिचान भई। 
बहुरि निम्धयनयकरि वीतरागभाव मोक्षमागं है ताकौ जे न पहिचाने, 
तिनिकी ऐसे ही कह्या करिए, तो वे समझे नाही । तब उनकौ व्यवहार- 
नय करि तत्त्वश्रद्धानज्ञानपूवंक परद्रव्यका निमित्त मेटनेंकी सापेक्ष करि 
न्त, शील, संयमादिरूप वीतरागभावके विशेष दिखाए, तब वाक वीतराग 
भावकी पहिचान भई | याही प्रकार अन्यत्र भी व्यवहार विना निम्धयका 
उपदेश न होना जानना । बहुरि यहाँ व्यवहार करि नर, नारकादि पर्याय 
ही कौ जीव कह्या, सो पर्याय ही कौ जीव न मानि लैना । पर्याय तो जीव 
पुद्लका संयोगरूप है। तहाँ निश्वयकरि जोब जुदा है, ताहो कौ जीव 
मानना । जीवका संयोग ते शरीरादिककौ भी उपचारकरि जीव कह्या, 
सो कहनेमात्र ही है। परमार्थेते शरीरादिक जीव होते नाही । ऐसा ही 
श्रद्धाव करना | बहुरि अभेद आत्मा विषे ज्ञानदर्शंनादि भेद किए, सो 
तिनकों भेदरूप ही न मानि लैने | भेद तो समभावनेके श्रथ हैं। निम्धय 
करि आत्मा अभेद ही है । तिसही कौ जीव तनस्तु मानना । सज्ञा सख्यादि 
करि भेद कहे, सो कहनें मात्र ही है। परमार ते जुदे जुदे है नाही । ऐसा ही 
क्षद्धान करना बहुरि परद्रन्यका निमित्त मेटनेकी अपेक्षा ब्नत शील 
संगमादिककी मोक्षमार्ग कह्मा । सो इन ही को मोक्षमार्ग न मानि लेना | 


११ 


जाते परद्रव्यका ग्रहण त्याग आत्माक होय, तो आत्मा परद्वव्यका कर्त्ता 
हर्ता होय सो कोई द्रव्य कोई द्वव्य के आधीन है नाहीं । ताते भात्मा 
झपने भाव रागादिक हैं, तिनकौ छोडि वीतरागी हो है । सो निश्चयकरि 
वीतराग भाव ही मोक्षमार्ग है | वीतराग भावनिके श्र ब्रतादिकनिकी 
कदाचित्‌ कार्य कारणपनो है। परमार्थ तें बाह्य क्रिया मोक्षमार्ग नाहीं, 
ऐसा ही श्रद्धान करना | ऐसे ही अ्रन्यत्न भी व्यवहारनयका अंग्रीकार 
करना जान लेना ॥ 


यहाँ प्रथन---जो व्यवहारनय परकों उपदेशविषे ही कार्यकारी है 
कि अपना भी प्रयोजन साथी है ? 


ताका समाघान---शञ्राप भी यावत््‌ निश्चयनयकरि प्ररूपित वस्तुकौ 
न पहिचाने, तावत्‌ व्यवहार सार्गेकरि वस्तुका निम्वय करे । ताते निचली 
दशाविषं आपकौ भी व्यवहारनय कार्यकारी है। परन्तु व्यवह्यरकौ 
उपचारमाच मानि वाक हार॑ वस्तुका श्रद्धान ठीक करे, तौ कार्यकारी 
होय । वहुरि जो निश्चयवत्‌ व्यवहार भी सत्यभूत मानि “वस्तु ऐसें ही 
है,? ऐसा श्रद्धान करे, तौ उलठा अकार्यकारी होय जाय सो ही पुरुषार्थ 
सिद्धि उपाय शास्त्षमे कह्या है-- 


अब्ुधस्य वोधनार्थ झुनीखरा देशयन्त्यश्षृतार्थंस 
व्यवहारमेव केवलमवैति यस्तस्य देशना नास्ति ॥६॥ 
माणवक एव सिंहो यथा भवत्यनवगीतसिंहस्य । 
व्यवहार एव हि तथा निमग्ययतां यात्यनिम्वयज्ञस्य ॥७!॥ 


इनका अर्थ---झलुनिराज अज्ञानीके समभकावनेकौ असत्यार्थ जो 
व्यवहारनय ताकौ उपदेश है । जो केवल व्यवहारही कौ जाने है, ताकौ 
उपदेश ही देना योग्य नाही है | बहुरि जेसे जो सांचा सिंह कौ न जाने, 
ताक बिलाव ही सिंह है, तैसे जो निमश्चय कौ न जाने, ताक व्यवहार ही 
निम्नयपरणाको प्राप्त हो है । ६ मो० मा० भ्र० प० ३६६ से ३७३ ) 


श्र 


निश्चय व्यवहाराभास---अवरंबीओंका निरूपण 
अब निम्धय व्यवहार दोऊ नयमिके श्राभासकौ अवलम्ब हैं, ऐसे 
सिथ्यादहृष्टि तिनिका निरूपण कीजिए है -- 
जे जीव ऐसा मानें हैं---जिनमततनिषे निम्चय व्यवहार दोय नय 
कहै है; ताते हमकौ तिनि दोऊनिका अंगीकार करना । ऐसे विचारि जेसे' 
केवल निम्धयाभासके श्रवलम्बीनिका कथन किया था, तैसे तौ निम्ययका 
झंगीकार करे हैं अर जैसे केवल व्यवहाराभासके अ्रवलम्बीनिका कथन 
किया था, तेसे तौ व्यवहारका अश्रंगीकार करे हैं। यद्यपि ऐसें श्रंगीकार 
करने विषे दोऊ नयनिविषें परस्पर विरोध है, तथापि करे कहा, सांचा तो 
दोऊ नयनिका स्वरूप भास्या नाहीं, अर जिनमतविषे दोय नय कहे तिनि- 
विषें काहुको छोड़ी भी जाती नाही। तातें श्रमलिएं दोऊनिका साधन 
साथे हैं, ते भी जीव मिथ्यादृष्टि जाननें । 
अब इनिकी प्रव॒चिका विशेष दिखाइए हें---अंतरंगविषे आप 
तो निर्धारकरि यथावत्‌ निरचय व्यवहार मोक्षमार्गकौ पहिचान्या नाही । 
जिन जाज्ञा मानि निश्चय व्यवहाररूप मोक्षमार्ग दोय प्रकार मानें हे । 
सो मोक्षमार्ग दोय नाहीं। मोक्षमार्गका निरूपण दोय प्रकार है | जहाँ 
सांचा मोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग निरूपण सो निश्चय सोक्षमार्ग है । 
अर जहाँ जो मोक्षमार्ग तौ है नाहीं, परन्तु मोक्षमार्गका निमिच है, 
वा सहचारी है, ताकों उपचारकरि मोक्षमा्गं कहीए, सो व्यवद्दार 
मोक्षमार्ग है जातें निश्चय व्यवद्दारका सर्वत्र ऐसा ही लक्षण हैं। 
सांचा निरूपण सो निश्चय, उपचार निरूपण सो व्यवहार, तातें 
निरूपण अपेक्षा दोय प्रकार मोक्षमार्ग जानना | एक निश्चय मोक्ष- 
मार्ग है, एक व्यवहार मोक्षमार्ग है। ऐसें दोष भोक्षमार्ग मानना 
मिथ्या है । बहुरि निश्चय व्यवहार दोऊनिकू' उपादेय मानें है सो 
भी अम है | जातें निश्चय व्यवहारका स्वरूप तौ परस्पर विरोध लिए है । 
( देहलीसे प्रकाशित मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ०७ ३३५-६६ ) 


मोक्षशास्त्र हिन्दी टीका 


परतावना 
(१) शाख्रके कर्ता और उसकी टीकाएँ--.. 


१. इस मोक्षद्याक्षके कर्ता भगवान श्री उमास्वामी आचायें है 
भगवान श्री कुन्दकुन्दाचायदेवके वे मुख्य शिष्य थे। “श्री उमास्वाति' के 
-नामसे भी वे पहिचाने' जाते हैं। भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य के पम्घात्‌ वे 
आचाये पद पर विराजमान हुए थे । वे विक्रम सम्वत॒की दूसरी झताब्दीमें 


होगये हैं ॥ 


२. जैन समाजमें यह श्ास््ष अत्यन्त प्रसिद्ध है । इसकी एक 
विशेषता यह है कि जेन आगमोंमें संस्क्षत भाषामें सर्वेप्रथम इसी झाख्रकी 
रचना हुई है; इस शास्त्र पर श्री पूज्यपाद स्वामी, अकलंक स्वामी और 
श्री विद्यानन्दि स्वामी जैसे समर्थ आचार्यदेवोंने' विस्तृत टीकाकी रचना की 
है। श्री सर्वार्थं सद्धि, राजवातिक, इलोकवारतिक, श्रथ्थप्रकाशिका आदि 
ग्रन्थ इसी शास्त्रकी टीकाएँ हैं । बालकसे लेकर महापण्डितों तकके लिये 
यह शास्त्र उपयोगी है । इस शास्त्रषकी रचना श्रत्यन्त आकर्षक है; अत्यल्प 
शब्दोमें प्रत्येक सूचकी रचना है श्रौर वे सूत्र सरलतासे याद रखे जा 
सकते हैं । अनेक जैन उन सूत्रोंको म्नुखाग्र करते है । जैन पाठशालाओंकी 
पाख्य-पुस्तकोंमें यह एक मुख्य है । हिन्दीमें इस शाख्ककी कई आदवृत्तियाँ 
छप गई हैं । 

(२) शाखके नामकी साथंकता--- 


३. इस शास्ममें आचायें भगवानने प्रयोजनभ्वुत तत्त्वोंका वर्णन 
बड़ी खूबीसे भर दिया है | पथअआंत संसारी जीवोंको आचार्येदेवने' मोक्षका 
मार्ग दर्शाया है; प्रारम्भमें ही श्सम्यग्दर्शंन-ज्ञान-चारित्रकी एकता 
सोक्षमार्गं है--ऐसा बत्तलाकर निम्यय सम्यग्दशंन, सस्यग्झान ओझऔरद 


१७ 


सम्पग्चारित्रका वर्णन किया है। इसप्रकार मोक्षमार्गका प्ररूपण होनेसे 
यह शास्त्र 'मोक्षशातत्रं नामससे पहिचाना जाता है। और जीव-अजीवादि 
सात तत्त्वोंका वर्णन होनेसे 'तत्त्वार्थे सूत्र” नामसे भी प्रसिद्ध है । 


(३) शाखत्रके विषय 

४. यह छासत्ष कुल १० अध्यायोमे विभक्त है और उनमे कुल 
३५७ सूत्र है प्रथम अध्यायमे ३३ सूत्र हैं; उनमें पहले ही सूत्रमें निम्मय 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र तीनोकी एकताको मोक्षमार्गूपसे बतलाकर फिर 
निश्चय सम्यग्ददोंन शोर निम्धय सम्यरज्ञानका विवेचन किया है। दूसरे 
अध्यायमे ५३ सूत्र हैं; उसमे जीवतत्त्वका वर्णान है । जीवके पाँच असाधा- 
रण भाव, जीवका लक्षण तथा इन्द्रिय, योनि, जन्म, शरीरादिके साथके 
सम्बन्धका विवेचन किया है । तीसरे अ्ध्यायमें ३९ तथा चौथे अध्यायमें 
४२ सूत्र हैं। इन दोनों अ्रध्यायोमे संसारी जीवको रहनेके स्थानरूप अधो, 
सध्य और ऊध्वें इन तीच लोकोंका वर्णात है और नरक, तियँच, मनुष्य 
तथा देव-इन चार गतियोंका विवेचन है| पाँचवें अध्यायमे ४२ सूत्र हैं 
और उसमे अजीव तत्त्वका वर्णन है; इसलिये पुदुलादि श्रजीव द्रव्योंक्ा 
वर्णशान किया है; तदुपरान्त द्रव्य, गुण, पर्यायके लक्षणका वर्णोन बहुत 
सक्षेपमे विशिष्ट रीतिसे किया है--यह इस श्रध्यायकी मुख्य विशेषता है । 
छटवें मध्यायमे २७ तथा सातवें अध्यायमे ३६ सूत्र है, इन दोनों श्रध्यायोमे 
जास्रवतत्त्वका चरुन है | छठवें अध्यायमे प्रथम आख्रवके स्वरूपका वरोन 
करके फिर आठों कर्मेके आस्रवके कारण बतलाये हैं। सातवें अध्यायमे 
शुभाखवका वर्णन है, उसमें बारह ब्रतोंका वर्शन करके उसका आखवके 
कारणमे समावेश किया है। इस अध्यायमे श्रावकाचारके वर्शनका समावेश 
हो जाता है । आठवें अध्यायमे २६ सूच है श्ौर उनमे बन्घतरत्वका वर्णेन 
है | वन्धके कारणोका तथा उसके भेदोंका और स्थितिका वरणोंन किया 
है। नवमे अध्यायमे ४७ सूत्र है श्रीर उन्ममे संवर तथा निजेरा इन दो 
तत्त्वीका बहुत सुन्दर विवेचन है, तथा निर्भ्रथ मुनियोका स्वरूप भी 
चतलाया है। इसलिये इस अध्यायमे निम्धयसम्यक्चा रिचके वर्णोनका 
समावेश हो जाता है । पहले अध्यायमें निश्चय सम्यग्दशंन तथा निम्धय 


श्र 


सम्यग्शानका वर्णात किया था और इस नवमें प्रध्यायमें निम्चय सम्यक्‌- 
चारित्रका (-संवर, निर्जंराका ) वर्णन किया। इसप्रकरार सम्पर्दर्शन- 
ज्ञान-चारिचररूप मोक्षमार्गका वर्णोन पूर्णो होने पर अन्तमे दसवे अध्यायमे 
नव सूत्रो द्वारा मोक्षतत्त्वका वर्खनन करके श्री आचायेदेवने यह शास्त्र पूर्ण 
किया है । 

५. संक्षेपणे देखनेसि इस शाखत्रमे निश्चयसम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान 
सम्यग्चारित्ररूप सोक्षमार्ग, प्रमाण-नय-निक्षेप, जीव-अ्रजीवादि सात 
तत्त्व, ऊध्वे-मध्य-अधघो-यह तीन लोक, चार गतियाँ, छह द्रव्य और 
दृव्य-गरुण-पर्याय इन सबका स्वरूप आ जाता है। इसप्रकार आचार्य 
भगवानने इस शास्त्रमे तत्त्वज्ञानका भण्डार बड़ी खूबीसे भर दिया है । 

तत््वार्थोकी यथार्थ श्रद्धा करनेके लिये कितेक विषयों पर प्रकाश 


६---अ० १३. सूत्र १ “सम्यग्दर्शनज्ञानचारिचारिं मोक्षमार्ग: इस 
सूत्रके सम्बन्धमे श्री नियमसार शास्त्र गाथा २ की टीकामे श्री पद्मप्र भ- 
मलधारि देवने कहा है कि “सम्यग्दशंनज्ञानचारित्र:” ऐसा वचन होनेसे 
मार्ग तो शुद्धरत्नत्नय है | इससे यह सूत्र घछुद्धरत्नवय अर्थात्‌ निम्धय 
मोक्षमार्गकी व्याख्या करता है। ऐसी वस्तु स्थिति होनेसे, इस सूत्रका 
कोई विरुद्ध अर्थ करे तो वह श्र्थ मान्य करने योग्य नही है । 

इस शास्त्रमे पृष्ठ ६ पैरा नं० ४ मे उस अनुसार अर्थ करनेंमे आया 
है उस ओर जिज्नासुओका ध्यान खिंचनेमे आता है । 

७--सूच, २ “तत्त्वाथे श्रद्धानं सम्यग्दशेनस्‌” यहाँ “सम्यग्दश न” 
दाब्द दिया है वह निम्धयसम्यग्दर्शंत है और वही प्रथम सूत्रके साथ सुसंगत 
अर्थ है। कही शास्त्रमें सात तत्त्वोंको भेदरूप दिखाना हो वहाँ भी 
ततत्त्वार्थश्रद्धा' ऐसे शब्द आते है वहाँ “व्यवहार सम्यग्दशंच” ऐसा उत्तका 
अर्थ करना चाहिये । 

इस सूत्रमे तो तत्त्वाथेश्रद्धान शब्द सात तत्त्वोको अभेदरूप 
दिखानेके लिये है इसलिये सूत्र २ “निम्वयसम्यग्द्शन की व्याख्या 


करता है । 
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इस सूत्रमें 'निम्बयसम्यग्दशन! की व्याख्या की है ऐसा अर्थ करनेके 
कारण इस झ्ास्त्रमें पृष्ठ १६ से २० में स्पष्टतया दिखाया है वह जिज्ञासुग्रों 
को सावधानता पूर्वक पढ़नेक्री विनती करनेमें आती है । 


८--प्रदन-वस्तुस्वरूप अनेकान्त है और जेन शास्त्र अ्नेकान्त 
विद्या प्रतिपादन करते हैं, तो सूच्र १ मे कथित निम्वय मोक्षमार्गे अर्थात्‌ 
शुद्धरत्नवय और सूच २ में कथित निम्चय सम्यग्दशंनको अनेकान्त किस 
भाँति घटते है ? 


उत्तर--( १) निम्यय मोक्षमार्ग वही खरा (सच्चा ) मोक्षमार्ग है और 


(२) 


व्यवहार सोक्षमार्गे सच्चा मोक्षमार्ग नही है; तथा निम्पय 
सम्यग्ददशंन वही सच्चा सम्यग्दर्शंतन है, व्यवहार सम्यग्दर्शन 
सच्चा सम्यर्दशंन नही है । और 


वह स्वाश्रयसे ही प्रगट हो सकता है---भऔर पराश्षयसे कभी 


भी प्रगट हो सकता नही ऐसा अनेकान्त है । दे 


(३) मोक्षमार्ग परमनिरपेक्ष है अर्थात्‌ उसे परकी श्रपेक्षा नहीं है 


(४) 


(५) 


किन्तु तीनों काल स्वकी अपेक्षासे ही वह प्रगट हो सकता 
है, वह अनेकान्त है ॥ 


इसी लिये वह प्रगट होनेमें शरांशिक स्वाश्रय और आंशिक 
पराश्षयपना है--(-अर्थात्‌ वह निमित्त, व्यवहार, भेद 
आदिका शअ्राश्चयसे है ) ऐसा मानना वह सच्चा अनेकान्त 
नही है परन्तु वह मिथ्या-एकान्त है, इसप्रकार निःसदेह 
नक्की करना वही अनेकान्त विद्या है । 


सच्चा मोक्षमार्गं स्वाश्रयसे भी हो और पराश्रयसे भी हो, 
ऐसा माना जाये तो उसमे निम्चय और व्यवहारका स्वरूप 
( जो परस्पर विरुद्धता लक्षण सहित है वह न रहकर ) 
एकमेक हो जाय-निमश्यय और व्यवहार दोनोंका लोप हो 
जाय; अत्त: ऐसा कभी होता नही । 


श्७ऊ 


६--अ० १, सूत्र ७-८ में निरुचय सम्यग्दशनादि प्रगट करनेके 
अम्ुुद्यथ उपाय दिखाये है, वे उपाय अमग्ुरूय अर्थात्‌ भेदों और निमित्तमात्र 
हैं ॥ यदि उन्तके आश्षयसे अंशमानच्र भी निरचय धर्म प्रगट हो सके ऐसा 
माना जाये तो वे उपाय अम्ुख्य न रहकर, मुख्य (-निर्चय ) हो जाय ऐसा 
समभना, अ्रम्रुख्य अर्थात्‌ गौण, और गौर ( उपाय ) को हेय-छोड़ने 
योग्य कहा है ( देखो भ्रवचनसार गाथा ५३ की टीका ) 


निश्चय सम्यग्दशंन जिस जीवने स्वसन्मुख होकर प्रगट किया हो 
वहाँ निमित्त-जो अम्छलुद्यथ उपाय है वह कंसे कंसे होते है वह इस सूचमें 
दिखाते हैं। निमित्त पर पदार्थ है उसे जीव जुटा सकते नहीं; ला सके, 
ग्रहरय कर सके ऐसा भी नही है। “उपादान निरचय जहाँ तहाँ निमित्त 
पर होय” ( बनारसीदासजी ) इस बारेमें मोक्षमाग्ग प्रकाशक ( देहली ) 
पृष्ठ ४५६ में कहा है कि “तातें जो पुरुषार्थे करि मोक्षका उपाय करे है, 
ताके सर्व कारण मिले हैं, अर वाके अवश्य मोक्ष की प्राप्ति हो हे 
ऐसा निश्चय करना ॥7 


श्री प्रवरचनसार गाथा १६ की टीकामे श्री अमृतचन्द्राचायं भी 
कहते है कि--- 


“निरचयसे परके साथ आत्माका कारकताका सम्बन्ध नही है, 
कि जिससे शुद्धात्म स्वभावको प्राप्तिके लिये सामग्री ( बाह्य साधन ) 
ढूढनेकी व्यग्रतासे जीव ( व्यर्थ ) परतंत्र होते हैं ।” 


१० इस शझास्त्रके पृष्ठ ६ में नियमसारका आधार देकर “निरचय 
सम्यर्दशेनज्ञानचा रित्री परम निरपेक्ष है ऐसा दिखाया है, इससे उसका 
एक अभ्रंग जो 'निरचयसम्यग्दशन' है वह भी परम निरपेक्ष है श्रर्थात्‌ 
स्वात्माके आश्रयसे ही और परसे निरपेक्ष ही होता है ऐसा समझना । 
( 'ही” शब्द वस्तुस्थितिकी सर्यादारूप सच्चा नियम बतानेके लिये है ) 

निश्चय-व्यवहार मोक्षमार्गके स्व॒रूपमें कैसा निर्णय करना चाहिये 


११---"निश्चयसे वीतरागभाव ही मोक्षमार्ग है, वीतरागसावनिके 


श्प्द 


और ब्रतादिकके कदाचित्‌ कार्य कारणपनो है# ताते ब्रतादिकको मोक्षमार्गं 
कहे, सो कहने मात्र ही हैं---( मोक्षमार्ग प्रकाशक देहली पृष्ठ ३७२ ) 


घर्मं परिणत जीवको वोतराग भावके साथ जो छ्ुभभावरूफ 
रत्नत्रय (-दक्शनज्ञानचारित्र ) होते है उसे व्यवहारनय द्वारा उपचारसे 


व्यवहार मोक्षमार्ग कहा है जो कि वह रागभाव होनेसे बन्धमार्ग ही है । 
ऐसा निर्णाय करना चाहिये । 


१२--व्यवहार मोक्षमार्ग वास्तवमें बाधक होनें पर भी उसका 
निर्मित्तपना बतानेके लिये उसे व्यवहार नयसे साधक कहा है, उस कथन 
ऊपरसे कितनेक ऐसा मानते हैं कि निश्चय मोक्षमार्गंसे व्यवहार मोक्षमार्गे 
विपरीत (-विरुद्ध ) नही है किन्तु दोनो हितकारी हैं, तो उनकी यह 


समभ (-मान्‍्यता ) ऋूठ है। इस सम्बच्घधमे मो० मा० प्रकाशक देहली पत्र 
३६५-६६ में कहा है कि-- 


सोक्षमार्ग दोय नाही। मोक्षमार्गंका निरूपण दोय प्रकार है। 
जहाँ सांचा मोक्षमागंको मोक्षमार्ग निरूपण सो निश्चय समोक्षमार्ग है । 
ओर जहाँ जो मोक्षमार्गं तौ है नाही, परन्तु मोक्षसार्गका निमित्त है, वा 
सहचारी है, ताकौ उपचार करि सोक्षमार्ग कहिए, सो व्यवहार मोक्षमार्गे 
है जाते निरुचय व्यवहारका सर्वत्र ऐसा ही लक्षण है | सांचा निरूपण सो 
निश्चय, उपचार निरूपण सो व्यवहार, ताते निरूपण अपेक्षा दो प्रकार 
मोक्षमार्ग जानना । एक निश्चय मोक्षमार्ग है, एक व्यवहार मोक्षमार्ग 
है। ऐसे दोय मोक्षमागं मानना मिथ्या है | बहुरि निश्चय व्यवहार 
दोऊनिकू उपादेय माने है, सो भी भ्रम है। जातें निश्रय व्यवहारका 
स्वरूप तो परस्पर विरोध लिये है ।" जाते समयसार विषे ऐसा कह्या है-- 


व्यवहारोज्सूयत्यो, घ्यत्थो देसिदोसुद्ध राश्नो! याका अथे---व्यचहार 
अज्ूतार्थ है। सत्यस्वरूपको न निरूपे है, किसी अपेक्षा उपचार करि 


* नैमित्तिक निमित्तपना । 


१६ 


अन्यथा निरूपे है वहुरि शुद्धनय जो निरचय है, सो भुतार्थ है । जैसा 


वस्तुका स्वरूप है तैसा निरूपे है, ऐसे इन दोऊनिका ( दोनों नयका ) 
स्वरूप तो विरुद्धता लिए है । 


( मो० मा० प्रकाशक पृष्ठ ३६६ ) 


प्रवचनसार गाथा २७३-७४ में तथा टीकामें भी कहा है कि 


'मोक्ष तत्वका साधनतत््व 'शुद्ध ही है! और वही चारों अनुयोगोंका 
सार है! 


१३--निमग्धव सम्यरदर्शन-शान-चारित्रसे सिथ्याद्शंत ज्ञान- 
चारित्र तो विरुद्ध है ही, परन्तु निः्चय सम्पंग्दर्शन-शान-चारित्रसे व्यवहार 
सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्रका स्वरूप तथा फल परस्पर विरुद्ध है इसलिये 
ऐसा निरेय करनेके लिये कुछ आधार निम्नोक्त दिये जाते हैं--- 


१-क्ी नियमसारजी ( शुजराती अनुवादित ) पन्न नं> १४६९ भसिम्यय 
प्रतिक्रण अधिकारकी गाथा, ७७ से ८१ की भूमिका, 
२-नियमसार गाथा €१ पन्न १७३ कलश नं० १२२, 


इ+ . ॥$ » है२ ,, १७५४ टीका 

डें+-.. 77४ ४” १०६ ,, २१५ कलश-१५५ नीचेकी टीका, 
9२७7 का ४» १२१ ,, २४४ टीका, 

६-०. $४ ०» १२३५७ २४६९ टीका, 

७उ- ७ ७. रै२८७५७ १४५६-६० टीका तथा फुटनोट, 
पन+.. 99 ४ १४१, रण्र गाथा, १४१५ की भ्रूमिका, 


प्रवचनसारजी ( पाटनी भअन्थमाला ) में देखोः-- 
€- गाया ११ ठोका पन्न नं० १२-१३ 
१७० ॥. ढ०४ + 


४ 
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॥॥ ३3४ 3 
७. १]य०ं ते भूमिका ठथा टौका पत्र, १४-१५, 
2 ]१] हर 


5१५३-- 


है] दंड षु ५ फल. देह 
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१४-गाथा १५६ तथा टीका पत्र, २०३ ( तथा इस गाथाके नीचे पं ०. 
श्री हेमराजजीकी टीका पत्र न॑ं० २२० ) ( यह पुस्तक हिन्दीमें श्री 
रायचन्द्र ग्रन्थभालाकी देखना ) 

१५४-गाथा, २४८ तथा टीका पतन्न ३०४, [ तथा उस गाथा चीचे पंं० 
हेमराजजीकी टीका हिन्दी पुस्तक-रायचन्द्र भ्रंथभालाका ] 

१६-गाथा २४४५ तथा टीका प० ३०१, 

१७-गाथा १५६ तथा टीका प० २०१, 

श्री अम्ृतचन्द्राचायेक्रे समयसारजी कलशझोंके ऊपर श्री राजमकजी 
टीका ( सूरतसे प्रकाशित ) प्रण्य पापाधिकार कलझ, ४ पत्र 
१०३--४, 
कलह, ५ पत्र, १०४-५ 
७» ९६ # १०६ ( इसमें घर्मके शुभभावोंको बन्ध मार्ग कहा है ) 
हि प्प ॥+ ५ ७पणप 
72 ६, १०६ 
# ११५७ २११२-१३ यह सभी कलश श्री समयसार पुण्य पापाधि- 
कारमे है वहाँसे भी पढ़ लेना, 
योगेन्द्रदेवक्ृत योगसार गाथा दोहा नं० ७१ में (-पुण्यको भी निम्धयसे 
पाप कहा है ) 
योगेन्द्रदेवक्त योगसार गाथा दोहा न॑ं० ३२, ३३, ३४, ३७, 
शी झुन्दकुन्दाचार्य कृत मोक्षपाहुड़ गाथा ३१, 
समाधि शतक गाथा १६ 
पुरपा्थ सि० उपाय गाथा २२० 
पचारित्तकाय गाया १६५, १६६-६७-६८--६&, 
भा स० सारजो कलशके ऊपर 
पदु७ सना रसी साटहफकमे पुण्य पाप अ० कलण, १२ पृष्ठ १३ १-३२ 
ग्रे 3 +# ९६२६-२७ 
2 छे » १२७-रृछ 


दब्१ 


समयसारजी शाशत्र॒ मल गाथा ठोका गाथा ६६, ७०, ७१, ७२, 
७४, ६२, गाथा ३८ तथा टीका, गाथा २१०, २१४, २७६-२७७-२ ६ ७ 
गाथा टीका सहित पढ़ना । 

श्४५ से १५१, १८१ से १८३ पृष्ठ २६५ (-परस्पर अत्यन्त स्वरूप 
विपरीतता होनेसे ) 

३०६-७, ( शुभभाव व्यवहार चारित्र निम्बयसे विषकुम्भ ) 
२६७ गाथामें श्री जयसेनाचायेकी टीकामें भी स्पष्ट खुलासा है । 


श्री मोक्षमार्ग प्रकाशक ( देहली सस्ती ग्रंथमाला ) प्रृष्ठ, न॑० ४, 
३२७-२८-३२-३ ३-३४-३७-४०-४ १-४ २-४ ३-४४, ३६०-६१, 
३६५ से ३७१ ( ३७१ ३७५-७६-७७ पत्ममे खास बात है ) ३७२, 
३७३-७ ४-७ ६--७७-६७, '४०७-८, ४५७, ४७५१-७२ । 


व्यवहारनयके स्वरूपकी मर्यादा 
१४--समयसार गाथा ८ की टीकामे कहा है कि “व्यवहारनय 
म्लेच्छ भाषाके स्थान पर होनेसे परमार्थका कहनेवाला है इसलिये, व्यव- 
हारनय स्थापित करने योग्य है परन्तु >< वह उ्यवहारनय अनुसरण करने 
योग्य नहीं है ।? फिर गाथा. ११ की टोकामे कहा कि उयवहारनय सब ही 
“ अभ्ृतार्थ हे इसलिये वह अविद्यमान, असत्य अर्थेकी, अश्वूत श्रथेंको प्रयट 
करता है; शुद्धनय एक ही भूताथ होनेसे सत्य, भ्रूत श्रथंको प्रगट करता 
है. .<>< बादमें कहा है कि <>< इसलिये जो शुद्धनयका श्ाश्रय लेते हैं वे 
ही सम्यक्‌ू अवलोकन करनेसे सम्यक्दृष्टि हैं, दूसरे सम्यग्दृष्टि नहीं हैं । 
इसलिये कमोसे भिन्न आत्माके देखनेवालोको व्यवहारनय अनुसरण करने 
योग्य नही है ॥/” 
गाथा ११ के भावार्थमे पं० जी श्री जयचन्दजीने कहा है कि---- 
प्राणियोंको भेदरूप व्यवहारका पक्ष तो अनादिकाल्‍से ही है, 


और इसका उपदेश भी बहुधा सर्व आणी परस्पर करते हैं । और 
जिनवासणोीमें व्यवहारनयका उपदेश छुद्धवयका हस्तावलम्बन ( सहायक ) 


ब्र 


जानकर बहुत किया है; किन्तु उसका फल संसार दी है। शुद्धनयका 
पक्ष तो कभी आया नहीं और उसका उपदेश भी विरल है,--बद 
कहीं कहीं पाया जाता है ) इसलिये उपकारी श्री शुरुने शुद्धनयके 
ग्रहणका फल मोक्ष जानकर उसका उपदेश प्रधानतासे दियए है, 
कि--'शुद्धनय भूतार्थ है, सत्याथं है; इसका आश्रय लेनेसे सम्य- 
ऋटृष्टि हो सकता है; इसे जाने बिना जब तक जीव व्यवहारमें मग्न है 
तब तक आत्माका ज्ञान-द्धानरूप निश्रय सम्यकत्व नहीं हो! सकता”। 
ऐसा आशय समझना चाहिये ॥११॥ 


१४--कोई ऐसा भानत्ते हैं कि प्रथम व्यवहारनय प्रगट हो और 
बादमे व्यवहारनयके श्राश्रयसे निः्भयनय प्रगट होता है अथवा प्रथम व्यव- 
हार धर्म करते करते निम्धय धम प्रगट होता है तो वह्‌ मान्यता योग्य 
नही है, कारण कि निदचय-व्यवहारका स्वरूप तो परस्पर विरुद्ध है 
( देखो मो० मा० प्रकाशक-देहली-पृष्ठ ३६६ ) | 


(१) निम्चय सम्यग्ज्ञानके बिना जीवने अनन्तबार मुनिन्नत पालन 
किये परन्तु उस मुनिन्नतके पालनको निमित्त काररा नहीं कहा गया, 
कारण कि सत्याथथे कार्ये प्रयट हुए बिना साघक (-निमित्त) किसको कहना ? 


प्रदन---“जो द्रच्यलिगी मुनि मोक्षके अथि गृहस्थपर्नों छोड़ि तप- 
व्ररणादि करे हैं, तहाँ पुरुषार्थे तौ किया, कार्य सिद्ध न भया, तुतें पुरु- 
पार्थ किये ते कछू सिद्धि नाहीं। ताका समाघान--अन्यथा पुरुषार्थ 
करि फल चाहे, तो कंसे सिद्धि होय ? तपश्चवरणादिक व्यवहार साधन 
विंपं अनुरागी होय प्रव्तें, ताका फल शास्त्र बिपें तो शुभवन्‍्ध क्या है, 
अर यहू तिसर्त मोक्ष चाहे है, तो कैसें सिद्धि होड ! अतः यहु तौ 


भ्रम है ।? मोक्षमा्गं प्रकाशक पृष्ठ ४५६ देखो । 


(२) मिथ्याहष्टिफी दशामें कोई भो जीवको कभी भी 'सस्यग 


२३ 


क्षुतज्ञान' हो सकता नहीं, जिसको “सम्यक्‌ श्रुतज्ञान! प्रगट हुआ है उसे ही 
नय' होते हैं, कारण कि 'नय” ज्ञान वह सम्यक्‌ श्रतज्ञानक्रा श्रंश है 
अंशी बिना अंश कैसा १ “सम्यक्‌ श्रुतज्ञान” ( भावश्वुतज्ञान ) होते ही 
दोनू' नय एकी साथ होय हैं, प्रथम और पीछे ऐसा नही है इसप्रकार 
सच्चे जेनधर्मी मानते हैं । 

(३) वस्तुस्वरूप तो ऐसा है कि चतुर्थ ग्रुणस्थानसे ही निम्धय 
सम्यग्दशंन प्रगट होता है और उत्ती समय सम्यक्‌ श्रुतज्ञाव प्रगट होता है, 
सम्यक्‌ श्रुतज्ञानमे दोनू नय श्रंद्ोंका सदुभाव एकी साथ है आ्रागे पीछे नय 
होते नही । निजात्माके आश्रयसे जब भावश्वुतज्ञान प्रगट हुआ तब अपना 
भायकस्वभाव तथा उत्पन्न हुईं जो छुद्धदशा उसे आत्माके साथ श्रमेद 
गिनना वह निश्चयनयका विषय, और जो अ्रपनी पर्यायमे श्रल्बुद्धता तथा 
श्रल्पता शेष है वह व्यवहारनयका विषय है। इसप्रकार दोनो नय एक ही 
साथ जीवको होते हैं। इसलिये प्रथम' व्यवहारनय अथवा व्यवहार धर्म 
श्रौर बादमे निश्वयनय अथवा निम्पय धर्म ऐसा वस्तुस्वरूप नही है। 


१६--पअ्रहन-निर्चयनय और व्यवह्व रनय समकक्ष है ऐसा मानना 
ठीक है ? 


उत्तर---नही, दोनों नयको समकक्षी माननेवाले एक संप्रदाय& है, 
वे दोनोको समकक्षी और दोनोंक्रे माश्रयसे धर्म होता है ऐसा निरूपरा 





॥£ उस सप्रदायकी व्यवह्ारनयके सम्बन्धर्में क्या श्रद्धा है ” देखो-- (१) 
श्री मेघविजयजी गरी कृत युक्तिप्रबोध नाटक ( चह गणीजी कविवर श्री बनारसी 
दासके समकालौोन थे ) उनने व्यवहारनयके झालम्बन द्वारा भात्महित होना बताकर 
श्री समयसार नाटक तथा दिगम्बर जैनमतके सिद्धान्तोका खण्डन किया है तथा 
(२) जो प्रायः १६ वी छतिमें हुये-प्रब॒ भी उनके सम्प्रदायमें बहुत मान्य है वह श्री 
यश्योविजयजी उपाध्याय कृत ग्र॒ुज॑र साहित्य समग्रहमें पृष्ठ नं० २०७, २१९, २२२, 
शर्ट, ४ में दि० जैनधर्मेके खास सिद्धान्तोका उग्र, (-सख्त ) भाषा द्वारा खण्डन 
किया है, वे बड़े प्रन्थकार थे-विद्यान थे उनने दिगम्बर श्राचार्योका यह मत बतलाया 


है कि३--- 


र४ 


करते हैं परन्तु श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव तो स्पष्टरूपसे फरमाते हैं कि भुतार्थके 
( निदचयके ) आश्रयसे ही हमेशा घर्म होता है, पराश्रयसे (-व्यवहारसे ) 
कभी भी अंशमात्र भी सच्चा धर्म (-हित ) नहीं होता । हाँ दोनों नयोंका 
तथा उसके विषयोंका ज्ञान अवश्य करना चाहिये । ग्रुण स्थान अनुसार 
जैसे २ भेद भ्राते हैं वह जानना प्रयोजनवान है परन्तु दोनों समान है--- 
समकक्ष हैं ऐसा कभी नही है, कारण कि दोनों नयोंके विषयमे और फलमें 
परस्पर विरोध है इसलिये व्यवहारनयके आश्रयसे कभी भी घम्मेंकी 
उत्पत्ति, वृद्धि और टिकना होता ही नही ऐसा हृढ़ श्रद्धाव करना चाहिये, 
समयसारजीमें भगवान कुन्दकुन्दाचार्येदेव कृत ११ वी गाथाको सच्चा 
जेनधर्मका पार कहा है इसलिये उस गाथा श्रौर टीकाका सनन करना 
चाहिये, गाथा निम्नोक्त है । 


व्यवहारनय श्रभूतार्थ दशित, शुद्ध नय भूतार्थ है; 
भूता्थंके आश्रित जीव सुद्ृष्टि निम्बय होत है, ( काव्यमें ) 


१७--पभ्रशनन--व्यवहार मोक्षमार्गको मोक्षका परम्परा कारण 
कहा है वहाँ क्‍या प्रयोजन है ? 


समाधान-- (१) सम्यग्दष्टि जोब अपने छुद्धात्म द्रव्यके आलम्बन 
द्वारा अपन्ती छुद्धता बढ़ाकर जेसे जेसे छुद्धता द्वारा शुणस्थानमें जागे 





(१) निश्चयनय होने पर ही व्यवहारनय हो सकता है---ब्यवहारनय प्रथम 
नही हो सकता ॥ 


(२) भ्रथम व्यवहारनय तथा व्यवहार धर्म श्रौर पीछे निश्चयनय शौर निश्चय 
घम्मं ऐसा नही है । 

(३) निश्चयनय झौर उयवहारनयथ दोनो समकक्ष नही हँ-परस्पर विरुद्ध हट 
उनके विपय और फलमें विपरीतता है । 


(४) निमित्तका प्रभाव नही पडता, ऐसा दिगम्वर आचार्योका मत है इन 
मूल बात्तोका उस सम्प्रदायने उग्र जोरोसे खण्डन किया है---इसलिये जिज्ञासुओसे 


आा्ेना है फि उसमें कोन मत सच्चा है, उसका निर्रोय सच्ची श्रद्धाके लिये करें-जो 
बहुत प्रयोजन भूद है-जरूरी बान है । 


श्र 


बड़ेगा तेसे २ अशुद्धता (-शुभाशुमका ) अभाव होता जायगा और क्रमशः 
शुभभावका अभाव करके शुक्लन्यान द्वारा केवलज्ञान प्रगट करेगा ऐसा 
दिखानेके लिये व्यवहार मोक्षमार्गंको परम्परा ( निमित्त ) कारण कहा 
गया है। यह निमित्त दिखानेके प्रयोजनसे व्यवहारनयका कथन है । 


(२) शुभभाव ज्ञानीको भी आख़वब (-बन्धके कारण ) होनेसे वे 
निश्चयनयसे परम्परा भी मोक्षका कारण हो सकते नहीं श्री कुन्दकुन्दा- 
चार्य कृत ह्वादशानुप्रेक्षा गाथा ५६ मे कहा है कि कर्मोका आख़ब 
करनेवाली क्रियासे परम्परा भी निर्वाण श्राप्त हो सकते नहीं; इसलिये 
संपार भ्रमणके कारणरूप आख्रबको नि जानो ॥५६॥। 


(३) पंचास्तिकाय गाथा १६७ मे श्री जयसेनाचार्यने कहा है कि-- 
“श्री महँतादिमें भी राग छोड़ने योग्य है” पीछे गाथा १६८ मे कहा है कि, 
धर्मीजीवका राग भी ( निश्चयनयसे ) सर्व अनर्थका परम्परा कारण है । 


(४) इस विषयमे स्पष्टीकरण श्री नियमसारजी गाथा ६० 
( ग्रुजराती अनुवाद ) पृष्ठ ११७ फुटनोट न० ३ में कहा है कि “बुभोप- 
योगरूप व्यवहार ब्रत छुद्घोपयोगका हेतु है और शुद्धोपयोग मोक्षका हेतु 
है ऐसी ग्रिन करके यहाँ उपचारसे व्यवहारन्नतको मोक्षके परम्परा हेतु कहा 
है, वास्तवमे तो झुभोपयोगी झुनिके योग शुद्ध परिणति ही ( शुद्धात्म 
द्रव्यको आलम्बन करती होनेसे ) विशेष शुद्धि रूप शुद्धोपयोग हेतु होती है, 
इसप्रकार इस छुद्ध परिणतिमे स्थित जो मोक्षके परम्परा हेतुपनाका आरोप 
उसकी साथ रहा हुआ शुभोपयोगमें करके व्यवहा रतन्नतको मोक्षका परम्परा 
हेतु कहनेमे आता है | परन्तु जहाँ शुद्धपरिणति ही न हो वहाँ रहा हुआ 
शुभोपयोगमें मोक्षके परम्परा हेतुपनेका आरोप भी कर सकते नही, कारण 
कि जहाँ मोक्षका यथार्थ हेतु प्रगट हुआ ही नहीं--विद्यमान ही नही वहाँ 
छुभोपयोगमे आरोप किसका करना ?” 


(५) और पंचास्तिकाय याथा १५६ ( ग्रुज० अनु० ) पृष्ठ २३३-- 


र्द्ध 


३४ में फुटनोट नं० ४ में कहा है कि---जिनभगवानके उपदेशमें दो 
तयों द्वारा मिरूपण होता है । वहाँ, निदरचयनय द्वारा तो सत्यार्थे निरूपण 
किया जाता है और व्यवहारनय द्वारा अज्तत्ताथं उपचरित निरूपण किया 
जाता है | 


प्रशन--सत्यार्थ निरूपण ही करना चाहिये; अ्रभ्नुतार्थ उपचरित 
निरूपण किसलिये किया जाता है ? 


उत्तर--जिसे सिहका यथार्थ स्वरूप सीधा समभमें नही आता हो, 
उसे सिंहके स्वरूपके उपचरित निरूपण द्वारा अर्थात्‌ बिछीके स्वरूपके 
निरूपण द्वारा सिंह के यथार्थ स्वरूप की समभकी झ्ोर ले जाता है; उसी 
प्रकार जिसे वस्तुका यथार्थ स्वरूप सोधा समभझमें न श्राता हो उसे वस्तु- 
स्वरूपके उपचरित निरूपण द्वारा वस्तु स्वरूपको यथार्थ समभ की ओर 
ले जाते हैं। और लम्बे कथनके बदलेमें संक्षिप्त कचन करनेके लिये 
भी व्यवहारनय द्वारा उपचरित निरूपण किया जाता है । यहां इतना 
लक्ष्यमे रखने योग्य है कि---जो पुरुष बिछीके निरूपणको ही सिहका 
निरूपणा मानकर बिल्लीको ही सिह समझ ले वह तो उपदेशके ही योग्य 
नहीं है, उसी प्रकार जो पुरुष उपचरित निरूपणको ही सत्याथें निरूपण 
मानकर वस्तुस्वरूपको मिथ्यारीतिसे समझ बेठे वह तो उपदेशके ही योग्य 
नही है । 
[ यहाँ एक उदाहरण लिया जाता हैः-- 
साध्य---साधन सम्बन्धी सत्याथें निरूपण इसप्रकार है कि “छुठवों 
गुणस्थानमे वर्तती हुई आंशिक छुद्धि सातवें ग्रुएसथान योग्य निविकल्प 
शुद्ध परिशतिका साधन है ।” अब, छठवे ग्रुशस्थानमे कैसी अथवा कितनी 
घुद्धि होती है,--इस बातको भी साथकी साथ समभझाना हो तो, विस्तारसे 
ऐसा निरूपण किया जाता है कि 'जिस शुद्धिके सदभावमे, उसके साथ-साथ 
महाब्रतादिके शुभ विकल्प हुठ रहितत, सहजरूपसे प्रवर्तमान हों वह छठवे 
शुग्गस्थान योग्य शुद्धि सातवें ग्रुणस्थान योग्य सिविकल्प शुद्ध परिशतिका 
साधन है ।' ऐसे लम्बे कथनक्रे बदलेमे, ऐसा कहा जाये कि 'छुठवें 


रऊ 


गुणस्थानमें प्रवतंमान महात्नतादिके छुभ विकल्प सातवें श्रुणस्थान योग्य 
निविकल्प शुद्ध परिस्यतिका साधव है,' तो यह उपचरित निरूपण है। 
ऐसे उपचरित मनिरूपणमेसे ऐसा श्रर्थ निकालना चाहिये कि “महात्रतादिके 
छाभ विकल्प ( साधन ) नही किन्तु उनके हारा जिस छठवें ग्रुरस्थान 
योग्य शुद्धिको बताना था वह शुद्धि वास्तवमें सातवें ग्रुग॒स्थान योग्य 
निविकल्प शुद्ध परिणतिका साधन है । ] 


(६) परम्परा कारणका अर्थ निमित्त कारण है, व्यवहार मोक्ष- 
मार्गको निश्चय मोक्षमायेंके लिये भिन्न साधन-साध्यरूपसे कहा है, उनका 
श्रर्थ भी निमित्त मात्र है। जो निमित्तका ज्ञान न किया जाय तो शप्रमाण 
शान होता नही, इसलिये जहाँ जहाँ उसे साधक, साधन, काररा), उपाय, 
मार्ग, सहकारी कारण, बहिरंग हेतु कहा है वे सभी उस उस भूमिकाके 
सम्वन्धमें जानने योग्य निमित्त कारण कैसा होता है, उसका यथार्थ ज्ञान 
करानेके लिये है । 


जो गुणस्थान अनुसार यथायोग्य साधक भाव, बाधक भाव और 
निमित्तोंको यथार्थंतया न जाने तो वह ज्ञान मिथ्या है। कारण कि उस 
सम्वन्धमे सच्चे ज्ञानके श्रभावमे अज्ञानी ऐसा कहता है कि भावलिगी मसुनि- 
दद्या नग्नदिगम्बर ही हो ऐसी कोई आवश्यकता नही है तो उनकी यह 
बात मिथ्या ही है, कारण कि भावलिगी सुनिको उस शूमिकामें तीन 
जातिके कषाय चतुष्टयका अभाव और सर्व सावद्य योगका त्याग सहित 
२८, मूलग्र॒ुणोक्ना पालन होते हैं इसलिये उसे वस्का सम्बन्धवाला राग 
अथवा उस प्रकारका हारीरका राग कभी भी होता ही नही ऐसा निरप- 
बाद मियम है, बख्र रखकर अपनेको जैनसुनि माननेवालेको शास्तरमें 
निर्गोदगामी कहा है | इसप्रकार ग्रुणस्थानाचुसार उप्रादान निमित्त 
दोनोंका यथार्थ ज्ञान होना चाहिये साधक जीवका ज्ञान ऐसा ही होता है 
जो उस उस भेदको जानता संता प्रगट हीता है ॥ समयसार शाखस्त्रमे गाथा 
१२ में मात्र, इस हेंतुसे व्यवहार नयको जाननेके लिये प्रयोजनवानपना 


बताया है ॥ 


श्ष्य - 


स्व. श्री दीपचन्दजी कृत ज्ञानदपेंरण पृष्ठ २९-३० में कहा है कि, 
याही जगमाही ज्ञेय-भावकौ लखेया ज्ञान, ताकौ घरि ध्यान श्रान काहे पर 
हेरे है। परके संयोग ते अनादि दुःख पाए अब, देखि तू सेभारि जो अखंड 
निधि तेरे है। वाणी भगवानकी कौ सकल निचौर यहै, समैसार आप 
पुण्यपाप नाहि नेरे है। याते यह ग्रन्थ शिव पंथक्रो सघेया महा, अरथ 
विचारि गुरुदेव यौ परेरे है ॥5५॥ ब्रत तप छील सजमादि उपबास किया, 
दव्य भावरूप दोड बन्धको करतु है। करम जनित ताते करमको हेतु 
महा, बन्ध ही को करे सोक्ष पंथ को हरतु है। श्राप जैसो होइ ताकौ 
आपके समान करे, बन्ध ही कौ मूल याते बन्धकौ भरतु हैं। याकों 
परंपरा अति सानि करतूति करें, फेई महा मूढ़ मवसिधुमें परतु हैं ।८ ६।। 
कारण समान काज सब ही बखानतु है, याते परक्रियामाहि परकी घररिण 
है। याहि ते अनादि द्रव्य क्रिया तो अनेक करी, कछु नाहि सिद्धि भई 
ज्ञानकी परणि है। करमको वस जामे ज्ञानकौ न अरश कोउ, बढे 
भववास मोक्षपंथकी हररिय है । याते परक्तिया उपादेय तो न कही जाय, 
ताते सदाकाल एक बन्धकी ठररिय है ॥८७॥ पराधीन बाधायुत्त बन्धकी 
करेया महा, सदा बिनासीक जाकौ ऐसो ही सुभाव है । बन्ध, उदे, रस, 
फल जीर्म चार्यो एक रूप, शुभ वा अशुभ क्रिया एक ही लखाव है। 


करमकी चेतनामे केसे मोक्षपथ सघै, माने तेई सूढ होए जिनके विभाव 
है। जैसो बोज होय ताकी तेसो फल लागे जहाँ, यह जग माह जिन 
आगम कहाव है ॥८पा। 

शुभोपयोगके सम्बन्धमें सम्यग्दष्टिकी कैसी श्रद्धा है 


१८--श्री प्रवचनसार गाथा ११ में तथा टीकामे धर्म परिणत 
जीवके शुमोपयोगकी शुद्धोपयोगसे विरोधी शक्ति सहित होनेसे स्व कार्य 


(-चारिचका कार्य) करनेके लिये प्रसमर्थ कहा है, हेय कहा है । इससे ऐसा 
सिद्ध होता है कि-ज्ञानी ( धर्मों ) के शुभ भावमें भी किंचित्‌ भी शद्धि 
का अंश नहीं है, कारणा कि वह बीतरागभावरूप मोक्षमार्ग नही है-- 


चन्धमार्ग ही है, ऐसी बात होने पर भो जहाँ ज्ञानीके ( धर्मकि ) शुभभाव 
को व्यवहार मोक्षमार्ग कहा है वह उपचारसे कहा है । 


र्६ 


प्रशच---किस अपैेक्षासे वह उपचार किया है । 


उत्तर--व्यवहाद चारित्रकी साथ निम्यय चारित्र हो तो वे 
( शुभभाव ) निमित्तमाच है उतना ज्ञान करानेकी श्रपेक्षा वह उपचार 
किया है ऐसा समभना । 

प्रशन---उपचार भी कुछ हेतुसे किया जाता है, तो यहाँ वह हेतु 
क्‍या है? 

उत्तर---निश्चय चारितन्रके धारक जीवको छुठवाँ गुणस्थानकमें वैसा 
ही शुभराग होता है परन्तु ऐसा व्यवहारसे विरुद्ध प्रकारका राग कभी 
भी होता ही नही, कारण कि उस भ्ूमिकामें तीन प्रकारकी कषाय दाक्तिका 
अभाव सहित भहामंद भ्रशस्तराग होता है, उसे महा म्रुनि नही छुटते 
जानकर उनका त्याग करते नही, भावलिंगी म्ुनिओंको कदाचित्‌ मंदरागके 
उदयसे व्यवहार चारिन्रका भाव होता है, परन्तु उस छुभ भावको भी हेय 


जानकर दूर करना चाहते हैं और उस उस कालमे ऐसा ही राग्र होना 
सम्भव है---ऐसा राग बलजोरीसे---(-भ्रपनी स्वसन्मुखताकी कमजोरीसे ) 


आये बिना रहता नही किन्तु झछुनि उसे दूरसे अतिक्रान्त कर जाते हैं । इस 
हेतुसे यह उपचार किया है ऐसा समझना | इसप्रकार सम्यग्हष्टिके हढ़श्रद्धा 
होती है । 
इस सम्बन्धमें मोक्षमार्गे प्रकाशक पृष्ठ ३७६-७७ में कहा है कि-- 

“बहुरि नीचली दशाविषें केई जीवनिके शुभोपयोग अर 
शुद्धोपयोगका युक्तपना पाइए है| तातें उपचार कारि त्रतादिक शुभोपयोग 
को मोक्षमार्ग कद्या है । वस्तु विचार तें शुभोपयोग मोक्षका घातक ही 
है । जातें बन्धकौ कारण सोई मोक्षका घातक है ऐसा श्रद्धान करना | 
बहुरि शुद्धोपयोग ही कौ उपादेय मानि ताका उपाय करना | छुभोपयोग- 
अ्रशुमोपयोगकौ हेय जानि तिनके त्यागका उपाय करना । जहाँ शुद्धोपयोग 
न होय सके, तहाँ अद्युभोपयोगकौ छोड़ि शुभ ही विषे प्रवत्तना | जाते 
छुमोपयोगते अद्युभोपयोगमें अज्युद्ताकी अधिकता है । 


8० 


बहुरि शुद्धोपयोग होय, तब तो परद्रव्यर्का साक्षीभुत ही रहे है । 
तहाँ तौ किछ्छू परद्वव्यका प्रयोजन ही नाहीं । बहुरि शुभोपयोग होय, तहाँ 
बाह्य ब्रतादिककी प्रवृत्ति होय, अर अशुद्धोपयोग होय, तहाँ बाह्य श्रन्नता- 
दिककी प्रवृत्ति होय । जाते अशुद्धोपयोग के अर परद्रव्यकी प्रवृत्तिके 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध पाइए है। बहुरि पहले अकल्लुभोपयोग छूटि शुभोप- 
योग होइ, पीछे छुभोपयोग छूटि घुद्धोपयोग होइ ऐसी क्रम परिपाटी है । 
परन्तु कोई ऐसे माने कि शुभोपयोग है, सो शुद्धोपयोग कौ कारण है जेसे 
अ्रशुभ छुटकर छुभोपयोग हो है, तेसे शुमोपयोग सछूटि शुद्धोपयोग हो है । 
जो ऐसे ही कार्य कारणपना हो तौ शुभोपयोगका कारण अशुभोपयोग 
ठहरे । ( तो ऐसा नही है ) द्रव्य लिगी के छशुभोपयोग तो उत्कृष्ट हो है, 
शुद्धोपयोग होता ही नाही ताते परमार्थ तें इनके कारणकार्यपना हे नाहीं ।- 
जैसे अल्परोग निरोग होनेका कारण नही, और भला नही तेसे शुभोप- 
योग भी रोग समान है भला नहीं हे । 


( मो० भ्र० देहली पृष्ठ ३७५ से ७७ ) 


सभी सम्यग्दष्टिओोंकी ऐसा श्रद्धान होता है, परन्तु उसका आअर्थे 
ऐसा नही है कि वे व्यवहार घमर्मंकी मिथ्यात्व समभते हों; और ऐसा भी 
नही है कि उसे सच्चा मोक्षमार्ग समझते हों । 


१६--प्रभ्न--झास्ममें प्रथम तीन ग्रुण॒स्थानोंमें श्रद्युभोपयोग और 
४-५ ६, ग्रुणस्थानमे अ्रकेला शुभोपयोग कहा है वह तारतम्यताकी अपेक्षा 
से है या-मुख्यताकी अपेक्षासे है ? 


उत्तर--वबह कथन तारतम्यता अपेक्षा नही है परन्तु मुख्यताकी 
अपेक्षासे कहा है ( मो० सा० प्रकाशक, पृष्ठ ४०१, दे० ) इस सम्बन्धमे 
विस्तारसे देखना हो तो प्रवचनसार ( रायचन्द्र ग्रन्थमाला ) श्र० ३ ग्राथा 
४८ श्री जयसेनाचायंकी टीका पृष्ठ ३४२ मे देखो । 


२०--प्रश्न--शासत्रमे कई जगह-छुभ और छुद्ध परिणामसे कर्मोंका 
क्षय होता है ऐसा कथन है, अब शुभ तो श्रीदयिक भाव है-बन्धका कारण 
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है ऐसा होने पर भी घुभभावसे कर्मोका क्षय बतानेका क्या प्रयोजन है ? 

उत्तर--( १ )-शुभ परिणाम-रागभाव-( मलिनभाव ) होनेसे वे 
किसी भी जीवके हो-सम्यक्दृष्टिके हो या मिथ्याहृष्टिके हो किन्तु वे मोहयुक्त 
उदयभाव होनेसे सम्यग्दृष्टिका छुभभाव भी बन्धका ही कारण है, सवर 
निर्जराका कारण नही है श्रौर यह बात सत्य ही है, जिसे इस शास्में पृष्ठ 
५४७ से ५५६ में अनेक शास्त्रके प्रमाण द्वारा दिखाया है । 

(२)--शाश्षेके कोई भी कथनका अ्र्थ करना हो तो प्रथम यह 
निर्णय करना चाहिये कि वह किस नयका कथन है ? ऐसा विचार 
करने पर-सम्यग्इष्टिके शुभ भावोसे कर्मोका क्षय होता है-वह कथन 
व्यचृहार नयका है, इसलिये उसका ऐसा अर्थ होता है कि---बह ऐसा 
नहीं है परन्तु निमिच बतानेकी अपेक्षासे यह उपचार छिया है । 
अर्थात्‌ वास्तवमे वह शुभ तो कर्म बन्धका ही काररा है परन्तु सम्यग्दष्टिके 
नीचेकी भ्रूमिकार्मे-->-४ से १० ग्रुगस्थान तक-शुद्ध परिणामके साथ वह 
वह भ्रूमिकाके थोग्य-शुभभाव नि्ित्तरूप होते है, उसका ज्ञान कराना इस 
उपचारका प्रयोजन है ऐसा समभना । 

(३) एक ही साथ छ्ुभ भौर शुद्ध परिणामसे कर्मोका क्षय जहाँ 
पर कहा हो वहाँ उपादान और निमिच दोनों उस उम्र शुणस्थानके 
समय होता है और इसप्रकारके ही होते हें-विरुद्ध नहीं ऐसा बताकर 
उसमें जीवके शुद्ध भाव तो उपादान कारण है और शुभ भाव निमित्त 
कारण है ऐसे इन दो कारणो का ज्ञान कराया है, उसमें निमित् 
कारण अभूतार्थ कारण है-वास्तवमें कारण नही है इसलिये झुभ परि- 
खामसे कर्मोंका क्षय कहना उपचार कथन है ऐसा समभना । 

(४) प्रवचनसार ( पाटनी ग्रन्थमाला ) गाथा २४५ की ठीका 
पृष्ठ ३०१ में ज्ञानीके झुभोपयोगरूप व्यवहारको “आराखत्र ही” कहा है, 
अतः उनसे संवर लेशमात्र भी नही है । 

श्री पचास्तिकाय गाथा १६८ में भी कहा है कि “उससे आखस्रवका 
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निरोध नही हो सकता,” तथा गाथा १६६ में भी कहा है कि “व्यवहार 
मोक्षमार्ग वह सूक्ष्म परसमय है और वह बन्धका हेतु होनेसे उसका 
मोक्षमार्गपना निरस्त किया गया है । गाथा १५७ तथा उसकी टीकामें 
“शुभाशुभ परचारित्र है, बन्धमार्ग है मोक्षमार्ग नहीं है ।* 

(५) इस सम्बन्धमें खास लक्ष्यमें (-खयालमें ) रखने योग्य बात 
यह है कि पुरुषार्थ सिद्धि उपाय शास्॑ब्रकी गाथा १११ का अर्थ बहुत समयसे 
कितेक द्वारा असंगत करनेमें आ रहा है, उसकी स्पष्टताके लिये देखो इस 
शासत्रके पत्तन नं० ५५५-५६ | 


उपरोक्त सब कथनका अ्रभिप्राय समभकर ऐसी श्रद्धा करना 
चाहिये कि--धर्मी जीव प्रथमसे ही शुभरागका भी निषेध करते है। श्रतः 
घममं परिणत जीवका शुभोपयोग भी हेय है, त्याज्य है, निषेष्य है, कारण 
कि वह बन्धका ही कारण है । जो प्रथमसे ही ऐसी श्रद्धा नही करता उसे 
आखस््रव और बन्ध तत्त्वकी सत्यश्रद्धा नही हो सकती, शौर ऐसे जीव आखत्रव 
को संवररूप मानते हैं, शुभभावकोी हितकर मानते हैं इसलिये वे सभी 


मऋूठी अश्रद्धावाले हैं। इस विषयमें विशेष समभनेके लिये देखो इस शाय्त्षके 
पृष्ठ ४४७ से ५५६ ॥ 


व्यवहार मोक्षमार्ग से लाभ नहीं है ऐसी श्रद्धा करने योग्य है 


२१--कित्तेक लोग ऐसा मान रहे हैं कि शुभोपयोगसे अर्थात्त्‌ 
व्यवहार मोक्षमागं से आत्माको वास्तवमे लाभ होता है तो वह बात मिथ्या 
है कारण कि वे सब व्यवहार मोक्षमार्गको वास्तवमे बहिरंग निम्ित्त 
काररा नही मानते परन्तु उपादान कारण मानते हैं । देखो श्री रायचन्द 
ग्रन्थमालाके पचास्तिकाय गाथा ८६, मे जयसे नाचायय की टीका-- 

वहाँ अ्रर्मास्तिकायका निमित्त कारणपना कंसे है यह बात सिद्ध 
करनेमे कहा है कि “"शुद्धात्म स्वरूपे या स्थितिस्तस्य निरचयेन वीतराग- 
निविकलल्‍प स्वसंवेदन कारण, व्यवहारेण पुनरहंँत्सिद्धांदि परमेष्ठि गुण- 
स्मरण च यथा, तथा जीव पुदुगलानां निरुचयेन स्वकीय स्वरूपमेव 
स्थित्तेरूपादान कारखं, व्यवहारेण पुनरधघर्मंद्रव्यं चेति सूचार्थ: । श्रथ--- 


३३ _ 
अथवा जैसे श॒द्धास्म स्व॒रुपमें ठहरनेका कारण निश्चयनयसे बीतराग 
निर्विकन्प स्वसंवेदन ज्ञान है तथा व्यवहार नयसे श्रहुत, सिद्धादि पंच 
परमेष्ठियोंका ग्रुणोंका स्मरण है तैसे जीव पुदुगलोके ठहरनेमें निश्चयनयसे 
उनका ही स्वभाव ही उपादान कारण है, व्यवहारनयसे अधमे द्रव्य यह 
सूच्रका अथं है |” 
इस कथनसे सिद्ध होता है कि घर्मं परिणत जीवको शुभोपयोगका 
निर्मिच्तपपना और गतिपूर्वक स्थिर होनेवालेको अधर्मास्तिका निमित्तपना 
समान है और इस कथनसे यह वात जानी जाती है कि निर्मित्तसे वास्तवमे 
लाभ ( हित ) माननेवाले--निमित्तको उपादान ही मानते है, व्यवहारको 
निश्चय ही मानते हैं भ्रर्थात्‌ व्यवहार मोक्षमार्गंसे वास्तवमे लाभ मानते हैं 
इसलिये वे सब मिथ्यादृष्टि है, श्री मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३७८ में भी 
ऐसा कहा है कि---“यहु जीव निम्धयाभासको माने जाते है। परन्तु 
व्यवहार साधन को भला जानें है,. . .त्रतादिरूप झुभोपयोगरूप श्रवत्ते है 
०४9 ग्रेवेवक पर्यत पद कौ पावे है। परन्तु ससारका ही भोक्ता 
ष्श्‌ || 47 
केवलज्ञान, क्रमबद्ध-कऋ्रमचर्ती 
२२--केवलज्ञान सबधी अनेक प्रकारकी विपरीत मान्यता चल रही 
है, अत. उनका सच्चा स्वरूप क्‍या है वह इस शासखत्रमे पत्र २०० से २१४ 
तक दिया गया है उस मल बातकी ओर आपका ध्यान खीचनेमे आ्राता है | 
(१) केवली भगवान्‌ आत्मज्ञ है, परशज्ञ नही है ऐसी भी एक भूठी 
मान्यता चल रही है परन्तु श्री प्रवचनसार गाथा १३ से ५४ तक टीका 
सहित उनका स्पष्ट समाधान किया है, उनमे गाथा, ४८ मे कहा है कि “जो 
एक ही साथ चैकालिक त्रिश्ुवनस्थ पदार्थोको नही जानता, उसे पर्याय 
सहित एक द्रव्य भी जानना शक्‍य नही है,” बादमें विस्तारसे टीका करके 
अन्तमे कहा है कि “इसप्रकार फलित होता है कि जो सबको नहीं जानता 
वह अपनेको ( आत्माको ) नही जानता ॥” प्र० सार ग्राथा ४६ ( पाटनो 
अन्थमाला ) में भी बहुत स्पष्ट कहा है, गाथा पर टीकाके साथ जो कलश 
दिया है वह खास सूकमतासे पढने थोग्य है । 


शेड 


शुद्धोपयोग का फल केवलज्ञान है इसलिये केवलज्ञान प्रगट करनेके 
लिये शूद्ोपयोग अधिकार शुरू करते श्राचार्यदेवने प्रवचनसार गाथा १द३े 
की भूमिकामें कहा है कि “इसप्रकार यह ( भगवात् कुन्दकुन्दाचार्यदेव ) 
समस्त शुभाशुभोपयोगवृचिको अपास्तकर, ( हेय सानकर, तिरस्कार 
करके, दूर करके ) शुद्धोपयोगदृत्तिको आत्मसात्‌ ( अपनेरूप ) करते हुए 
दुद्धोपययोग अधिकार प्रारम्भ करते है। उसमे ( पहले ) शुद्धोपयोगके 
फलकी शआात्माके प्रोत्साहनके लिये प्रशंसा करते है”” कारण कि शुद्धोपयोग 
का ही फल केवलज्ञान है । 

उस केवलज्ञानके संबंधमे विस्तारसे स्पष्ट आधार द्वारा सम भनेके 
लिये देखो इस झ्ास्त्रके पत्र नं० २०० से २१४ तक । 

(२) प्रवचनसार गा. ४७ की टीकामें स्वेज्ञका ज्ञानके स्वभावका 
वर्णन करते २ कहा है कि “अतिविस्तारसे बस हो, जिसका अनिवारित 
फंलाव है, ऐसा प्रकाशमान होनेसे क्षायिक ज्ञान अवद्यमेव सववेदा, सर्वेत्र, 
स्वेथा, सर्वको जानता है” इससे ही सिद्ध होते हैं कि सर्वेज्ञेयोका सम्पूर्ो 
स्वरूप-प्रयेक समयमें केवलज्ञानके प्रति सुनिश्चित होनेसे अनादि अनन्त 
क्रमबद्ध-क्रमवर्ति पर्याये केवलज्ञानीके ज्ञानमे स्पष्ट प्रतिभासित हैं और वे 
सुनिश्चित होनेसे सब द्रव्योंकी सब पर्यायें कमबद्ध ही होदी हैं, उल्टी-सीघी, 
श्रगम्य वा अ्रनिश्चित होती ही नही ॥ 

(३) पर्यायकोी कऋरमवर्ती भी कहनेमें श्राता है उसका अर्थ श्री 
पंचास्तिकायकी गाथा १८ की टीकामे ऐसा किया है कि--“क््योंकि 
वे ( पर्यायें ) क्रमवर्ती होनेसे उनका स्वसमय उपस्थित होता है 
और बीत ज्ञाता है |? बादमे गाथा २१ की टीकामे कहा है कि “जब 
जीव, द्रव्यकी गौणतासे तथा पर्यायकी मुख्यतासे विवक्षित होता है तब 
चह (१) उपजता है, (२) विनष्ट होता है, (२) जिसका स्वकाल बीत 

गया हे ऐसे सत्‌ (-विद्यमान ) पर्याय सपूहको विनष्ट करता है और 
(४) जिसका स्व॒काल उपस्थित हुआ है (आ पहुँचा है ) ऐसे असत 
को ( अविद्यमान पर्याय समूहको ) उत्पन्न करता है । 


ह- 4 

(४) पंचाध्यायी भाग १ गाथा १६७-६५८ में कहा है कि “ "क्रम" 
घातु है जो पाद विकषेप अथेमें प्रसिद्ध है” गमनमें पैर - दायाँ बायाँ क्रसर 
ही चलते हैं उलटे क्रमसे नही चलता इसप्रकार द्र॒व्योंकी पर्याय भी क्रमबद्ध 
होती है, जो अपने अ्रपने भ्रवसरमे प्रगट होती है, उसमें कोई समय पहिले 
की पीछे और पीछेवाली पहिले ऐसे उलटी सीधी नहीं होती अतः प्रत्येक 
पर्याय अपने स्व समयमे ही क्रमानुसार प्रगट होती रहती है । 

(५) पर्यायको क्रमभावी भी कहनेमें आता है, श्री प्रमेयकमल- 
मातंण्ड न्‍्यायशास्त्रमे [ ३, परोक्ष परि० सू० ३ गाथा १७-१८ की टीका 
में | कहा है कि पूर्वोत्तर चारिणोः कृतिकाशकटोदयादिस्वरूपयो: 
कार्यका रणयो: इचाग्ति घुमादिस्वरूपयो: इति । वे नक्षत्रोंका दृष्टान्तसे भी 
सिद्ध होता है कि जैसे नक्षत्रोके गमनका क्रमभावीपना कभी भी निमश्वित 
क्रमको छोड़कर उलटा नही होता वैसे ही, द्वव्योंकी प्रत्येक पर्यायोंका 
उत्पाद व्ययरूप प्रवाहका क्रम अपने निश्वित क्मको छोड़कर कभी भी 
उलटा सीधा नही होता परन्तु उसका निमः्धित स्व समयमे उत्पाद होता 
रहता है । हु 
(६) केवली-सववेज्ञका ज्ञानके प्रति-सर्वेज्ञेयों. सर्वेद्रव्योंकी 
त्रिकालवति सर्द पर्यायें ज्ञेयपनासे निश्चित ही है और ऋरमबद्ध है उसकी 
सिद्धि करनेके लिये श्रवचनसार गाथा &££ की टीकामे बहुत स्पष्ट कथन है 


विशेष देखो, पाठनी भ्रन्थमाला द्वारा प्रकाशित भ्र० सार गाथा--- 
श्र्‌ टीका और भावार्थ 
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(७) श्री समयसारजी श्ञास्त्रकी टीकामें कलशोंकी श्री राजमलजी 
कृत ठीका ( सूरतसे प्रकाशित ) में पृष्ठ १० मे कहा है कि ताकौ व्योरो- 
४ध्यह जीव इतना काल वीत्या मोक्ष जासे इसो न्‍्योधु ( नॉँध ) केवल- 
ज्ञान माहे छे ।” 


(८) अवधिज्ञानी, मनःपर्यंयज्ञानी भी भविष्यकी पर्यायोंकोी 
निश्चितरूपसे स्पष्ट जानते ही हैं, और नक्षत्रों, सूर्य, चन्द्र तथा ताराओकी 
गति उदय अस्त ग्रहणुकाल आदिको निध्चितरूपसे अल्पज्ञ जीव भी जान 
सकते हैं तो सर्वेज्ञ वीतराग पूर्णाज्ञानी होनेसे सर्व दृव्योंकी सर्व पर्यायोंकी 
निर्चितरूपसे ( उसके कऋ्रममे नियत ) कंसे नही जान सकता ?--शभ्रवश्य 
जानता ही है । 


(६) इस कथनका प्रयोजन-स्वतंत्र वस्तु स्वरूपका ज्ञान द्वारा 
केवलज्ञान स्वभावी अपनी आत्माका जो पूराुंस्वरूप है उसका निश्चय करके, 
सर्वेज्ञ वीतराग कथित तत्तवबार्थोका वास्तविक श्रद्धान कराना शौर मिथ्या 
श्रद्धा छुड़ाना चाहिये। ऋ्रमबद्धके सच्चे श्रद्धानमे कर्तापनेका और पर्यायका 
आश्रयसे छूटकर अपना त्रेकालिक ज्ञाता स्वभावकी दृष्टि और आश्रय होता 
है, उसमे स्वसन्सुख ज्ञातापनेका सच्चा पुरुषार्थ, स्वभाव, काल नियति और 
कर्म उन पाँचोंका समूह एक ही साथ होता है, यह नियम है। ऐसा 
ग्नेकान्त वस्तुका स्वभाव है ऐसा श्रद्धान करता, कारण कि उसकी श्रद्धा 
विना किये सच्ची मध्यस्थता आ सकतो नही । 


२३--वतच्त्वज्ञानी स्व० श्री पं० बनारसीदासजीने “परमार्थ वच- 
निकामे' ज्ञानी अज्ञानीका भेद समझनेके लिये कहा है कि:--- 


(१) अब सूढ़ तथा ज्ञानी जीवको विशेषषणों और भी सुनो,- 
ज्ञाता तो मोक्षमार्ग साधि जाने, मृढ़ मोक्षमार्ग न साधि जाने, काहे--याते 
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 सुनो--मूढ जीव गागमपद्धतिको के व्यवहार कहै, अध्यात्म पद्धतिको 
निश्धय कहै तातें आगम श्रद्धा एकान्तपनौ साधिक मोक्षमार्गं दिखावे, 
अध्यात्मअद्धको---व्यवहारसे ( भी ) न जाने, यह सूढ़दृष्टिको स्वभाव, 
वाही याही भाँति सूफे काहेते ?--याते ज़ू-आगमअंग बाह्य क्रियारूप 
प्रत्यक्ष प्रमाण है, ताकौ स्वरूप साधिवों सुगम | ता ( वे ) बाह्यक्रिया 
करतौ संतौ आपक़ु' मुढ़ जीव मोक्षको अधिकारी माने, ( परन्तु ) 
अन्तरगभित अध्यात्मरूप क्रिया सौ अन्तरदृष्टि ग्राह्मय है सो क्रिया मसूढ जीव 
न जाने । अन्त रदृष्टिके अभावसी अन्तरक्रिया दृष्टिगोचर आवबे नाही, तातें 
मिथ्यादृष्टि जीव मोक्षमार्ग साधिवेको असमर्थ है । 


(२) अथ सम्पक्‌ दृष्टिको विचार छुनौ-- 


सम्यग्दष्टि कहा ( कौन ) सो सुनो--संशझय, विमोह, विभ्रम ए 
तीन भाव जामें चाही सो सम्यग्हृष्टि । संशय, विमोह, विम्रम कहा-ताको 
स्वरूप दृष्ठान्त करि दिखायतु है सो सुनो-जेसे च्यार पुरुष काहु एक्रस्थान 
विषे ठाढे । तिन्‍्ह चारि हूँ के आगे एक सीपको खण्ड किन्‍्ही और पुरुषने 
आनि दिखायो । प्रत्येक ते प्रश्न कीनौ कि यह कहा है ? सीप है के रूपौ 
है, प्रथम ही एक पुरुष संशवालो बोल्यो-कछु सुध नाही परत, किधौ सीप 
है किधो रूपो है मोरी दिष्टिविषे याकौ निरघार होत नाहि ने । भी दृूजो 
पुरुष विभोहवालो बोल्यो कि कछु मोहि यह सुधि नाही कि तुम सीप 
कौनसौ कहतु है रूपी कौनसो कहतु है मेरी दृष्टिविषे कछु आवतु नाही 
ताते हम नांहिनें जानत कि तू कहा कहतु है अथवा चुप ह्व॑ रहे बोले 
नाही गहलरूप सौ। भी तीसरो पुरुष विश्रमवालो बोल्यो कि---यह 





कािजिाणाण पं ब् 


#---आगम पद्धति-दो प्रकार से है--(१) भावरूप पुद्लाकार आत्माकी 
अशुद्ध परिणतिरूप-श्रर्थात्‌ दया, दान, पूजा, अनुकम्पा, झन्नत तथा अराुन्नत-महान्नत, 
मुनिके २८ मूलशुणोका पालनादि शुभभावोर्प जीवके मलिन परिणाम । (२) 
द्रव्यरूप पुद्ल परिणाम ॥ 

-£--अभ्रन्‍्तहं ष्टि द्वारा सोक्षपद्धतिको साधना सो अध्यात्म अंगका व्यवहार है । 


दें 


तौ प्रत्यक्ष प्रभान रूपो है याको सीप कौन कहे मेरी दृष्टिविष तो रूपो 
सुभतु है ताते सरवेधा प्रकार यह रूपो है सो तोनी पुरुष तो वा सीप को 
स्वरूप जान्यो नाही । ताते तीनों मिथ्यावादी । अब चोथी पुरुष बोल्यी 
कि यह तौ प्रत्यक्ष प्रमान सीप को खण्ड है यामे कहाँ घोखो, सीप सीप 
सीप, निरधार सीप, याको जु कोई और वस्तु कहे सौ प्रत्यक्ष प्रमाण 
अामक अथवा अ्रंध, तैसें सम्यग्दृष्टिकौ स्वपरस्वरूपविये न संसे है, न 
विमोह, न विभ्रम, यथार्थदृष्टि है ताते सम्यग्हष्टि जीव अन्तरदृष्टि करि 
मोक्षपद्धति साधि जाने । बाह्यमाव वाह्यनिमिचरूप # माने; सो निर्मिच 
नानारूप है, एकरूप नाहीं, अन्वरदष्टिके प्रमान मोक्षमार्ग साथे 
सम्यरजशञान स्वरूपाचरन की कनिका जागे मोक्षमार्ग सांचौ । मोक्षमार्ग को 


साधिवो-यहै व्यवद्दार, शुद्धद्वव्य--अक्रियारूप सो निश्चे। ऐसे 


#£ व्यवहारनय श्रशुद्ध द्रव्यको कहनेवाला होनेसे जितने श्रलग २, एक २ 
भावस्वरूप अनेक भाव दिखाये हैं ऐसा वह विचित्र अम्रेक चर्शामालाके समान होनेसे, 
जाननेमें श्राता हुआ उसकाल प्रयोजनवान है, परन्तु उपादेयरूपसे प्रयोजनवान नही 
है ऐसी समझ पु्वेक सस्यग्दष्टि जीव अपने चारितन्रगुणकी पर्यायमें श्राशिक शुद्धताके 
साथ जो दुभशभ्नद् है उसे चाह्यमाव भौर वाह्य निमित्तरूपसे जानते हैं । शास्जमें कही 
पर उस शुभको शुद्ध पर्योयका व्यवहा रनयसे साधक कहा हो तो उसका भ्रथ्थे वे वाह्य 
निम्ित्तमात्र है--हेय है ऐसा मानता है, भ्रत: वे श्राश्रय करने योग्य या हितकर न 
मानकर बाघक ही है ऐसा मानता है । 

-+ “पाटनी ग्रन्थमाला श्री प्रवचन सार गा, &४ में “प्रविचलिव चेतनामात्र 
आत्मव्यवहार है” ऐसा टीकामें पृष्ठ १११-१२ में कहा है, उसे यहाँ 'मोक्षमार्े 
साधिवो उसे व्यवहाए' ऐसा निरूपणा किया । 

+ --अ्रैकालिक एकरूप रहनेवाला जो झात्माका ध्यूव ज्ञायकभाव दे वह 
भृतार्थे-निश्चयनयका विषय होनेसे उसे 'शुद्धद्रव्य अक्रियारूप्‌? कहा गया है; उसे 
परमपारिणामिक भाव भी कहनेमें झाता है और वह नित्य सामान्य द्रव्यरूप होनेसे 
निष्किय है तथा क्रिया पर्याय है इससे व्यवद्दधारनयका विषय है । 


झ््६ 


व्यवहार कौ स्वरूप सम्पग्दष्टि जाने, सुृढडजोव न जाने न माने ! मूढ 
जीव बन्ध पद्धतिको साधिकरि मोक्ष कहै, सो बाव ज्ञाता मानें नाहीं । 
कहेते, यातें जु बंधके साधते बंध सधे, मोक्ष सचे नाहीं | ज्ञाता कदा- 
चित्‌ बंध पद्धति विचार तब जाने कि या पद्धतिसौ ४४ मेरो द्रव्य अनादि 
को वंधरूप चलयो आयो है---अब या पद्धतिसो--मोह तोरिवो है या 
पद्धतिको राग पूर्वकी ज्यो हे नर काहे करो ? । 


छिनमात्र भी बन्ध पद्धतिविषे मगन होय नाही सो ज्ञाता अपनो 
स्वरूप विचारे, अनुभव, ध्यावे, गावे, श्रवन करे, नवधा भक्ति, तप क्रिया 
अपने शुद्ध स्वरूपके सन्मुख होइकरि करे | यह ज्ञाताको आचार, याहीको 
नाम मिश्रव्यवहार | 


(४) अब हेय ज्ञेप उपादेयरूप ज्ञाताक़ी चाल वाको विचार लिख्यते 


हेय-त्यागरूप तौ अपने द्रव्यकी अश्ुद्धता, ज्ञेय-विचाररूप अन्य 
षट॒द्रव्यकोी स्वरूप--उपादेय आचरनरूप शअ्रपने द्रग्यकी शुद्धता, ताको 
व्योरो-ग्रुरास्था नक प्रमान हेय ज्ञेय उपादेयरूप शक्ति ज्ञाताकी होय | ज्यों 
ज्यों ज्ञाताकी हेय ज्ेय उपादेयरूप वर्धभान होय त्यो त्यो ग्र॒ुशस्थानककी 
वढ़वारी कही है, ग्रुगस्थानक प्रवान ज्ञान, ग्रुणस्थानक प्रमान क्रिया ) तामें 
विशेष इतनौ जु एक ग्रुरास्थानकवर्ती अनेक जीव होहि तो अनेक रूपको 
ज्ञान कहिए, अनेकरूपकी क्रिया कहिए । भिन्न भिन्न सत्ताके प्रवान करि 





७-यहाँ सम्यग्दष्टि जीवको उसकी भूमिकाके अनुसार होनेवाले शझुभमावको 
भो वन्ध पद्धति-कही है | बन्धमार्ग,-बन्धका कारणा,-वन्धका उपाय और वधपद्धति 
एकार्थ है । 
-+सम्यग्दष्टि झुभभावको वन्धपद्धतिमें गिनते हैं इससे इनसे लाभ या 
किचित्‌ हित मानते नही, और उनका अभाव करनेका पुस्पार्थ करता है इसलिये * यह 
बन्वपद्धतिका मोह तोड़कर स्वसन्मुख प्रवर्ततका उद्यम करते हुए शुद्धतार्मे वृद्धि करने 


की सीख अपने फो दे रहे हैं । 


हर 


एकता मिले नाही | एक एक जीव द्रव्य विषे श्रन्य अन्य रूप औदबयिक भाव 
होंहि तिन औदबिकभाव अनुसारी ज्ञानकी अन्य अ्रन्यता जाननी । परन्तु 
विद्येषप इतनो जु कोऊ जातिको ज्ञान ऐसो न होइ जु परसत्तावलम्बकशीली 
होइ करि मोक्षमार्ग साक्षात्‌ कहे काहे तें अवस्था प्रवाव ( कारण कि 
अवस्थाके प्रमानमें ) परसत्तावलम्बक है| ने ज्ञानको परसत्तावलम्बी पर- 
मार्थता न कहे, जो ज्ञान हो सो स्वसत्तावलम्बनशीली होय ताके वाऊ 
ज्ञान । ता ज्ञान ( उसज्ञान ) को सहकारभूत, निर्मितच्तकूप चाना प्रकारके 
आौदयिकभाव होंहि तीन्ह झ्औौदयिकभावोको ज्ञाता तमासगीर, न कर्त्ता न 
भोक्ता, न अवलम्बी ताते कोऊ यों कहै कि या भाँतिके औदयिकभाव होहि 
सर्वेथा, तो फलानों ग्रुणस्थानक कहिए सो भूठो। तिनि द्रव्य कौ 
स्वरूप स्वेथा प्रकार जानयो नाही । काहिते-याते जु और ग्रुणस्थानकनकी 
कौन वात चलावे, केवलिके भी औदबयिक भावनिको नानात्वता ( अनेक 
प्रकारता ) जाननी । केवलीके भी औदयिकभाव एकसे होय नाही । काहू 
केवलि को दण्ड कपाटरूप क्रिया उदय होय, काहू केवलिकौ नाही | तौ 
केवलिविषे भी उदयकी नानात्वता है तौ और ग़रुर्स्थानककी कौन बात 
चलावे । ताते औदयिक ४४ भावके भरोसे ज्ञान नाही ज्ञान स्वशक्ति प्रवान 
है | स्व-परप्रकाशक ज्ञानकी द्क्ति, ज्ञायक प्रमान ज्ञान स्वरूपाचरनरू 

चारित्र, यथानुभव प्रमाच यह ज्ञाताकों सामथ्यें पनौ | हे 


हे इस वातनको व्योरों कहांतांई लिखिये कहांताई कहिए । वचना- 

तीत इन्द्रियाततीत ज्ञानात्तीत, ताते यह विचार बहुत कहा लिखहि ।-जो 
नाता होइगो सो थोरी ही लिख्यो बहुत करि समुफैगो जो अज्ञानी होयगो 
सो यह चिट्ठी सुनैगो सही परन्तु समुक्लगा नहीं यह--वच निका यथाका 
यथा सुमति अवान केवलिवचनानुसारी है। जो याहि सुणेगो समुमेगो 
सरदहगो ताहि कल्याणकारी है भाग्यप्रमाण | इति परमार्थे बचनिका 
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ु #* यहाँ सम्यग्हष्टिके शुभोपयोगको श्रौदयिक्रमाव कहा है और वह झौदग्रिक 

भावमे संचर निर्जेस नही परन्तु चन्‍्य होता है ॥ 


9१९ 
२४--प्रमाज में सात्मज्ञानके विषयमें अपूर्ध जिज्ञासा और जाग्रति 


(१) जिसे सत्यकी ओर रुचि होमे लगी है, जो सत्यतत्त्वको 
समभले और निर्णय करनेके इच्छुक हैं वह समाज, मध्यस्थतासे शास्रोकी 
स्वाध्याय ओर चर्चा करके नयार्थे, अनेकान्त, उपादान निमित्त, निम्यय, 
व्यवहार दो नयोंकी सच्ची व्यास्या और प्रयोजन तथा मोक्षमार्गका दो 
प्रकारसे निरूपणा, हेय उपादेय और प्रत्येक द्वृ्यकी पर्यायोकी भी स्वतंन्रता 
फेकलशान और क्रमबद्ध पर्याय आदि प्रयोजनभूत विषयोमे उत्साहसे 
भ्रभ्यास कर रहे हैं झोर तत्वनिर्णोयक्रे विषयमे समाजमें खास विचारोका 
प्रवाह चल रहा है ऐसा नीचेके आधारसे भी सिद्ध होता है--- 


(२) क्षी भारत० दि० जेन सघ ( मथुरा ) द्वारा ई० सच्‌ १६४४ 
में प्रकाशित मोक्षमार्ग प्रकाशक ( पं० टोडरमलजी कृत ) की प्रस्तावना 
पृष्ठ €& में थासक्रीजीने कहा है कि “श्रव तक शास्रस्वाध्याय और पारस्परिक 
चर्चाओमें एकान्त निम्चयी और एकान्‍्तव्यवहारीको ही मिथ्यादृष्टि कहते 
सुनते आए हैं। परन्तु दोनो नयोका अवलम्बन करनेवाले भी मिथ्यादृष्टि 
हो सकते है यह आपकी ( स्व० श्री टोडरमलजीकी ) नई और विद्येष 
चर्चा है । ऐसे मिथ्याहष्टियोके सूक्ष्म्मावोका विश्लेषण करते हुए आपकने' 
वाई शअ्यूर्व वातें लिखो हैं । उदाहरणके लिए आपने इस बातवका खण्डन 
किया है कि मोक्षमार्ग निमश्चय व्यवहाररूप दो प्रकारका है। वे लिखते है 
कि यह मान्यता निश्चय व्यवहारावलम्बी मिथ्याहृष्टियो की है, वास्तवमे 
पाठक देखेंगे कि जो लोग निम्चय सम्यग्द्शं न, व्यवहार सम्यग्दर्शन, निम्चय 
रत्नन्नय, व्यवहार रत्ननय, निम्चयमोक्षमार्गं, व्यवहार मोक्षमार्गे इत्यादि 
भैदोकी रातदिन चर्चा करते रहते है उनके मंतव्य से पण्डितजीका मंतव्य 
कितना भिन्न है ?] इसोप्रकार आगे चलकर उन्होने लिखा है कि 
निश्चय व्यवहार दोनोंको उपादेय मानना भी श्रम है, क्योंकि दोनों 
नयोंका स्वरूप परस्पर विरुद्ध है, इसलिये दोनों नयोंका उपादेयपना 
नहीं बन सकता । अभी तक तो यही धारणा थी कि न केवल निश्चय 


हर 


उपादेय है और न केवल व्यवहार किन्तु दोनों ही उपादेय हैं किन्तु 
पंडितजीने इसे मिथ्यादृष्टियोंकी प्रबुचि बतलाई है ।” 


थागे पृष्ठ ३० मे उद्धरण दिया है कि 'जो ऐसा मानता है कि 
निश्चयका श्रद्धान करना चाहिये और प्रवृत्ति व्यवहारकी रखना चाहिये" 
उन्हें भी मिथ्याहृष्टि ही बतलाते हैं । 


२५---इस शास्त्रकी इस टीकाके आधार थूतशास्त्र 
इस टीकाका संग्रह-सुख्यतया श्री सर्वार्थ सिद्धि, श्री त्तत्त्वार्थ राज- 
वातिक, श्री इलोकवा तिक, श्री अर्थ प्रकाशिका, श्री समयसार, श्री प्रवचन- 
सार, श्री पचास्तिकाय, श्री नियमसार, श्री घवला-जयघवला-महाबन्ध 
तथा श्री मोक्षमाग्ग प्रकाशक इत्यादि अनेक सत्‌ झ्ार्रोके आधार पर किया 
गया है, जिसकी सूची भी इस ग्रन्थमे झुरूसे दी गई है । 


२६--अध्यात्म योगी सत्पुरुष श्री कानजी स्वामीकी कृपाका फल 
मोक्षमार्गंका सत्य पुरुषार्थे दशनिवाले, परम सत्य जैनचर्मके मर्म॑के 
पारगामी और अद्वितीय उपदेशक, जआात्मज्ञ, सत्पुरुष श्री कानजी स्वामीसे 
मेंने इस ग्रन्थकी पाण्डुलिपि पढ़ लेनेकी प्रार्थना की श्रौर उन्होने उसे 
स्वीकारनेकी कृपा की । फलस्वरूप उनकी सूचनानुसार सुधार करके 
मुद्रणके लिये भेजा गया। इसप्रकार यह ग्रंथ उनकी कृपाका फल है--- 
ऐसा कहनेकी आज्ञा लेता हूँ । इस कृपाके लिये उनका जितना उपकार 
व्यक्त करें उतना कम ही है 
२७--मुमुक्षु पाठकों से. ... . . 


झुछुल्युश्नोको इस ग्रथका सूक्ष्म हष्टिसि और मध्यस्थरूपसे अध्ययन 
करना चाहिए। सत्‌ शासत्रका धर्म बुद्धि द्वारा ्रभ्यास करना सम्यर्दर्श तका 


घारखणा है | तदुपरान्त, शास्लाभ्यासमे निम्न बाते सुख्यतया ध्यानमे रखना 
चाहिए--- 


(१) निम्बयनय सम्यग्दर्शनसे ही घमेका प्रारम्भ होता है 
(२) निम्धय सम्यग्दशंन प्रगट किये बिना किसी भी जीवको सच्चे 


धरे 


ब्रंत, सामायिक अतिक्रमरा, तप, प्रत्याख्यानादि क्रियाएँ नही होती क्योंकि 
वे क्रियाएँ पाँचवे ग्रुणस्थानमें शुभभावरूपसे होती है । 


(३) शुभभाव ज्ञानी और अज्ञानी दोनोंको होता है, किन्तु अज्ञानी 
जीव ऐसा मानता है कि उससे घर्मे होगा, अथवा वह झुभभावरूप व्यवहार 
करते-करते भविष्यमे घर्मं होगा; किन्तु ज्ञानियोको वो हेय बुछ्धिसे होनेसे, 
उससे (-शुभभावसे धर्म होगा ) ऐसा वे कभी नही मानते । 

(४) पूर्ण वीतरागदशा प्रगट न हो वहाँ तक पदु अनुसार छुभभाव 
झाये बिना नही रहते किन्तु उस भावको घम्में नही मानना चाहिए और न 
ऐसा मानना चाहिये कि उससे क्रमशः घम्मे होगा; क्योकि वह विकार 
होनेसे अनन्त वीतराग देवोने उसे बन्धनका ही कारण कहा है । 


(५) प्रत्येक वस्तु द्वव्य-ग्रुण-पर्यायसे स्वतन्त्र है; एक वस्तु दूसरी 
वस्तुका कुछ कर नही सकती; परिणमित नहीं कर सकती, प्रेरणा नही 
दे सकती, प्रभाव-असर-मदद या उपकार नही कर सकती; लाभ-हानि 
नही कर सकती, मार-जिला चही सकती, सुख-ढुख नही दे सकती-ऐसी 
प्रत्येक द्वव्य-ग्रुण-पर्यायक्री स्वतंत्रता अनन्त ज्ञानियोने पुकार पुकार कर 
कही है । 

(६) जिनमतमें तो ऐसी परिपाटी है कि पहले निम्धय सम्यक्त्व 
होता है और फिर ब्रत; और निम्वय सम्यकत्व तो विपरीत अभिप्राय रहित 
जीवादि तैस्‍्वार्थ श्रद्धात है, इसलिये ऐसा यथार्थ श्रद्धाच करके सम्यग्हृष्टि 
होना चाहिये । 

(७) प्रथम ग्रुणस्थानमे जिज्ञासु जीवोंको ज्ञानी पुरुषोके घर्मोप- 
देशका श्रवरा, उनका निरन्तर समागम, सतुशासत्षक्रा अभ्यास, पठच- 
मनन, देवदर्शन, पूजा, भक्ति, दानादि शुभभाव होते हैं, किन्तु पहले गुण- 
स्थानमे सच्चे न्नतन-तपादि नही होते । 


(२८) अन्तमें 
मोक्षशास्त्रके गुजराती टीका परसे हिन्दी अचुवाद करनेका कार्ये 


४४ 


कठिन परिश्रम साध्य; उसको पूरा करनेवाले श्री पं० परमेष्ठीदासजी 
न्‍्यायतीर्थे घन्यवादके पात्र है | 


इस शास्त्रकी प्रथमावृत्ति तथा दूसरी इस आवृत्ति तैयार करनेमें 
अक्षरशः: मिलान करके जाँचनेके कार्यमें तथा चास्त्राचुसार स्पष्टता करनेके 
कार्यमें प्रेम पूर्वक अपना समय देकर बहुत श्रम दिया है उस सहायके लिये 
श्री त्र० गुलाबचन्दभाईको आ्राभार सह घन्यवाद है । 


हिन्दी समाजको इस ग्रुजराती-मोक्षशास्ष टीकाका लाभ प्राप्त हो 
इसलिये उसका हिन्दी अनुवादन करानेके लिये तथा दूसरी आवचृत्तिके लिये 
श्री नेसिचन्दजी पाटनीने पुनः पुनः प्रेरणा की थी, और कमल प्रि० प्रेसमें 
यह शाख्ल सुन्दर रीतिसे छपानेकी व्यवस्था करनेके लिये श्री नेमिचन्दजी 
पाटनी ( प्रधान-मन्त्री श्री पाटनी दि० जैन ग्रंथमाला, मारोठ-राजस्थान ) 
को घन्यवाद है । 


इस ग्रथका धृफ रीडिंग, शुद्धिपत्र, विस्तुत विषय सूची, शाब्दसूचि 
आदि तेयार करनेका कार्य सावधानीसे श्री नेमीचन्दजी बाकलीवाल 
(-मदनगंज ) ने तथा ब्र० ग्रुलाबचन्दजीने किया है, अतः उन्हे भी 
घन्यवाद है। 


प्रक्षय तृतीया रामजी माणेकचन्द दोशी, 
वीर नि० सम्बत्‌ २४८& “-भमखुखे-..- 
श्री जेन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट 
सोनगढ़ 


श्री मोच्षशात्र टीका की विषय सूची 


ज् 
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न श्‌) 


संगलाचरण 
शास्त्रके विषयोंका संक्षेप कथन 
प्रथस अध्याय प्र॒ष्ठ ४ से ११८ तक 
मोक्षकी प्राप्तिका उपाय--निम्चय मोक्षमार्ग: 
पहले सूत्रका सिद्धान्त 
निश्चय सम्यग्द्शेनका लक्षण 
“तत्व? शब्दका समें 
सम्यग्द्शेनकी महिमा 
सम्यग्द्शोनका बल 
सम्यग्द्शनके भेद तथा अन्य प्रकार 
सराग सम्यग्दृष्टिके प्रशमादि भाव 
सम्यग्द्शनका विषय-लक्ष्य-स्वरूप 
यह सूत्र निश्चय सम्यग्द्शेनके लिये दे उसके शास्त्राधार 
सिमश्वय सम्यग्दशैनके उत्पत्तिकी अपेक्षासे भेद 
तीसरे सूत्रका सिद्धान्त 
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प्रमाणके दो प्रकार, “श्रुत! के अर्थ पत्र 
चारद अंग, चौदद पूल 


92 
मति और श्रुतज्ञानके बीचका भेद्‌ 


ष्प्द्‌ 

विशेष स्पष्टीकरण ४ घ्र्छ 
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अलुगामी आदि छटद् सेदका वर्णन 


+2+5 ० प 
द्रव्य, क्षेत्र; काल, भाव अपेक्षासे अवधिज्ञानका विपय ६०-६९ 
क्षयोपशणका अर्थ 


६१ 


0 ॥ 
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अक्रमिकविकास ओर क्रसिकविकासका दृष्टान्त १४५ 
इस विपयके प्रश्नोत्तर और विस्तार १४७ 
सम्यग्दशन और ज्ञान चेतनामें अन्तर १५४ 
घारित्र न पले फिर भी उसकी श्रद्धा करनी चाहिये १्५छ 
सलिश्वय सस्यग्द्शनका दूसरा अर्थ १५५ 
प्रथम अध्यायका परिशिष्ट--२ श्र 
१४४७-१६ ३ 


निश्चय सम्यग्द्शन--- हर 
निश्चय सम्यगर्द्शन क्या है और उसे किसका अवलम्बन १४७ 


मभेद-विफल्पसे स० दृ० नहीं होता श्श्प 
विकल्पसे स्वरूपानुभव नहीं दो सकता १४६ 
सम्यग्द्शेन ओर सम्यग्ज्ञानका सम्बन्ध किसके साथ १६० 
श्रद्धा-ज्ञान सम्यक्‌ कब हुए १६१ 
सम्यग्द्शनका विपय, मोक्षका परसाथे कारण १६२ 
सम्यग्द्शन दी शान्तिका उपाय है सम्यग्द्शंन दी संसारका 

नाशक दै १६२-१६३ 
प्रथम अध्यायका परिशिष्ट---३ श५्६छ 
जिज्ञासुको धर्म किस प्रकार करना े ० 


पात्र जीवका लक्षस्य 
सम्यग्द्शनके उपायके लिये ज्ञानियोंके द्वारा बताई गई क्रिया १६५ 


श्रतज्ञान किसे कद्दना श्६£ 
श्रतज्ञानका वास्तविक लक्षणु-अनेकान्त हे 


भगवान भी दसरेका कुछ नहीं कर सके 


ब््ब्‌ 


सूत्र नस्ब॒र विषय पत्र संख्या 
प्रभावनाका सच्चा स्वरूप १६६ 
सश्चों दया ( अहिंसा ) १६७ 
आनन्द्कारी भावनावाला क्या करे १६७ 
श्रुतज्ञानका अवलस्बन दी प्रथम क्रिया है श्द्व८ 
धर्म कहों और कैसे ९ १६६ 
सुखका उपाय ज्ञान और सत्‌ समागम १७० 
जिस ओर की रुचि उसीका रटन श्जर्‌ 
श्रुतज्ञानके अवलम्बनका फल--आत्मानुभव १७४ 


सम्यग्द्शेन होनेसे पूर्व 


श्छ्ग 
घममके लिये श्रथम क्‍या करें श्जद्‌ 
सुखका मागे, विकारका फल, असाध्य, शुद्धात्मा १७७ 
धमकी रुचिवाले जीव केसे द्ोते हैं ९ श्ज्प 
उपादान निमित्त और कारण-काये १७६ 
अन्तरंग अनुभवका उपाय-नज्ञानकी क्रिया १७६ 
ज्ञानमें भव नहीं है १८० 
इसप्रकार अनुभवर्म आनेबवाला झुद्धात्मा कैसा है ९ श्पर 
निश्चय-व्यवद्दार १८१५ 
सम्यगर्द्र्शन होने पर क्या द्ोता है श्र 
बारन्वार ज्ञानमें एकाग्रताका अभ्यास श्ध्र्‌ 
अन्तिम अमिप्राय १८३-८७छ 
प्रथम ० का परिशिष्ट-- ४ श्र 
तच्वाथे श्रद्धानको स० द० का लक्षण कहा है उस लक्षणमें 
अव्याप्ति आदि दोषका परिद्दार श्च्र्‌ 
प्रथम अध्यायका परिशिष्ट न॑० ४-- २००-२१४ 


केवलज्ञान [ केवलीका ज्ञान ] का स्पष्ररूप और अमेक 


शास्रोंका आधार--- २००-६२१४७ 


कप च्ू 


सूत्र नम्बर विपय क्षत्र संख्या 
अध्याय दूसरा 

१ जीवके असाधारण भाव २१५ 

ओऔपशमिकादि पॉच भावोंकी ज्याख्या अर 

यह पाँच भाव क्या यतलाते हैं ९ र्१७ 

उनके कुछ प्रश्नोत्तर २१८ 

आझौपशमिक भाव कव दोता है २१६ 

२२० 


उनकी सदिसा 
पॉच भाषोंके सम्बन्धर्मे छुछ स्पष्टीकरण २२१ 


पॉच भावोंके सम्वन्धमें विशेष » २२४ 
जीवका कत्तेन्य ब्र्छ 
इस सृत्नमें नय-प्रमाणकी विवक्षा २२६ 
२  भावोंके भेद श्र 
३ ओऔपशमिक भावके दो भेद २२६ 
४ ज्ञायिकभावके नव भेद २२७ 
४ - क्षायोपशमिक भावके १८ भेद र्६ 
६ _ भऔदयिक भावके २१ भेद २३० 
७ _ पारिणामिकभावके तीन भेद ब्श्ब 
- उनके विशेष स्पष्टीकरण २३३ 
-. - अनादि अज्ञानीके कौनसे भाव कभी नहीं हुए ९ ब्३छ 
- औपशमिकादि तीन भाव कैसे प्रगट होते हैं ९ २३४७ 
- कौनसे भाव वन्धरूप श्३ेछ 
वे जीवका लक्षण २३४ 
आठवें सून्नका सिद्धान्त २३६ 
६ उपयोग के भेद २३७ 
साकार-निराकार ह२र२े६-४०- 
दर्शन और ज्ञानके बीचका भेद ५ कै 
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उस भेदकी अपेक्षा और अभेदकी अपेक्षासे ख़शेन्न-ज्ानक़ा-अअर्ये 


भ्रष्ट 


सूत्र नन्‍्बर विषय 
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११ 
श्र 
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श्ष 
श्च 


श्ध 
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१६ 
२० 


ब्र्‌ 


जीवके भेद 
संसारका अर्थ 
द्रव्य परिवतेन, क्षेत्र परि० काल परि०-भव और भाव 
परिवतेनका स्वरूप 
भाव परिवर्तेनका कारण 
मानव भव॒की साथ्थेक्रताक्रे लिये विशेष 
संसारी जीवोंके भेद 
संसारी जीवॉके अन्य प्रकारसे भेद ( त्रस-स्थाचर ) 
स्थावर जीवोंके भेद्‌ 
इन प्रुथिवी आदिकोंके चार चार भेद्‌ 
त्रस जीचोंके भेद 
इन्द्रियों की संख्या 
इन्द्रियोंके मूल भेद्‌ 
द्रव्येन्द्रियका स्वरूप 
भावेन्द्रियका स्वरूप ( लब्धघि-उपयोग ) 
इस सूत्रका सिद्धान्त 
पॉच इन्द्रियोॉंके साम और कऋरस 
इन्द्रियॉँके विषय 
सनका विषय 
इन्द्रियोंके स्वामी 
इन्द्रियोंके स्वामी और क्रम 
सैनी किसे कहते हैं ९ 
विप्रहगतिवान जीवको कौनसा योग है 
बिगप्रहगतिर्मे जीव और पुद्टलोंका गमन कैसे द्वोता है ९ 
मुक्त जीवोंकी गति कैसी द्वोती है ९ 


संसारी जीवोंकी गति और उनका समय 
अविप्रदहगतिका समय 


पत्र संख्या 
र्ष्टर्‌ 
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सूत्र नम्बर विषय पन्न संख्या 
३४० अविग्रहगतिम आहदह्यारक अनाद्दारककी व्यवस्था २६७ 
३१ जन्मके भेद श्ध्ध 
8२ योनियोंके भेद २६६ 
४३ गर्भ जन्म किसे कहते हैं ९ २७१ 
३४ छपपादजन्म किसे कहते हैं ९ २७१ 
३४ सम्मून्छेन जन्म किसके द्ोता दै ? ' र७र 
३६ शर्रीरके नाम तथा भेद २७२ 
३७ शरीसोंकी सूक्ष्मताका वशुन २७३ 
इ८ पहिले पहिले शरीरकी अपेक्षा आगे आगेके शरीरोके प्रदेश- 
३६ थोड़े द्वोंगे या अधिक ९ २७४३-२७४ 
४० तैज्नस-कार्मोण शरीरकी विशेषता २७४ 
४९ तैजस-कार्माण शरीरकी अन्य विशेषता २७५ 
४२ थे शरीर संसारी जीवोंके अनादि कालसे हैं २७६ 
४३ एक जीवके एक साथ कितने शरीरोंका सम्बन्ध ? ७६ 
४७ फार्मण शरीरकी विशेषता र्ज्७ 
४५ आओऔदारिक शरीरका लक्षण र्ज्प 
ध्ुं६ बैक्रियिक शरीरका लक्षण २७६ 
४७ देव और नारकियोंके अतिरिक्त दूसरोंके वैक्रियिक शरीर द्ोता दे 
: या नहीं ९ २७६ 
४८ वैकियिकके अतिरिक्त किसी अन्य शरीरको भी लब्धिका 
ह॒ निमिच है ९ २७६ 
४६ आद्वारक शरीरका स्वामी तथा उसका लक्षस्थ दघ्घ० 
. -आद्वारक शर्ीरका विस्तारसे वर्णन २८० 
४० लिग-वेदके स्वामी | श्र 
४९ देवोंके लिग श्र 
४२ ध्यन्य कितने लिग वाले दें ९ ग्य 
ध्द 


ध्दे 


- किनकी आयु अपवर्तेन (-अकाल झत्यु ) रहित है ९ 


च्ष््‌ 


सूत्र नम्बर धिषये 
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अध्याय २ का उपंसंहार 
पारिणासिक भावक्रे सम्बन्धमे 


घ॒र्म करनेके लिये पॉच भादोंका ज्ञान उपयोगी है ९ 


उपादान और निमित्त कारणके सम्बन्ध में--- 


पत्र संख्या 
रद 
रद्द. 
र्घ्् 
गर्टऊ 


पाँच भावोंके साथ इस अध्यायक्रे सृत्रोंके संम्बन्धका स्पेष्टीकेरेण २६४ 


निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध 
तात्पय 


अध्याय तीसरां 
भूमिका 


अधोलोकका वर्खन 

सात नरक- प्थिबियाँ 

सात प्रथिवियोंके बिलोकी संख्या 

नरक गति होनेका प्रमाण 

नारकियोंके दुःखोंका वर्णन 

नारकी जीव एक दूसरेको दुःख देते हैं 
विशेष दुःख 

नारकोंकी उत्कृष्ट आयुका प्रमाण 
सम्यग्दष्टियोंकोी नरकर्में कैसा दुःख दोता है ९ 
सध्यलोकका वैन, कुछ दीप समपुद्रोंके नाम 
छीप और समुद्रोंका विस्तार और आकार 
जम्बूद्वीपका विस्तार और आकार 

उसमें सात क्षेत्रोंके नाम. - 


सात विभाग करनेवाले छह पर्व॑तोंके नाम 
कुलाचल पवंतोंका रंग 


'कुल्लाचलोका विशेष स्वरूप 
' छुलाचलोंके ऊपर स्थित सरोबरोंके न्तास 
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सूत्रे भेम्बर किषंये पत्र संख्या 
१४' प्रथम सरोवरकी लम्बाई-चोड़ाई 8११ 
९६ प्रथम सरोबरकी गहराई रु ३१९ 
१७ उसके मध्यम क्या है ९ > ३११२ 
शें८ मद्दापझ्ादि:सरोवरों तथा उनमें कमलों का प्ंमाण देंदरेका 
विस्तार आदि हे ३१२ 
१६ छट्द कमलॉमें रद्दनेवाली छेद्द देवियाँ श्श्२ 
२० चौदहं मद्दा नदियोंके यम ।$ $१३ 
२१-२२ नदियोंके बहनेका क्रम ड१३ 
२३ इन चीदद मद्दा नदियोंकी सद्दायक नदेयोँ झ्श्छ 
२४ भरत क्षेत्रका विस्तार श्श्ष 
२५४ आगेके क्षेत्र और पर्वंतोंका विस्तार 5-44 
२६ विदेद्द क्षेत्रके आगेके पर्रत-क्षेत्रोंका विध्तार ड्श्र 
२७ भरत और ऐरावत क्षेत्रमें कालचक्रका पंरिवतेन है 4 
भरत-ऐराबत्तके मनुष्योंकी आयु तथा ऊँचाई ' १७ 
तथा मनुष्योका आहार ड्श्घ्र 
रुप अन्य भूमियोंकी काल व्यवस्था डेश्८ 
२६ दैमवतक इत्यादि क्षेत्रोंमें आयु च्श्ध 
३० हैरण्यक्तकादि क्षेत्रोंमें आयु ३श्ट 
३१ विदेद ज्षेत्रमें आयुकी व्यवस्था १६ 
शेर भरतत्षेत्रका विस्तार दूसरी तरदहसे डर 
३३ धातकी खण्डका वन ३२० 
३४ पुष्करा् छोपका वर्णन य्र० 
३५४ सलुष्य क्षेत्र, ३ई-मनुष्योंके भेद _ - २१ 
( आये-स्लेच्छ ) ड्२१ 
आद्धिप्राप्त आयेकी आठ प्रकारकी तथा अनेक प्रकांरको 
रूढ़ियोंका चर्णुन ३२२ से ३३० 
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'धनऋद्धि प्राप्त आये ३8० 
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सूत्र, नम्बर विषय पन्न सेंख्या 
- स्लेच्छ शेश२ 
३७ के भूमिका चसेन शश२ 
श८. मनुष्योंकी उत्कट्ट तथा जघन्य आयु ४३३ 
३६ तियचोंकी आयु स्थिति श्छेछे 
क्षेत्रके नापका कोष्टक ३३५ 


, छत्तरक्ुरु, देवकुरु, लचणसमुद्र, घातकी द्वीप, कालोद्घिसमुद्र, 
. पृष्करद्धीप, नरलोक, दूसरे छीप, समुद्र, कम मूसि-भोगममि 


और कर्मभूमि जऊेसा क्षेत्र झे३७ 
चतुथे अध्याय 
” भुसिका शेरे७ 
१ देवोंके भेद ३४० 
२ सवनत्रिक देवोंमे लेश्याकां विभाग ३४१ 
« ३ चार निकायके दढेवोंके प्रभेद ३४१ 
४" चार प्रकारके देवोंके सामान्य भेद श्छ्चर 
-४ व्यन्तर, ज्योतिषी देवों इन्द्र आदि भेदोंकी विशेषता शेष्टरे 
६ देवोंमें इन्द्रोंकी उयवस्था ३४३ 
७८, ६) देवोंका काम सेवन सम्बन्धी वर्णन ३४४-३४४५ 
१० भवनवासी देवोंके भेद ३४७ 
११ उयन्तर देवोंके आठ भेद ३७६ 
१२ ज्योतिषी देवोंके पॉच भेद ३५० 
१३ ज्योतिषी देज्रोंके विशेष वणेल ३४१ 
१४ उससे दोनेवाला काल विभाग ३५१ 
१५ अदाई द्वीपके चाहर ज्योत्तिषी देव ३५१ 
१६ बैमानिक देवोंका वशुन इ५२ 
१७ बेसानिक देवोंके भेद इ्५२ 


श्म८ कल्पोंकी स्थितिका क्रम इ्र्श्दे 


श्र 


सूत्र नम्बर विषय . प्र संख्या , 
१६ घेमानिक देवोके रहनेका स्थान हि अरे: 
२० चैमानिक देवोंमें उत्तरोत्तर अधिकता रेशडे 
२९१ बेमानिक देवोंमे उत्तरोत्तर द्वीनता | घर | 
झुभ भावके कारण कौन जीव किस स्वर्गर्में उत्पन्न होता दै 
उसका स्पष्टीकरण ३२५६ 
देवशरीरसे छूटकर कौनसी पर्योय' घारुण करता है उसका वन शेश८ 
इस सूतन्रका सिद्धान्त ३६५६ 
२२ वैभानिक देवोंमें लेश्याका वर्णन ३६९ 
२३-२४ कल्प लेक कद्दों तक; लोकएन्ति ऋरेज घ्ध्र्‌ 
२५ लौीकान्तिक देवोंके नाम है ब्ष्र 
२६ अज्ुदिश और अनुत्तरवासी देवोंके श्वतारका नियम ३६३ 
२७ तियेच कौन है ९ ब्ध्छ 
२८ भवनवासी देचोंकी उत्कृष्ट आयु- घ्ध्छ 
२६ चपैमानिक देवोंकी उत्कृष्ट आयु ड्ध्छ 
३४-३१ सानत्कुमारादिकी आयु. ३६५ 
४२ कल्पातीत देवोंकी भा्यु ३६६ 
३३-४४ श्वगोकी जघन्य आयु ३६७ 
२५-३६ नारकियोंकी जघन्य आयु हे६७-६८ 
३७ भचनयासी देवोंकी जघन्य आयु रेद्प 
३८ च्यन्तर देवोंकी जघन्य आयु द्हट्द 
पे६ ब्यन्दर देवोंकी उत्कष आयु श्द्ष्र 
४० ज्योतिषी देवोंकी उत्कृष्ट आयु 3 
४१ ज्योतिषी देवोंकी जघन्य आयु झ्प्८ 
४२ लौकान्तिक देघोंफी आयु, उपसंदार ३६६ 
सप्रभंयों [ स्थानू अस्ति-नास्दि ] ३७७ 


साधक लीपोेंफो उसके सानसे लाभ जेफश 


ध्््ध 


सूत्र नम्बर विप्रय 


शख्र० २ से ७ तक यद्द अस्ति नार्ति स्वरूप कहाँ कहाँ 
घताया है उसका वर्णन 

सप्तमंगीके शेष पाँच भंगक। वक्त 

जीवमें अवतरशित सप्तभंगी 

उसमें लागू होने वाले नय 

प्रमाण, निक्तेप, रचज्ञेय, अनेकास्त 

सप्तमंगी और अनेकान्त 
- मय, अध्यात्मके नय+ उपचार नय--- 


- - सम्यम्दष्टिका और मिथ्यादष्टिका ज्ञान 


 । 583 3090 ,# बे ' 


: वी & छत 


: अनेकान्त क्‍या कतलाता है ९ 
:शास्त्रोंके अर्थ करनेकी फड् ति 
 मुमुछआओंका कत्तेव्य 

देवगतिकी व्यवस्था [ भवनत्रिक [ 


देवगतिकी व्यवस्था ( वेमानिक ) 


मै घंचम अध्याय 
न्‍ह भूमिका 
- अजीब तबूंवका वर्णन 
ये अ्रजीबकाय क्या है 
-द्रव्यमं जीवकी गिनती 
-पुदुगर्ल द्रव्यसे अतिरिक्त द्रव्यॉँकी विशेषज्ञा 
-'नित्यः और “अवस्थित? का विशेष स्पष्टीकरण 
एक पुदूगल द्रव्यका ही रूपिस्व बतलाते हैं: 
धर्मादि द्र॒व्योंकी संख्या 
इनका गमन रदितरव 


धमेद्रउय, अधमेद्र॒त्य और एक जीवद्रव्यके श्रदेशोंकी संख्या मे६&७-६८ 


आकाशके प्रदेश 


पत्र सुंख्यत् 


३७२ से ३७४ 
इेजछे 

३७७ 

इऊथ 
8४-३७५ 
इक 
औैे?छु- रे४ ६ 
प्ेछ्ध० 

इ८१ 

इपर 

रेणछरे 


श्ष्छ 
३८६ 


श्ेपप्ल 
झेछथ 
३६१ 
श्ध््‌ 
- “देध्ड 
. 22 
-रेध्फ्रे 
हैः छू 


7 


६९ 


सूत् नम्बर विपय रट्र 77४ 5 
१० पृद्चलके प्ररेशोंकी संख्या स्म्प 
१९ अगशा एक प्रदेंशी है 5 
द्रत्योकि अनेकान्त स्वरूपका वर्णन मा क 
१२ समस्त द्रत्योंके रहनेका ध्यान 3 
१३ घर्म-अपर्म द्रत्यफा अबयाहन ++६४ 
१४ पुद्ुलका अचगाहन बट दु 
१५ ज्ीबोका अवचगाहन %५ 
१६ जीवोंका अबवगाएहन लोकफे असंस्यात भागमें फस्े श््ड 
९७ धर्म और अधर्म द्रब्प्रफा जीध और पुद्ढद् के स्गयक्ा पिशेप 
म्नम्बन्ध श्शटट 
श्८ आकाश और दूसरे द्रब्योफि साथरा सिभिन्ष सेस्िलचिफ सब्यगप ८ 
१६. पुद्लल दृठ्यके जीवफे साथ नि० सैमिशिक संम्परप 4, 
२०. पुद्दलफा जीय के सायरा सि२ सैं७ रई० बट 
ण/व्र्द 


४२९ जऊोपगा दपदार 


हर 


सूत्र नम्बर चिषय पत्र संख्या 


छट्दों द्रव्य अपने २ स्वरूपमें सदा परिणमते है, कोई द्रव्य 
किसीका कभी भी प्रेरक नहीं है वस्तुकी प्रत्येक अवस्था भी 


“स्वतः सिद्ध?” असद्दाय ४8१२ 

रागह्वेष परिणामका मूल प्रेरक कौन शश२ 

३१ नित्यका लक्षण 3३३ 

श२ एक बस्तुमें दो तिरुंद्ध घर्म सिद्ध करनेकी रीति छ्श्दे 
अर्पित अनपिंतके हारा ( मुख्य-गौणके द्वारा ) अनेकान्त 

स्वरूपका कथन, ४३४ 

विकार सापेक्ष है कि निरपेक्ष ९ हरेप 


अनेकान्तका प्रयोजन 
एक द्रव्य दूसरे द्वव्यका कुछ भी कर सकता दै इस मान्यतामें 
आने वाले दोपोंका वर्णन, संकर, ठयतिकर, अधिकरण, 


परस्पराश्रय, संशय, अनवस्था, अप्रतिपत्ति, विरोध, अभाव, ४३६८-४१ 
मुख्य और गौणका विशेष 


४३८ 


छ्४र 

३३४ परमाणुआमे बन्ध दोनेका कारण डर, 
३४ परमसागाुओंम बन्ध कब नहीं होता ४४३ 
इस सूत्रका सिद्धान्त ४४४ 

दे* परमाणुओर्स बन्ध कब नहीं होता ४४२५- 
३६ परमारणुओंमें बन्ध कब दोता है ९ '. डेछ्ट३ 
३७ दो गुण अधिकके साथ मिलने पर नई व्यवस्था कैसी दो ९ ४४६ 
डैण द्रत्यकां दूसरा लक्षण ( ग़ुण-पर्यौयक्री व्याख्या ) ४8७ 
३६-४० काल भी द्रव्य है-व्यवद्दधार कालका भी वर्णन ४४४८-७६ 
४१ ग़ुणका वरणुन ५० 
इस सूृत्रका सिद्धान्त-- ४४५० 

४२ पर्योयका लक्षण--इस सूत्नका सिद्धान्त ४५०-४४९ 

उपसंहार 
छह्दों द्रव्योंको लागू दोनेवाला स्वरूप, द्वव्योंकी संख्या-ननाम,. ४४५२ 


च्कुष्षा 


सूत्र नम्धर जिपय प्र झरे ४ 
अजीवका स्वरूप, धर्म द्रव्य, अपने द्रव्य, आराशं- छा* 


पृद्नल 
स्थाहाद सिद्धान्त--अध्तिकाय 


जीव और पुट्नलद्रव्यकी सिद्धि १-२ 

उपादान-निपित्त सम्बन्धों सिद्धान्त 

उपगेक्त सिद्धान्तके आधारसे जीच, पुद्रलफ अतिरिक्त, 
धार द्रतयोफी सिद्धि 

आजाश द्रव्यकी सिद्धि 

फाल द्रव्यफी सिद्धि 

अधर्मास्तिकाय-घम"'श्तिकाय क्री सिद्धि ४-६ 

न छट्ठ दब्योफे एफ दी जगह होनेफी सिद्धि 

श्रन्य प्रकाररे दष्ठ द्रद्येफि अरिलरों सिद्धि विश्यररे १ 


द्ड 


सूत्र नम्बर विषय पत्र संख्या 
निमित्तनेमित्तिकके हृष्टान्त ४८३ 
प्रयोजनमूच 8<४ 
अध्याय छद्ठा 
भूमिका ४८ 
सात तत्त्वोंकी सिद्धि ४८९ 
सात तस्वोंका प्रयोजन श्च्७ 
तत्तत्रोंकी श्रद्धा कब हुईं कद्दी जाय ९ छ८६ 
१ अआस्तवरम योगके भेद और उसका स्वरूप ७8६० 
२ आलख्वका स्वरूप ४६१ 
३ योगके निमित्तसे आख्रवक्रे भेद ४६३ 
पुण्याश्रव और पापाश्नवके सम्बन्धर्मे भूल ४६४ 
शुभयोग और अशुभयोगके अथ ६४ 
आस्रचमें झुभ और अशुभ भेद क्‍यों ९ छ६५ 
शुभ भाषोंसे भी ७ या ८ कर्म बन्धते हैं तो झुभ परिणामको 
पुण्यास्रवका कारण क्यों कटद्दा ९ ७४६४-४६ ६ 
कर्मोंके बन्धनेकी अपेच्षासे शुस-अशुस योग ऐसे भेद नहीं हैं. ४६५ 
शुभ भावतसे पापकी निर्जरा नहीं होती ४६६ 
इस सूत्रका सिद्धान्त ४६७ 
४ आख्रवके दो भेद छ६७ 
कम बन्धके चार भेद श्ध्प्र 
*& साम्परायिक आखसत्रवके ३६ सेद्‌ 9६६ 
२५ प्रकारकी क्रियाओंके नाम और अथे शध्द 
६ आख्बममं हीनाधिकता का कारण ४०३ 
७ अधिकर ण ( निमित्त कारण-) के भेद्‌ ४०३ 
८ जीव अधिकरणके भेद ( १०८ भेदका अथे ) ४०४ 
६ अजीवाधिकरण आखत्रके भेद ४०६ 
१० ज्लञान-दुर्शंनावरण कर्मके आस्रवका कारण 


ऋचतछ 


द्५ 


सत्र नम्बर विपय * पग्न सेट पा 
१९ असाता बेदनीयके आख्वके कारण ४१८ 
इस सूत्रका सिद्धान्त 8 

१२ साता बेदनीयफे आखत्र के कारण ७४१३२ 
९३ अनन्त संसारके कारणरूप दशेनमोहफऊे भारखवके छाररा री 
केंचली भगवानके अबगाबाद ५७५० 
श्रुतक्रे अवर्णवादका स्वरूप ६9 

सचक १9 97 क्न्द 
धर्म | | आम्र्‌ 
देवके | 8 # 

इस सृत्रफा सिद्धान्त &#२२ 

१४ चारित्र मोहनीयऊे श्रास्नयके फारग्ग शग्व 
१४ नरकाय॒ुफे आस्रयके कारगा औम्श 
मद 


१६ त्तियच आयुरफे आखबके कारण 
९७-! ८ मनुप्यायुफे आसख्रवके फाशण 


१६ सर्च आयुयेकि आखबफ फाररस 55 
२०-२१ देयायुफें 'आासवफे पारस »ह१ै८--११ 
शूर अशुभ साममसके आरपके कारर ४३११-५१४ 
शुई शाभनाम फर्मफ ब्यास्उफे पारशा 33% 
२ए तोर्वफर माग फर्मफे आासयकफे पारणा ३६+ 
ट बटि+लगम 


दर्शन पिशरद्धि लादि सोलए ग्यवसाए्ों शा २४१०२ 
तीथ ररों कि सीन ने३ 


। न बन 


ध्द 


सूत्र नम्बर वित्रय हे .. पत्र संख्या 
अध्याय सातवा 

भूमिका 4 4 

२१ तन्रतका लक्षण टेक 


इस सूत्र कथित ब्रत, सम्यन्दृष्टिके भी शुसासत्तव द्रै है 
बन्धका कारण है उनमें अनेक शासत्राधार ४४७ से ५५४६ 


इस सूत्रका सिद्धान्त ध्श्ध 
< ब्रतके भेद ५५६ 
इस सूत्र कथित त्यागका र्ररूप ध्श्र्प 


अहिसा, सत्यादि चार त्रत सम्बन्धी 


४५४८-४६ 
प्रस हिसाके त्याग सम्बन्धी ध्श्ध 
३ ब्रतोंम स्थिरताके कारण 4 4 
४ अहिसात्रतकों पॉच भावनायें ४६० 
४ -सत्यत्रतकी पॉच भावनायें ५६९ 
६ धअचौयब्रनकी पॉच भावनायें ५६१३ 
७ ज्रह्मचये त्रतकी पॉच . #» ५६३ 
८ परिभ्रद्द त्याग बत्रतकी पॉच भावनायें धध्3छ 
६-१० छिंसा आदिसे विरक्त होनेकी भावना ४६४--५६६- 
११ बतधारी सम्यब्हष्टिको भावना ४६७. 
१० ,न्नतोंकी रक्षाके लिये सम्यग्दष्टिकी बिशेष भावना 5६६ 
जगत्तका स्वभाव भ्छ्& 
शरीरका स्वभाव ४७१९ 
संचेग, चेराग्य, विशेष स्पष्टीकरण ४७२-५७३ 
१३ िसा; पापका लक्षण्य ४9 
आात्माके शुद्धोपयोगरूप परिणामको घातनेवाला भाव ही 
हि हसा द्दै ५4 
- १३ थे सृूत्रका सिद्धान्त ७७ 
१४ असत्यका स्वरूप इछछ - 
सत्यका परमाथर्थ स्वरूप 


ग्५७ ७ 


8७ 


खसत्न नम्बर चिपय 
१५ चोरीका स्वरूप 
है६ अन्लम-( कुशोील ) का स्वरूप 
६७ परिप्रहका स्थरूप 
१८ ब्रत्तीकी विशेषता 
द्रव्यजिगीका अन्यथापन 
१८ वे सत्रक्रा सिद्धान्त 
१६ ब्रनीके भेद 
२० सागारके भेद 
२९ अगाब्नतफे सद्दायक सात शीलब्नन 
सीन गुणक्रत और चार शिक्षात्रतोंफा स्वरूप 
ध्यानमें रखने योग्य सिद्धान्त 
नम प्रतीकों सल्लेस्यना घारण फरनफा उपदेश 
मगव सम्परदर्शनक पाच अतियार 
पोच अतिदारफे ११ ६प 
२४ पोच प्रम और सात शाीरों के व्यगिषार 
२५४ अदि्सारा[पघतफे प्रय प्रतिचार 
मई सत्यार[ुप्रतके अतिचार 
७ अचीयार॒ुप्ततफे पोच अतियार 
नंपः प्रठ्चर्याणुघ्चनफे पाँच अतियार 
४४. परिधप्रद् परिसाहप चपरा॒मतके पाँच चविधार 
८ दिशताकओे पोंच अतिदयार 
६ए देशमझेयके पी च चॉविधार 
हए. अनथेदश्एप्रतफि पाय परियार 
9 स्ामागिक शिर्ाइनते पद चअलियाश 
8७. दोपधोपपास शिजए्यम”के द य ऊआदिदार 
8४५ चपसोग परिोग परिगाता विजयी बाज आदर 
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अन्न संग्या 
#टक 
+८४९ 


म 


सूत्र नम्बर विघय पत्र संख्या 


३७ 


झ्टेट 


३६ 


# ६ जा धए (3 तह |) 


सल्लेखनाके पॉच अतिचार ध्ध्प्प 
दानका स्वरूप ४६८ 
करुणादान ६०१ 
दानमें विशेषता ६०६ 
नसवधा भक्तिका रचरूप-विधि ६०१ 
द्रव्य, दाता और पात्रकी विशेषता ६०२-६०३ 
दान सम्बन्धी जानने योग्य विशेष बातें ६०३ 
उपसंहार हि ६्०छ 
अध्याय आठवां 
भूमिका ६०६ 
चवन्धघके कारण 5६०६ 
वन्धके पॉच कारणोंम अन्तरंग भार्वोकी पहिचान करना चाहिये ६१९० 
मिथ्यादर्शनका स्वरूप ६१९ 
सिश्या अभिप्रायक्री कुछ सान्यतायें ६१४ 
सिथ्यादर्शनके दो भेद ६१४ 


गृद्दीत मिथ्यास्वके भेद,--एकान्त, संशय, विपरीत, अज्ञान 
विनय उनका वर्णन तथा विशेष स्पष्टीकरण ६१६--६२० 
स्रविरति, प्रमाद, कपाय और योगा रच॒रूप 


६२०-६२१९ 
किस गुणरयानसें क्‍या चन्ध होता है १ द्श्र्‌ 
भद्दापाप कौन है ९ इस सूत्रका सिद्धान्त ६२२ 
चन्धका स्वरूप दर 
यन्धफे भेद दृ्३छ 
प्ररृति चन्धके सूल भेद ( आठ कर्मके लाम ) ६२६ 
प्रकृति बन्धके उत्तर भेद ६२७ 
लानावरण कमेके ४ भेद धर 
दुशनावरण कर्मके ६ भेद ६२६ 


चेदनीयकमऊे दो भेद ६३० 


० 


सूत्र नम्बर विषय 


ल्‍्र *छ 


१० 
१९ 


डा 
खध्याय नवमा 
भूमिका, संवरका स्वरूप 
संवरकी विस्तारसे व्याख्या 
ध्यानमें रखने योग्य बातें 
निज राका स्वरूप 
संवरका लक्षण 
संचरके काररा 
गुप्तिका स्वरूप 
निर्जरा और संत्ररका कारण 


तपका अर्थ-स्वरूप और उस सम्बन्धी दोनेवाली भूल 
तपके फलके बारेसें स्पष्टीकरण 


गुप्तिका लक्षण और भेद्‌ 
गुप्तिकी व्याख्या 

समितिके पॉच भेद 

उस सम्बन्धर्मे दोनेवाली भूल 
उत्तम क्षमादि दश घमे 

उस सम्बन्धर्मे होनेवाली मूल 
बारद अनुप्रेत्षा 

परीपद्द सहन करनेका उपदेश 
परीपदहके २२ भेद 

परोपद्द जयका स्वरूप 

इस सूत्रका सिद्धान्त 

दशर्मेसे चारददवें गुणस्थान तककी परीपईेँ 
तेरहवें गुणस्थानमें परीपह 


फेवली भगवाबफ़ो आद्वार नहीं होता, इस सम्बन्धमें 
स्पष्टीकरण 


पत्र संख्या 


६४५ 
६४६३-४८ 
६४६ 
्थश 
ध्श्ड 
६४६ 
छा 
ह्श्प 
धघ्श्ध 
६5६९ 
द्क्ष्र 
घ्ध््र्‌ 
58३ 
छ्ध्शे 
६६५६ 
६६७ 
६७१ 
द्जद्‌ 
६८० 
६८१ से दृष्प 
ध्प्र 
ध्प८ 
ध्ष्द्६ 


६६१ से ६६५ 


ऊरैँ 


सूत्र नस्ब॒र विषय 


श्र 
श्र 
१्छ 
श्र 
१ 
श्छ 
श्घ्र 


५६ 


ब््‌छ७ 
२१ 
श्र 


र्३ 


र्ड 


रद 
रद 


कर्म सिद्धान्तके अनुसार केवलीके अज्नाह्वार होता ही नहीं 


पत्र संख्या 
घ्ध्डः 


सूत्र १०-१९ का सिद्धान्त और ८ आठवें सूत्रके साथ उसका 


सम्बन्ध 
६ से ६ में गुशस्थान तककी परीषद्द 

ज्ञानावरण कर्मके उदयसे होनेवाली परीषद्द 

दर्शन मोहनीय तथा अन्तरायसे होनेवाली परीषद्ठ 
चारित्र सोहनीयसे हो नेवाली परीषद्द 

वेदनीय कमके उदयसे दोनेवाली परीषदें 

एक जीवके एक साथ द्ोनेवाली परीषद्धोंकी संख्या 
घारित्रके पॉच भेद और व्याख्या 

छट्टे गुणस्थानकी दशा; 'चारित्रका स्वरूप 


चारित्रके भेद किसलिये बताये ? 
सामायिकका स्वरूप; त्रव और चारित्रमें अन्तर 


निर्जरा तक्त्वका वर्सन 
बाह्मत्रवके 5 भेद-ठयाख्या--- 
सम्यक्‌ तपकी व्याख्या 
तपके भेद्‌ किसलिये हैं १ 
शभ्यन्तर तपके ६ भेद 
धअध्यन्तर तपके उपभेद 
सम्यक्‌ प्रायश्वितके नवभेद्‌ 
निश्चय प्रायश्वितका स््॒रूप 
निमग्चथय प्रतिक्रमण-आलो चनाका स्वरूप 
सम्यक्‌ विनय तपके चार भेद 
निग्चय विनयका स्वरूप 

०० 
सम्यक्‌ बैयाबृत्य तपके १० भेद 
सम्यक्‌ स्वाध्याय तपके पॉच भेद 

5 

सम्यक व्युत्स्ग तपके भेद 


६६७ 
६६६ 
६६७ 
६६७ 
ध्ध्प 
६६८ 
ध्ध्८ 
७०९ 
७०२-दे 
७०३ 


७०४-प 
७७०६ 


5०७ 
२० 
3९१० 
७१९ 
ऊरर्‌ 
छरय्‌ 
७९४ 
ध्श्ष 
प्र 


रेड 


ऊर्प् 


छ्र 
सूत्र नम्बर विषय 
२७ सम्यक्‌ ध्यान तपका लक्षण 
श८ ध्यानके भेद 
२६ मोक्षके कारणरूप ध्यान 
३०-३१-३२-३३-आत्त ध्यानके भेद 
३४४ गुणस्थान अपेक्षा आत्तिध्यानक्रे स्वामी 
३५ शीौद्रध्यानऊे भेद और स्वामी 
३६ धम्मध्यानके भेद 
३७ शुक्लध्यानके स्वामी 
शेप शुक्लध्यानके चार भेदोंमेसे वाक्रीके दो भेद किसके हैं ९ 
३६ झुकलध्यानके चार भेद 
४० योग अपेक्षा शुक्लध्यानके स्वामी 
केत्रलीके मनोयोग सम्बन्धी स्पष्टीकरण 
फेंवलीके दो प्रकारका वचनयोग 


पत्र संख्या 
७९६ 
७२१ 
७२१ 

७२-२३ 
उजर्‌३्‌ 
ध्र४ 
3द्छ 
जश्ध्‌ 
ह २७ 
उ्न्प् 
छउ्र्प्य 
उर्‌६ 
छर्‌६ 


क्षुपफक तथा उपशमकके धवार मनोयोग तथा दचनयोगका 


स्पष्टीकरण 
2९-४२ टयुकलध्यानफे प्रथम डो भेदोंकी विशेषता 
३ बिनकंफा लक्षण 
४2४२ ब्रोचारका लक्षण 


परत, मुप्नि, समित्ति, धर्म, अनुग्रेक्षा, परीपहजय, बारद्द 
प्रसारफे तप आदि सम्बन्धी खास ध्यानमें रखने योग्य 
रष्टोकरुगा 
पात्र थपेन्ना निर्जु गर्म होनेचाली न्यूनाविकता 
४६8. निप्रन्थ सानुफे भेद-वब्यास्या 

पर्साये लिप्ेन्य-अ्यवदार निर्भन्‍्य 
४७. पुधवादि २ नियम विशेषता 

डेप हा 4 


७३०--७३१ 
७३१ 
उधर 
७१२ 


७३४ से ७३६ 
३७ 
छ्० 
«है ५ 

७5एन्‌ से ४५ 


। «है से उ्ज्द 


सूत्र नम्बर 


'्डझ 


विषय 


दशवाँ अध्याय 


भूमिका 
२१ केवलज्ञानकी उत्पत्तिका कारण 
केवलज्ञान दढ्वोवे ही मोक्ष क्‍यों नहीं होता 
२ सोक्षके कारण और उसका लक्षण 
मोक्ष यरनसे स्मध्य 


2-४ मोक्षरशामें कर्मोके अलावा किसके अभाव द्ोता है 


मुक्त जीवोंका स्थान 
मुक्त जीवके ऊध्वेगमनका कारण 


लोकाग्रसे आगे नही जानेका कारण 
मुक्त जीबोमें उयवह्वारनयकी अपेक्षासे भेद 


४ 
घ््‌ 
श्र पु 
७. सूत्र कथित ऊ्चेंगमनक्रे चारों कारणोंके दृष्टान्त 
प्र 
६& 


उपसंद्धार-मोक्ष ततत्वकी मान्यता सम्बन्धी दोनेवाली भूल 


ओऔर उसका निराकरण 


अनादि कर्म बन्धन नष्ट दोनेकी सिद्धि 
आत्माके बन्धनकी सिद्धि 


मुक्त दोनेके बाद किर बन्ध या जन्म नहीं होता 


-. बन्ध जीवका स्वाभाविक घमसे नहीं 
सिद्धोंका लोकामसे स्थानांवर नहीं होता 
अधिक जीव थोड़े क्षेत्रमें रहते हैं ९ 


और 


4 


4 ७.8 


सिद्ध जीवॉके आहार 
परिशिष्ट-- १--अन्थका सारांश 


सोक्षमार्गका दो अकारसे कथन 


व्यवद्वार मोक्षमार्ग साधन है इसका कया बर्थ 


मोक्षमार्ग दो नहीं 


निमश्वचय सोक्षमार्गका स्वरूप-व्यवद्दार सोक्षमार्गेका स्वरूप 


पत्र संख्या 


७5४९ 

जे 
७४४४-४६ 
७5५९ 
७७ 
७5४६-७६० 
७६७० 

७६१ 

चर 
ञ्द्द 


७६६३-६७ 


७5६७ 
छद्ष्द 
उऊजउर 
ऊछदे 
छडएं 
व 
उऊ 
जद 
उ्जप्ड 


छऊह 


टक 


सूत्र नम्बर 


व्यवहार मुनिका स्वरूप निश्चयी मुनिका स्वरूप निम्धयीक्रे 


अभेदका समर्थन 


निश्चय रत्नत्रयक्री कत्तोंके साथ अभ्ेद्ता-कर्म रूपके 

साथ तथा करणरूपके साथ अभेद॒ता 
सम्प्रदान-अपादान-और सम्बन्ध स्वरूपके साथ अमेद्ता 
निश्चयरत्नत्रयीकी आधार स्वरूपके साथ अभेद्रा 
सिश्चय रस्लत्रय फ्री क्रिया स्वरूपफे साथ अभेद्ता 
आत्माकी गुणरवरूपके साथ अभेद्ता 


पर्योयोके स्व॒रूपका असेद्त्व 
प्रदेश स्वरूपका अमेदपन 
अगुरुलघुरचरूपका अमेद्पन 


उत्पाद-व्यय-श्रीग्यस्वरूपकी असेद्ता 
निश्चय-व्यचद्दार माननेका प्रयोजन 


तत्त्राथतार भ्रन्थका अयोजन 


इस भन्थके करतों पुद्दटल हैं आचाये नहीं 


परिशि97-- २ 


प्रत्येक द्ृब्य और उसके भ्त्येक समयकी पर्यौयकी स्वतंत्रताकी 


घोषणा 
परिशिप्ट--.३ 


साधक जीमबकी दृष्टिफ़ी सतत कक्षा (-स्तर ) 


अ्यात्मका रद्रय 


परतुस्वभाव आर दसमें किस ओर मुक्के ! 


परिशिट-२ 
खापदा सछ्तिष्न सार 


जप 
विषय 


जैर 


पत्र संख्या 


उट्ट७-८ ९ 


७ट८दे 
उपरे-प८छ 
उ्प्छ 
डर 
उच्धछ् 
हर 
$9 
उध्यद्‌ 
99 
७प्प७ 
१9 
छपफट 


3६७० 


७६७ 
ज्ध्य्‌ 
७६४ 


उधर 


७५६६ 


#ी 4 060 ७४ , ७ 


| 

८ 

28 
श्क 
११ 
श्द 
श्दे 
श्छ 
श्श 
१६ 
१७ 
१८ 
१६ 


्र्छ 
२१ 


इस शाखत्रकी टीकामें लिये गये आधारभूत शास्त्र 


“सन 
सर्वार्थे सिद्धि टीका श्प 
राजवारतिंक २६ 
ख्छोकवार्तिक ३० 
अर्थ प्रकाशिका नह 
सर्वार्थेसिद्धि प्रश्नोत्तर श्र 
मोक्षशात्र ( पत्नालालनी ३३ 


साहित्याचार्य टीका ) 

तक्त्वार्थ सूत्र ( इच्च लिश ) 
तच्चार्थसार 
समयसार 
प्रवचचनसार 
पंचास्तिकाय 
नियमसार 
परमात्म अकाश 
शश्पाहुड 
बारस अख॒ु॒वेक्खा 
स० सार प्रवचन भा० १-२-३ 
नियमसार प्रवचन सा० २ 
समयसार नाटक 
राजमलजीकतत 

( कलश टीका ) 


पचाध्याश्री 
घचला टीका 


२२ जयघवला टीका 
२६ तिलोय-पणच्ति 
२४ गोमट्टसार 

२५ श्रीसद्‌ राज॑चन्द्र 
२६ सद्दाबन्ध 

२७ आत्मसिद्धि शास्त्र 


है 


३४ 
74 
३5 
8७ 
5८ 
ब६ 

थ्रठ 
४७१ 

छ्र्‌ 
छ३ 
छ्ड 
धर 
७६ 

छ्ऊ 
छ्ष्प्र 
६ 


बन 
४१ 
धर 
डरे 
एड 


ब्वुह्ददू द्रव्य संप्रदद 
द्रव्य संप्रद्द 
पुरुपार्थ सिद्धि उपाय 
कार्तिकेयानुप्रेत्ञा 
सोक्षमाग प्रकाशक 
समयसार जयसे नाचाये टीका 
पद्मनन्दी पंचविशतिका 
रत्नकरण्ड श्रावकाचार 
भगवती आराधना 
योगसार ( योगीन्द्रदेव ) 
चर्ची समाधान ( भूघरदासजी ) 
प्रमेयरत्नमाला 
न्याय दीपिका 
प्रसेयकमल मार्तण्ड 
अध्यात्म कमलसातेण्ड 
आलाप पद्धत्ति 
भात्र संभह 
जेनसिद्धान्त श्रवेशिका ( बरैयाजी ) 
आप्रमीमांसा 
घचारित्रसार 
अनुभव प्रकाश 
बनारसी विलास- 
परमार्थ वचमिका 


सत्तास्वरूप 
रहस्यपूरो चिट्ठी ( मछिजी ) 
छद्दढाला 

जैनसिद्धान्त दपेण व्गेरदद 
श्री मद्‌ राजचन्द्र 


दा 


(०्पू० 
ऐ 





मंगल भगवान वीरो मंगले गौतमो गणी । 
मंगल कुन्दकुन्दार्यों जैनधर्मोस्तु मंगर्ल ।। 
अज्ञानतिमिरान्धानां. ज्ञानाज्षनशराकया । 
घक्तुरुन्मी लित॑ येन तस्मे श्रीगुरुव नमः |) 


श्रीमत्परमर्गमीरस्याद्रादामोघलाब्छनत । 
जीयात्‌ त्रेलोक्पनाथस्य शासन जिनशासनस्‌ || 


७४८ दंसणमूलो घम्मो | 
& धर्मका मृल सम्परदर्शन है & 
--भगवान श्री छुन्दकुन्दाचाये देव 


मम्पग्दशशनज्ञानचा रित्राणि मोज्षमार्ग; 


--भगवान श्री उमास्वामी आचाये देव 
भेदचविज्ञानतः सिद्धा) सिद्धा ये किल केचन । 
अस्येबाभावतो बद्धा बद्धा ये किल फेचन |) 


--श्रीसद्‌ अमस्तचन्द्राचाय देव 


अ-चचजचशचुर अर चुज्चुस्चुल्जुडथुसथुउ 


6 
वजह 


कालक_सललभकक्‍स्‍का 


हललॉलल॑लंकैललललललीलललैलैली लक 


5 ६६४ (५ 


४444 4 4 क 


3 

4 
८ कु 
कर 


हर 


# श्री सबेज्ञ बीवरागाय नमः. 





| अैखल- 





> #ध्। 


श्रीमदाचार्य उमास्वामि विरचित 


मोक्षञशाख 


गुजराती टीका का हिन्दी अनुवाद 


| संगलाचरण # 


मोक्षमार्गस्य नेतारं मेचारं कर्म भूश्वतास्‌ । 
ज्ञातारं विश्ववत्त्पानां वन्‍्दे वद भुणलब्धये !। 


अर्थ---मोक्षमार्गं के प्रवत्तक, कर्मेरूपी पर्वंतों के भेदक श्रर्थात्‌ नष्ट 
करनेवाले, तथा विश्व के ( समस्त ) तत्वों के जाननेवाले ( आप्त ) को 
उनके युखों की प्राप्ति के हेतु मैं भ्रशाम' करता हँ-वन्दना करता हूँ । 


संक्षिप्त अवलोकन 


(१) इस शास्त्र को प्रारम्भ करने से पूर्व सक्षेप में यह बताना 
आवश्यक है कि इस शास्त्र का विषय क्‍या है ? 

(२) आचारयंदेवने इस झाखका नाम 'मोक्षशासत्र' अथवा ' तत्त्वार्थे- 
स्र॒त्र! रखा है । जगतके जीव श्रनन्‍्त प्रकारके दुःख भोग रहे हैं, और उन 


दुःखों से सदाके लिए मुक्त होने अर्थात्‌ अविनचाशी सुख प्राप्त करने के लिये 
रात दिन उपाय कर रहे हैं, किन्तु उनके वे उपाय मिथ्या होने से, जीवी 
का दुःख दूर नही होता, एक या दूसरे रूप से ढु.ख बना ही रहता है । 


ना 


२ मोक्षशास्त्र 


जीव दुःखों की परम्परा से क्योंकर मुक्त हों _ इसका उपाय और उसका 


वीतरागी विज्ञान इस शास्त्र में बताया गया है, इसीलिये इसका नाम 
भोक्षश्ञाद्रर रखा गया है। 


मूलभूत भूल के बिना दुःख नही होता, और उस भूलके दूर होने 
पर सुख हुये विना नही रह सकता,--यह अबाधित सिद्धान्त है। वस्तुका 
यथार्थ स्वरूप समझे बिना वह भूल दूर नही होती; इसलिये इस शाख्त में 
वस्तु का यथार्थ स्वरूश्त समझाया गया है, इसीलिये इसका नाम तत्वाथ- 
खत्न! भी रखा गया है। 


(३) यदि जीवको वस्तुके यथार्थ स्वरूप सम्बन्धी मिथ्या मान्यता 
[ एः०णाए३ 8०ार्ण ] न हो तो ज्ञान मे भूल न हो | जहाँ मान्यता सच्ची 
होती है वहाँ ज्ञान सच्चा ही होता है। सच्ची मान्यता और सच्चे ज्ञान पूर्वक 
ही यथार्थ प्रवृत्ति होती है। इसलिए आचार्य देवने इस शास्त्र का प्रारम्भ 
करते हुए प्रथम अध्याय के पहले ही सूत्र मे यह सिद्धान्त बताया है कि 
सच्ची मान्यता और सच्चे ज्ञान पूर्वक होने वाली सच्ची प्रवृत्ति द्वारा ही जीव 
दुख से मुक्त हो सकते है । 

(४) 'स्वयं कौन है? इस सम्बन्ध मे जगत के जीवों की भारी भूल 
चली श्रा रही है । बहुत से जीव शरीर को अपना स्वरूप मानते है, इस- 
लिए वे गरीर की रक्षा करने के लिए निरन्तर अनेक प्रकार के प्रयत्न 
करते रहते है । जब कि जीव शरीर को अपना मानता है तब जिसे वह 
समभत्ता है कि यह झारीरिक सुविधा चेतन या जड़ पदार्थों की ओर से 
मिलती है उनकी ओर उसे राग होता ही है, और जिसे वह समभता है 

का असुविधा चेतन या जड पदार्थों की ओर से मिलती है उनकी और उसे 
दंप भी टोता ही है । और इस प्रकार की धारणा से जीव को आकुलता 
बनी ही रहती है । 

(५.) जीव की एस सहान्‌ भ्ूलकी शास्त्र मे 'मिथ्या दर्जन! कहा गया 
है । घर्पां मिल्‍या सान्‍्यता द्ोतो है वहाँ ज्ञान और चारित्र भी मिथ्या ही 
शोसा है, टसेशिगे मिव्यादर्ननरृदी भूलकों महापाप भी कहा जाता है । 


मंगरलाचरखण ३ 


मिध्यादशेन भारी श्रूज है और वह सर्व दुःखों की महात्‌ बलवती जड़ है,-- 
जीवोंको ऐसा लक्ष न होनेसे वह लक्ष करानेके लिए और वह भूल दुर 
करके जीव अविनाशी सुखकी ओर पैर रखे इस हेतु से जाचाय॑े देवने इस 
शास्त्र में सबसे पहला शब्द 'सम्यन्दर्शन? प्रझुक्त किया है। सम्यग्दर्शन के 
होते ही उसी समय ज्ञान सच्चा हो जाता है, इसलिये दूसरा शब्द 

सम्यच्ज्ञान! प्रयुक्त किया गया है; और सम्यग्दर्शन-ज्ञान पूर्वक ही 
सम्यक्चारिच्र होता है इसलिये 'सम्यक्चारित्र! शब्द को तीसरे रखा है । 
इस प्रकार तीन शब्दों का भ्रयोग करने से कहीं लोग यह न मान बैठे कि-- 
सच्चा सुख प्राप्त करने के तीन मार्ग हैं” इसलिये प्रथम सूत्र मे ही यह बता 
दिया है कि 'तीनों की एकता ही मोक्षमार्गं है? 

(६) यदि जीव को सच्चा सुख चाहिये वो पहले सम्यग्दशन 
प्रग॒ट करना ही चाहिए | जगतमे कौन कौन से पदार्थ है, उनका क्या 
स्वरूप है, उनका कार्यक्षेत्र क्या है, जीव क्या है, वह क्‍यों ढुःखी होता है,- 
इसकी यथार्थ समझ हो तब ही सम्यग्दर्शणन प्रगमट होता है, इसलिये 
आचायेदेवने दश अध्यायोमे सात तत्त्वों के ढ्वारा वस्तु स्वरूप बतलाया है । 

(७) इस-मोक्षशास्त्र के दश श्रध्यायों मे भिम्नलिखित विषय लिये 
गये हैं;--- 

१ अध्याय मे-मोक्ष का उपाय और जीव के ज्ञान की अवस्थाओं 
का वर्शान है । 

२ अध्याय मे-जीव के भाव, लक्षरत और शरीर के साथ जीवका 
सम्बन्ध वर्सान किया गया है 

३-४ अध्याय में-विकारी जीवो के रहने के क्षेत्रों का वर्णान है । 
इस प्रकार प्रथम चार अध्यायों मे पहले जीव 
तत्व का वर्संन किया गया है । 

५ अध्याय में-टूसरे अजीव तत्त्वका वर्णान है । 

६-७ अध्याय में-जीवके नवीन विकारसाव (आख़व) तथा उन्तका 
सिमित्त पाकर जीवका सुक्ष्म जड़कर्मके साथ होने- 


ड मोक्षशास्त्र 


वाला सम्बन्ध बताया है। इसप्रकार तीसरे आखस्रव 
तत्त्व क| वर्णन किया है 
८ अध्याय में-यह बताया गया है कि जीव का जड़ कर्मों के साथ 
किस प्रकार बन्ध होता है और वह जड़कर्म कितने 
समय तक जीव के साथ रहते है । इस प्रकार इस 
अध्यायमें चोथे बृन्ध तत्वका वर्णोन किया गया है । 
€ श्रध्याय मे-यह बताया गया है कि जीव के अनादिकाल से न 
होने वाले धर्म का प्रारम्भ सवर से होता है, जीव 
की यह अवस्था होने पर उसे सच्चे सुख का प्रारम्भ 
होता है, और क्रमश: शुद्धिके बढ़ने पर विकार दूर 
होता है, उससे निर्जेरा अर्थात्‌ जड़कर्मके साथके 
बन्ध का अंशतः अभाव होता है | इस प्रकार नववे 
श्रध्याय मे पाँचवाँ और छट्ठा अर्थात्‌ संवर और 
निजरा तत्त्व बताया गया है। 


१० अध्याय में--जीवकी शुद्धि की पू्णोता, सर्वे दुःखों से श्रविनाशी 
मुक्ति और सम्पूर्ण पविच्नता-मोक्ष तत्व है, इसलिये 
आचायें देवने सातवाँ प्ोक्ष तत्त्व दशवे शअ्रभ्याय में 
बतलाया है । 

(८) मंगलाचररणामे भगवानको “कर्मरूपी पर्वंतो को भेदनेवाला? 
कहा है । कर्म दो प्रकार के हैः----१-भावकर्म, २-द्वव्यकर्म । जब जीव 
सम्यरदर्श न-ज्ञान-चारित्र से भावकर्मेरूपी पर्वेत्ोंको दुर करता है तब द्वव्य- 
कर्म स्वयं ही अपने से हट जाते है-नष्ट हो जाते हैं; ऐसा जीवकी 
शुद्धता और कर्मक्षय का निमित्त-नै मित्तिकसम्बन्ध है;-यहाँ यही बताया 


गया है । जीव जड़कर्म को परमार्थतः नष्ट कर सकता है,-यह कहने का 
आदाय नही है १ 


(६) मंगलाचरणमे नमस्कार करते हुये देवायमन, समोशररा,, 
चामर जोर दिव्यणरीरादि पुण्य-विभूतियों का उल्लेख चही किया गया है 


प्रध्याय १ सूम १ प्र 


जो तीर्थंकर भ्रगवान् के पास होती हैं; क्योकि पुण्य आत्मा की शुद्धता 
नही है । 

(१०) मंगलाचरय्पमें गुणों से पहचान करके भगवाचको नमस्कार 
किया है । अर्थात्‌ भगवान विद्व के (समस्त तत्त्वोके) ज्ञाता है, मोक्षमार्गंके 
नेता हैं, और उनने सर्व विकारों ( दोषो ) का नाश किया है,-इस प्रकार 
भगवान के ग्रुणोका स्वरूप बतलाकर ग्रुणोकी पहचान करके उनकी स्तुति 
की है । निश्चय से श्रपनी आत्मा की स्थुति की है । 

है. 


प्रथम अध्याय 
निश्चय मोक्षमार्गकी व्याख्या 
सम्यग्दर्शनज्ञानचा रित्राणिमो क्षमार्ग: ॥१॥| 


धर्य--.[ सम्यग्दर्शनज्ञानचारिन्राणि ] सम्यग्दर्शन, सम्यग्शाच और 
सम्यक्‌ चारित्र, तीनों मिलकर [ सोक्षमार्गः | मोक्षका भार्ग है, श्र्थात्‌ 
भोक्षकी प्राप्तिका उपाय है । 

टीका 

(१) सम्पयक्‌ू---यह शब्द प्रशंसावाचक है, जो कि यथार्थता को 
सूचित करता है| विपरीत आदि दोषोका अ्रभाव 'सम्यक्‌' है । 

दर्शन--का श्र्थ है श्रद्धा; 'ऐसा ही है-अन्यथा नही” ऐसा 
प्रतीतिभाव । 


सम्यण्ज्ञान---प्तंशय, 
आत्माका तथा परका यथार्थज्ञान सम्यग्ज्ञान हैं ! 
संशय--/“विरुद्धानेककोटिस्पर्शिनज्ञान संशय: ”', श्रर्थात्‌ 'ऐसा है कि 
ऐसा है! इस प्रकार परस्पर विरुद्धतापूर्वक दो प्रकाररूूप ज्ञानको संशय 
कहते है; जैसे श्रात्मा अपने का्येकोी कर सकता होगा या जड़के कार्येको ? 
छुस रागरूप व्यवहार से घर्में होगा या वीतराग्रतारूप निम्धयसे ? 


विपयेंय भौर अ्रनध्यवसायरहित अपने 


दर सोक्षशास्त्र 


विपर्यय---'विपरीतैककोटिनिम्वयो विपर्य यः”; श्रर्थात्‌ वस्तुस्वरूप 
से विरुद्धतापूर्वक 'ऐसा ही है” इसप्रकारका एकरूपज्ञान विपयेय है; जेसे 
दरीरको आत्मा जानना । 

अनध्यवसाय---किभमित्यालोचनमात्रमनध्यवसायः; अर्थात्‌ 'कुछ 


है! ऐसा निर्धाररहित विचार अनध्यवसाय है, जैसे मै कोई कुछ हूँ,-ऐसा 
जानना । 


[ घिशेष:--जीव और श्रात्मा दोनो शब्द एक ही शअरर्थ में प्रयुक्त होते हैं । ] 
सम्यक्चारित्र---(यहाँ सम्पक्‌! पद अज्ञानपूर्वक आचरराुकी 
निवृत्ति के लिये प्रयुक्त किया है। ) सम्यग्दशैन-ज्ञानपूर्वेक आत्मामें स्थिरता 
का होना सम्यक्‌ चारिच है । 
यह तीनों क्रमशः भ्रात्मा के श्रद्धा, ज्ञान और चारित्र गुणोंकी शुद्ध 
पर्याये हैं । 
सोक्षमागं---यह शब्द एकवचन है, जो यह सूचित करता है कि 
मोक्षके तीन मार्ग नही, किन्तु इन तीनों का एकत्व मोक्षसार्गं है ॥ मोक्षमार्गे 
का अर्थ है अपने आत्माकी झुद्धिका सागे, पंथ, उपाय । उसे अमृतमार्ग, 
स्वरूपमार्ग अथवा कल्यारामार्गें भी कहते है १ 
( २ ) इस सूत्रमें अ्स्तिसि कथन है, जो यह सूचित करता है कि 


इससे विरुद्ध भाव, जैसे कि राग, पुण्य इत्यादिसे घर्मं होता है या वे घर्ममें 
सहायक होते है, इसप्रकारकी मान्यता, ज्ञान और आचरण समोक्षमार्ग 


नही है । 
( ३) इस सूचमे “सम्पग्दश नज्ञानचारित्रारिग” कहा है वह निश्चय 


रत्तन्य है व्यवहार रत्नचय नही है, उसका कारण यह है कि व्यवहार 
रत्नचय राग होनेसे बंघरूप है । 


( ४ ) इस सूत्र में 'मोक्षमार्ग' शब्द निरचय मोक्षमार्ग बताने के 
लिये कहा है ॥ ऐसा समभना । 


( ४) सोक्षसार्ग परम निरपेक्ष है-- 


“निजपरमात्म तत्वके सस्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञान अनुछ्ठानरूप शुद्ध रत्तव- 


अध्याय १ सूच १ ७ 


यात्मक मार्ग परम निरपेक्ष होने से मोक्षमायंं है और वह झुद्ध रत्वतत्रयकरा 
फल निज छुद्धात्माकी प्राप्ति है ।” 
( श्री कुन्दकुन्दाचा्य कृत नियमसार गा० २ की टीका ) 


इस सूत्र मे 'सम्यर्दर्शन” कहा है वह निम्धयसम्यग्दर्शन है ऐसी बात 
तीसरेसूत्र से सिद्ध होती है, उसीमे निसर्गंज और अधिगमज ऐसा मेद कहा है 
वह निमग्धय सम्यग्दशंनका ही सेद है। और इस सूत्र की संस्कृत टीका श्री 
तत्त्वार्थराजवा तिंकमें जिस कारिका तथा व्याख्या द्वारा वर्णान किया है उस 
आधार से इस सूत्र तथा दूसरा सूत्र कथित सम्यग्दर्शन है वह निम्धय सम्य- 
गदशेन है, ऐसा सिद्ध होता है। हे 

तथा इस सूच में “ज्ञान” कहा है वह निदचय सम्पग्ज्ञान है । 
अ० १-सुत्र ६ में उसी के पाँच भेद कहे है उसी मे सनः पर्यय और केवल- 
ज्ञान भी आ जाते है । इससे सिद्ध होता है कि यहाँ निदवचय सम्यरज्ञान 
कहा है ॥ 

बाद में इस सूत्र से “चारित्रारिए! शब्द निम्चयसम्यक्चारिच्र दिखाने 
के लिये कहा है। श्री तत्त्वार्थ रा० वा० में इस सूच कथित सम्यग्दशन- 
ज्ञान-चारितच को निम्यय सम्यग्दर्श नत-ज्ञान-चारिच्र माना है। क्योकि व्यव- 
हार सम्परदर्शन-ज्ञान-वारित्र (-व्यवहार रत्नत्रय ) आख्व और वधरूप 
है, इससे यह सूच का अर्थ करने में यह तीनो आत्माकी शुद्ध पर्याय एक- 
त्वरूप परिणमित हुईं है। इस ध्रकार शासत्रकार दिखाते हैं ऐसा स्पष्ट 
होता है। 

पहले ख्त्र॒का सिद्धान्त 

( ५ ) अज्ञानदशामें जीव दुःख भोग रहे है, इसका कारण यह 
है कि उन्हें अपने स्वरूपके संबंधमें भ्रम है; जिसे ( जिस अम को ) “मिथ्या- 
दर्शन” कहा जाता है । 'दशेन' का एक अर्थ मान्यता भी है, इसलिये मिथ्या- 
दर्शंनका अर्थ मिथ्या मान्यता है । जहाँ अपने स्वरूपकी मिथ्या मान्यता 
होती है वहाँ जीवको अपने स्वरूपका ज्ञान सिथ्या ही होता है, उस मिथ्या 
या खोटे ज्ञान को 'मिथ्याज्ञान' कहा जाता है। जहाँ स्वरूपकी मिथ्या 


घर भोक्षशास्त्र 


मान्यता और मिथ्याज्ञान होता है वहाँ चारित्र भी मिथ्या ही होता है। 
उस मिथ्या या खोटे चारित्र को “मिथ्याचारित्र'” कहा जाता है। अनादि- 
कालसे जीवों के 'मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र' अपने श्रपराध से चले आरहे 
है, इसलिये जीव श्रभादिकाल से दुःख भोग रहे हैं । 


क्योंकि श्रपनी यह दशा जीव स्वयं करता है इसलिये वह स्वयं उसे 
टूर कर सकता है; और उसे दुर करने का उपाय 'सम्यग्दश्श ल-ज्ञान-चारित्र 
ही है, दूसरा नही;-पही यहाँ कहा है । इससे सिद्ध होता है कि जीव सतत 
जो अन्य उपाय किया करता है वह सब मिथ्या है। जीव धर्म करना चाहता 
है, किन्तु उसे सच्चे उपाय का पता न होने' से वह खोटे उपाय किये बिना 
नहीं रहता; अ्रतः जीवों को यह महाच्‌ भूल दूर करने के लिये पहले सम्य- 
ग्दशन प्रगट करना चाहिये। उसके बिना कभी किसीके घर्मका प्रारंभ हो 
ही नही सकता | 


निश्चय सम्यग्दशनका लक्षण 
तत्वाथेश्रद्धानं सम्पग्द्शंनस ॥ २॥ 


अर्थ-- [ तत्त्वायेंश्रद्धानं ] तत्त्व ( वस्तु ) के स्वरूपसहित अथे-- 
जीवादि पदार्थों की श्रद्धा करना सो [ सम्यग्ददोनस ] सम्यग्दरॉन है ॥ 


ठीका 

( १ ) तत्त्वों की सच्ची (-निमश्चय ) श्रद्धा का नाम सम्यब्दर्शन 
है । 'अर्थ' का अर्थ है द्वव्य-गरुण-पर्याय; मोर “तत्त्व का अर्थ है उसका 
भावस्वरूप । स्वरूप ( भाव ) सहित प्रयोजनश्रूत पदार्थों का श्रद्धान 
सम्पन्दर्णन है ॥ 

( २ ) इस सूत्र में सम्यग्दशंन को पहचाननेका लक्षर्प दिया है । 
सम्यग्दशंन लक्ष्य और तत्त्वार्थश्रद्धा उसका लक्षरा है । 

३ ) किसी जीव को यह प्रतीति तो हो कि-'यह ज्ञादत्व है यह 

श्वेत दा प १ स्स्या किन्तु जे 
धवेत वा है उत्यादि, किन्तु ऐसा श्रद्धान न हो कि-दर्ज न-ज्ञान मात्माका 


अध्याय: १ सूत्र: २ ९५ 


स्वभाव -है' और मैं आत्मा हूँ- तथा वरणॉदिक पुदुगल के स्वभाव हैं:औरः- 
पुदुगल झछुमभसे भिन्न ( पृथक ) पदार्थ है, तो उपरोक्त सात्र- भाव” का. 
श्रद्धान किचित॒मात्र कार्यकारी नहीं है-। यह श्रद्धान-तो किया कि “मैं: 
आत्मा हैं! किन्तु आत्माका जैसा स्वरूप है वैसा श्रद्धान नही किया, तो 
भाव” के श्रद्धान के बिना आत्माका श्रद्धान यथार्थ नही होता; इसलिये- 
तत्त्व और उसके “अथें' का श्रद्धान होनाः ही कार्यकारी है । 

(9 ) दूसरा अथ---जीवादिको जैसे “तत्त्व” कहा जाता है वैसे- 
ही “अर्थ” भी कहा जाता है। जो तत्त्व है वही श्रर्थ है, और उसका श्रद्धान 
सम्यग्दरंन है । जो पदार्थ जेसा अवस्थित है उसका उसी प्रकार होना सो 
तत्त्व है, और '“अ्र्थत्तेि! कहने पर निरचय किया जाय सो अर्थ है । इसलिये 
तत्त्वस्वरूपका निश्चय तत्त्वार्थ है, भौर तत्त्वार्थंका श्रद्धान सम्यग्दर्शन है । 


(५) विपरीत अभिनिवेश् ( उल्टे अभिष्राय ) से रहित जीवादिका 
तत्त्वार्थेश्रद्धान सम्यग्देशंनका लक्षण है । सम्यग्दर्शनमें विपरीत मान्यता 
नही होती, यह बतलानेके लिये- 'दर्शच” से पूर्व 'सम्यक्‌” पद दिया गया है ॥ 
जीज़, अजीव, आख्नव, बंघ, संवर, निर्जेरा और मोक्ष, यह सात तत्त्व हैं,--- 
ऐसा. चौथे सूत्र में कहेंगे । 


(६) “तत्त्वार्थे श्रद्धानं सम्य्दशंनस्‌” यह लक्षण मिरचय सम्य- 
रदशेनका है, और वह तिर्यंच आदि से लेकर केवली तथा सिद्ध भगवानके 
समानरूपमें व्याप्त है। और वह लक्षण अव्याप्ति-अश्रतिव्याप्ति--और 
असंगव व्सेष रहित है ॥ ( देखो मोक्षमारसे प्रकाशक आअ० € तथा इस शाखका 
झ७ १ परिशिष्ट ४ ) 


(७ ) ध्वत््वः शब्द का मर्म--- 


पतरव” दाव्दका श्र तत्‌ृ-पन या उसरूपता है। भ्रत्येक वस्तुके-तत्त्व- 

के स्वरूपसे तत्पन है और पर रूपसे अतत॒पन है । जीव वस्तु है, इसलिये 

उसके अपने स्वरूपसे तत्पन है और परके स्वरूपसे अतत्पन है । जीव 

चैंतन्यस्वरूप होनेसे ज्ञाता है श्रौर अन्य सब वस्तुयें ज्ेय हैं, इसलिए जीव 
र्‌ 
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दूसरे सभी पदार्थेसि सर्वेथा भिन्न है। जीव अपनेसे तत्‌ है, इसलिये उसे 
अपना ज्ञान स्वतः होता है; और जीव परसे अतत्‌ है, इसलिये उसे परसे 
ज्ञान नही हो सकता । 'घड़ेका ज्ञान घड़ेके आधारसे होता है” ऐसा कई 
लोग मानते हैं, किन्तु यह उनकी भ्रुल है । ज्ञान जीवका स्वरूप है इसलिये 
चह ज्ञान अपनेसे ततु है और परसे श्रतत्‌ु है। जीवके भ्रतिसमय अपनी 
योग्यताके अनुसार ज्ञानकी अवस्था होती है; परज्षेयसंबंधी अपना ज्ञाच 
होते समय परज्ञेय उपस्थित होता है, कितु जो यह मानता है कि उस पर- 
वस्तुसे जीवको ज्ञान होता है तो मानो कि वह जीवको “तत्त्व” नही मानता ॥ 
यदि घडे से घड़ा सबंधी ज्ञान होता हो तो नासमझ (अवोघ) जीवको भी 
घड़ेकी उपस्थिति होने पर घड़ेका ज्ञान होजाना चाहिये, कितु ऐसा नहीं होता। 
इसलिये यह सुनिश्चित है कि ज्ञान स्वतः होता है । यदि जीवको परसे ज्ञान 
होने लगे तो जीव और पर एकतच्त्व हो जायें, किन्तु ऐसा नहीं होता । 


( ८ ) सम्यम्दशेनकी सहिमा--- 


यदि अहिंसा, सत्य, अचौरय, बरह्मचयें और परियग्रहत्याग मिथ्यादर्शन- 
युक्त हैं, तो ग्रुण होने के स्थान पर संसारमे दीघेकाल तक परिशभ्रमणकारी _ 
दोषोंको उत्पन्न करते हैं। जेसे विषयुक्त औषघिसे लाभ नहीं होता उसीप्रकाय 
सिथ्यात्तसहित अहिंसादिसे जीवका संसार-रोग नहीं मिठता । जहाँ मिथ्या- 
स्व होता है वहाँ निः्चयत्तः अहिंसादि कदापि नही होते। ४“ आत्मआरांति 
सम रोग नहिं”--इस पदको विद्येष ध्यानमे रखना चाहिये । जीवके साथ 
अनादिकालसे मिथ्यात्व-दा चली आरही है इसलिये उसके सम्यग्दर्शंन 
नही है, इसलिये आचार्यंदेव पहले सम्यर्दशेन प्राप्त करनेका प्रयत्न - 
करनेके लिये वारम्बार उपदेश करते हैं । न 


अम्यन्ददोनके बिता ज्ञान, चारित्र और तपमें सम्यकृता नही आत्ती; 
सम्यग्दर्शन ही ज्ञान, चारित्र, वीर्य और तपका आधार है । जैसे आँखोंसे 


सुखकी सुस्दरता-शोभा होती है, वैसे ही सम्यग्दशेनसे ज्ञानादिकमें सम्ध- 
वत्व सुन्दरता-शोभा जाती है । 


अध्याय १ सूच २ ५११ 
इसी संबंधमें र॒त्नकरण्ड आ्रावकाचारमें कहा है कि--- 


न सम्यक्त्वसम॑ किंचिल्रेकाल्ये  त्रिजगत्यपि | 
दिए ५ ० 
श्रेयोउश्रेयश्व मिथ्यात्व सम॑ नान्पचनूसतास ।। ३४ ॥ 
अथु---त्तीनों काल और तीनों लोकमें जीवोंका सम्यग्दर्शंनके समान 
दूसरा कोई कल्याण और मिथ्यात्वके समान अकल्याण नहीं है । 


भावार्थ---अ्रनंतकाल व्यतीत हो छुका, एक समय-वर्तेमान चल रहा 
है और भविष्यमें श्रनंतकाल आयगा;-इन तीनों कालमें और अघोलोक, 
मध्यलोक तथा ऊध्वेलोक;-इन तीनों लोकोमें जीवका सर्बोत्कृष्ट उपकारी 
सम्यक्त्वके समान दूसरा कोई न तो है, न हुआ है, और न होगा । चिलोक- 
स्थित इन्द्र, अहमिन्द्र, भ्रुवनेन्द्र, चक्रवर्ती, नारायण, बलभद्र या तीथ्थंद्धूर 
इत्यादि चेतन और मरिण, मंत्र, औषधि--इत्यादि जड़ द्रव्य;-ये कोई भी 
सम्यक्त्वके समान उपकारी नहो है। और इस जीवका सबसे अधिक ब॒ुरा-- 
अहित करनेवाला मिथ्यात्वके' समान दूसरा कोई जड़ या चेतन द्रव्य तीच- 
काल और तीनलोकमें न तो है, न हुआ है और न होगा । इसलिये मिथ्या- 
त्वको छोड़नेके लिये परमपुरुषार्थे करो । समस्त संसारके दुःखोका नाश 
करनेवाला और आत्मकल्यारयको पभ्रगट करनेवाला एकमाच सम्यक्त्व ही है; 
इसलिये उसके प्रगट करनेका ही प्रुरुषार्थ करो । 
आर फिर, सम्यकक्‍्त्व ही प्रथम कर्तव्य है, ---इंस संबंघमे अष्ट पाहुड़ 
में इस प्रकार कहा है,--- 
श्रावकको पहले क्‍या करना चाहिये, सो कहते है--- 
गहिऊण य सम्मच सुणिम्मर्ूू सुरगिरीव णिक्कंप | 
त॑ जाणे झाइज्जह सावय ! दुकखक्खयद्टाए ॥ 
( मोक्षपाहुड़ गाथा ८६ 2 
अथे---पहले श्रावकको सुनिर्मेल, मेरके समान निष्कप-अचल 
(चल, मल और श्रगाढ़ दूषणसे रहित श्रत्यंत निःश्वल) सम्यक्त्व को ग्रहण 


श्र / सोक्षशास्त्र 


करके दुःखोंके क्षयके लिये उसे ( सम्यकत्वके विषयश्चुत एकरूप आत्माको ) 
ध्यानमें ध्याना चाहिये । 


भावाथे---पहले तो श्रावककों निरतिचार निम्धल सम्यक्त्वको ग्रहण 
करके उसका ध्यान करना चाहिये कि जिस सम्यक्त्वकी भावतासे ग्रहस्थको 
गृहकायें संबधी आकुलता, क्षोम, दुख मिट जाय; कार्यके विगड़ने-सु थ रने में 
वस्तुस्वरूपका विचार आये तब दुःख मिट जाय । सम्यर्हष्टिकरे ऐसा विचार 
होता है कि-सर्वेज्ञने जेसा वस्तुस्वरूप जाना है बैसा मिरतर परिणमित 
होता है, और चेसा ही होता है; उसमें इष्ट-अनिष्ट मानकर सुखी-दुःखी 
होना व्यर्थें है। ऐसे विचार से दुःख मिट्ता है, यह प्रत्यक्ष अनु भवगोचर 
है । इसलिए सम्यकक्‍त्वका ध्यान करनेको कहा है । 
अब, सम्यक्त्वके ध्यानकी महिमा कहते हैं,--.. 
सम्मच जो झायह सम्माइड्टी हवेह सो जीवो । 
सम्प्रत्परिणदी उण खबेइ दुइुइ्डकम्माणि ॥ 
(-मोक्षपाहुड़ गाथा ८७ ) 
अथे---जो सम्यक्‍त्वको ध्याता है वह जीव सम्यस्दृष्टि है, और 
सम्यक्त्वरूप परिणत जीव आदठों दुष्ट कर्मोका क्षय करता है । 
भावार्थ ---सम्यक्त्वका ध्यान ऐसा है कि, यदि पहले सम्यक्त्व न 
हुआ हो तो भी, उसके स्वरूपको जानकर उसका ध्यान करे तो वह जीव 
सम्यन्दृष्टि हो जाता है और सम्यकक्‍त्वकी प्राप्ति होने पर जीवके परिणाम 
ऐसे होजाते हैं कि संसारके कारणभूत आउों दुश्कर्मोका क्षय हो जाता है । 
सम्यक्त्वके होते ही कर्मोकी ग्रुण श्रेणी निजेरा होती जाती है। और अनु- 


ऋ्रमसे झुनि होने पर; चारित्र और शुक्लध्यानके सहकारी होने पर सव्दें 
कर्मोका नाश होता है । 


अब, इस वातको संक्षेपसे कहते है,--. 
कि बहुणा भणिएणं जे सिद्धा णरवरा गए काले । 
सिज्मिहददि जे वि सविया ते आणइ सम्ममाहप्पं | 
(-मीक्षपाहुड़, गाथा ८८ ) 


श्रध्याय १ सूचर २ श्ड्े 


अथ---श्री कुन्दकुन्दाचार्येदेव कहते हैं कि-बहुत कहनेसे क्या साध्य 
है ? जो नरप्रधान भूतकालमें सिद्ध हुये और भविष्यमें सिद्ध होंगे वह सब 
सम्यक्त्वका ही माहात्म्य जानो । 


भावार्थ---सम्यक्त्वकी ऐसी महिमा है कि भूतकालमें जो श्रेष्ठ पुरुष 
ग्राठ कर्मोका नाश करके सुक्तिको प्राप्त हुये हैं तथा मविष्यमें होंगे, वे इसी 
सम्यक्त्वसे हुये है और होगे । इसलिए शआ्ाचार्यदेव कहते है कि विशेष 
क्या कहा जाय ? संक्षेपणे समझना चाहिये कि सुक्तिका प्रधान कारण यह 
सम्यक्त्व ही है । ऐसा नही सोचना चाहिये कि गृहस्थों के क्‍या घर्म होता 
है ? यह सम्यक्त्व धर्म ऐसा है कि जो सर्वे धर्मके अंगको सफल करता है। 


अब यह कहते है कि जो निरंतर सम्यकत्व का पालन करते है वे 
धन्य है--- 


ते धण्णा सुकयत्था ते घ्रा ते वि पंडिया मणुया । 
सम्मतं सिद्धियरं सिविसे थिण मइलियं जेहिं।॥ 
(-मोक्षपाहुड़, माथा ८६ ) 
अरथ---जिस पुरुष के मुक्ति को प्राप्त करनेवाला सम्यक्त्व है, और 
उस सम्यक्तट्वकों स्वप्नमे सी सलिन नही किया--अतिचार नही लगाया वह 
पुरुष धन्य है, वही कृतार्थ है, वही ज्ञरवीर है, वही पंडित है, वही 
मनुष्य है । ६ 
भावाथे---लोक में जो कुछ दानादि करता है उसे घन्य कहा जाता 
है, तथा जो विवाह, यज्ञादि करता है उसे कहृतार्थे कहा जाता है, जो युद्ध से 
पीछे नही हटता उसे झ्ूरवीर कहते है, और जो बहुतसे शास््ष पढ़ लेता है 
उसे पंडित कहते है; कितु यह सब कथन मात्र है। वास्तवमे त्तो-जो मोक्षके 
कारणज्चृत सम्यक्त्व को मलिन नही करता,-उसे निरतिचार पालता है वही 
धन्य है, वही कृता्थे है, वही शूरवीर है, वही पंडित है, वही मनुष्य है; 


उसके बिना ( सम्यक्त्वके बिना ) मनुष्य पद्मु समान है। सम्यकत्वकी ऐसी 
महिमा कही गई है । 


२४ भौक्षदास्त्र 


( ९ ) सम्यग्दशेन का बल--- 


केवली और सिद्ध भगवान रागादिरूप परिणमित नहीं होते; और 
संसारावस्थाको नही चाहते; यह सम्यग्दर्शंनका ही बल समभना चाहिये ॥ 


( १० ) सम्यग्दशन के भेद--- 


ज्ञानादिकी हीनाधिकता होने पर भी तिर्थचादि ( पशु आदि ) के 
और केवली तथा सिद्ध भगवानके सम्यरदशंनको समान कहा है; उनके 
श्रात्म-प्रतीति एक ही प्रकारकी होती है। किन्तु स्वपर्यायकी योग्यताकी 


अपेक्षासे सम्यम्द्शनके तीन भेद हो जाते है (१)-ओऔपशमिक सम्यग्दरों न, 
(२) क्षायोपशमिक सम्यम्दशेन, (३) क्षायिक सम्यग्दशेन । 


औपशमिक सम्यग्दशन---उस दशामें मिथ्यात्वकर्मंके तथा श्रनंता- 
नुबंधी कषायके जड़ रजकरा स्वयं उपशमरूप होते है; जैसे मेले पानीमेंसे 
मैल नीचे बैठ जाता है; अथवा जैसे अग्नि राखसे ढक जाती है ॥ आत्माके 


पुरुषार्थसे जीव प्रथम सम्यग्दरशेन प्रगट करता है तब औपशमिक सम्य- 
रदरोॉन ही होता है | 


क्षायोपशमिक सम्पस्द्शन---इस दछ्मामें सिथ्यात्व और मिश्रमिथ्या- 
त्व कमेंके रजकण आात्मप्रदेशों से पृथक्‌ होने' पर उसका फल नही होता, 


आर सम्यक्मोहनीयकम के रजकर उदयरूप होते है, तथा अनन्‍्तानुबन्धी 
कृषायकर्मेके रजकरा विसंयोजनरूप होते हैं ॥ 


क्षायिक सम्यग्दशेन---इस दशामे मिथ्यात्वप्रकृतिके (तीनों उपवि- 
भागके ) रुजकर आत्मप्रदेशसे सर्वेथा हट जाते है, इसलिये मिथ्यात्व और 
अनन्तानुवन्धीकी सातों भकृतियोंका क्षय हुआ कहलाता है ॥ 


ई६ अनादि मिथ्याहृष्टिके श्रौपश्ममिक सम्यग्दशेन होने पर मिथ्यात्व और भन- 
न्तानुवंधी की चार,-ऐसी पाँच प्रकृतियाँ उपशमरूप होती हैं। और सादि मिथ्या- 
इषप्टिके श्रौपक्षमिक सम्यग्दर्शन होने पर जिसके मिथ्यात्वकी तीन प्रकृतियाँ सचारूप होती 
हैं उसके मिथ्यात्वकी तीन और शअ्रनन्तानुबंधीकी चार, ऐसे सात प्रकृतियाँ उपशमरूप 
प्लीती हैं, भोर जिस सादि मिथ्याहष्टिके एक भिथ्यात्व प्रकृति ही सत्तार्मे होती है उसके 
भिय्पात्य की एक प्रौर भ्रनस्ताचुवन्धी की चार,-ऐसी पाँच प्रकृतियाँ उपशमरूप होती हैं । 


अध्याय १ सूच २ श्र 


(११) सम्यग्दशनके अन्यप्रकारसे मेद--- 


सभी सम्यर्दृष्टि जीवोंके आत्माकी-तत्त्वकी प्रतीति एकसी होती है, 
तथापि चारिचदशाकी श्रपेक्षासे उनके दो भेद हो जाते हैं--(१) वीतराग 
सम्यग्दशंन, (२) सराग सम्यग्दशेन । | 
“ जब सम्यग्दृष्टि जीव अपने' श्रात्मामें स्थिर होता है तब उसके निर्वि- 
कल्प दशा होती है; तब रागके साथ बुद्धिपुर्वेक सम्बन्ध नही होता । जीव 
की इस दराको “वीतराग सम्पन्दर्शन'” कहा जाता है । और जब सम्यग्दइृष्टि 
जीव अपनेमें स्थिर नही रह सकता तब रागमे उसका अनित्य--सम्बन्ध होता 
है, इसलिये उस दशा को “सराग सम्यग्दशंन” कहा जाता है। ध्यान रहे 
कि सम्यन्दष्टि जीव ऐसा कभी नहीं मानता कि शुभ रागसे धर्म होता है 
या घमंमे सहायता होती है । 
(१२) सराग सम्यग्दष्टिके प्रशमादि भाव--- 
सम्यग्दृष्टिके राग के साथ संबध होता है तब चार प्रकारके छुभ 
भाव होते हैं (१) प्रशम, (२) संवेग, (३) अनुकंपा, (४) आरस्तिक्य । 
प्रशम---क्रोघ,-मान,-साया,-लोभ संबंधी रागह्वेषादि की मंदता । 
संवेग----संसार अर्थात्‌ विकारी भाव का भय । 
अच्चुकम्पा---स्वयं और पर-सर्व प्रारिणयों पर दया का प्राढुर्भाव । 
आस्तिक्य---जीवादि तत्त्वों का जैसा अस्तित्व है वैसा ही आगम 
भर युक्तिसे मानना । ' 
सराग सम्यग्हष्ठिकों इन चार प्रकारका राग होता है, इसलिये 
इन चार भावोंको उपचारसे सम्यग्द्शंनका लक्षण कहा जाता है कल 
जीवके सम्यग्दर्शन न हो तो वे छुस भाव अशमाभास, सवेगाभास, अद्ुकर व 


भास, और आ्तिक्याभास है,-ऐसा समझता चाहिये । ले 
सम्यर्दशनके यथार्थ (निदचय) लक्षरा नही हैं, उसका यथार्थे लक्षण भ 


शुद्धात्माकी प्रतीति है । हि है 


५्दा मोक्षशास्त्र 


(१३ ) सम्पस्दशनका- विषय (लक्ष्य:) तथाः स्वरूप--- 
प्रश्श---सम्यग्दृष्टि अपने आत्माको कैसा मानत्ता है .? 


उत्तर---सम्यग्दृष्टि अपने आत्माको परमार्थेतः चिकाल शुद्ध, झुव; 
अखण्ड चेतनन्‍्यस्वरूप मानता है ॥ 


प्रंद्नुं--#ूउस समय: जीवक्री विकारी अवस्था. तो" होती है, सो 
उसके क्यो ? 

उचंर--विंकासी अवस्था सम्येज्ञांचका विषय है' इसलिये उसे' 
सम्यग्दष्टि जानता तो है, किन्तु सम्यग्दष्टि का आश्रय अवस्था (पर्याय-मैद) 
पर नही होता; क्योंकि अवस्थाके श्राश्नयसे जीवके राग होता है और श्रुव- 
स्वरूुंपके आश्रयसे छुद्ध पर्याय प्रगट होती है । 

प्रश्न---सम्यक्त्व (-अ्रद्धा ) गुण किसे कहते हैँ । 

उचर--.-जिस गुंरकी निर्मेलदेशा प्रगट होनेसे अपने शुद्धात्माका 
प्रंतिभाँस (-यथार्ण प्रतीति ) हो; श्रखण्ड ज्ञायक स्वभावकीं प्रतीति हो । 

( १ ) सच्चे देव-गुरु-चरमंमे हृढ प्रतीति, (२) जीवादि सात तत्त्वों- 
की--सच्ची प्रंतीति, ( ३ ) स्व-पंरका श्रद्धांन, ( ४ ) आत्म' श्रद्धाव इन 
लक्षणोके अविनाभांव सहिते जो श्रंद्धानः होता' हैं वह निदचय सम्यग्दर्शन 
है। उस पर्यायका धारक सम्यक्‍त्व (-अ्रद्धा ) ग्रुणः है, तथा सम्यग्दर्शन 
ओर मिथ्यादशेन उसकी पर्यायें है ) 

(१७) तच्वार्थ श्रद्धानं सम्यग्दशनम्‌? यह सूच निदचय सम्यस्दशेन- 
के लिये है, ऐसा पं० टोडरमल्लजी मोक्षमार्में प्र० श्र० & से कहते हैं;--- 


(१ ) जो तत्त्वार्थ श्रद्धान विपरीताभिनिवेश रहित जीवादि 
तत्त्वार्थोका श्रद्धानपना सो सम्यग्दश्शनका लक्षण है, सम्यग्दर्शन लक्ष्य है, 
सोई तत्त्वार्थ सूत्र विषे कह्या है--- 

तत्वार्थ भ्रद्धानं सम्यग्दर्शनम््‌ ॥। १-२॥ 
चहुरि पुरुपार्थ सिदुष्युपायके विषे भी ऐसे ही कह्मा है । 
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जीवाजीवादिनां तत्त्वार्थानां सदैव कर्चव्यम्‌ । 
अद्धां विपरीतामिनिवेशविविक्तमात्मरूप॑तत्‌ ॥२२॥। 


“याका अर्थ--विपरीताभिनिवेशकरिं रहित जीव अजीव आदि 
तत्वार्थनिका श्रद्धाव सदाकाल करना योग्य है । सो यहु श्रद्धान आत्मा 
का स्वरूप है चतुर्थादि गुणस्थान बियें प्रगट हो है । पीछे सिद्ध अवस्था 


विषें भी सदाकाल' याका सदुभाव रहै है, ऐसा जानना” । 
(देहली से भ्र० सस्ती अ्रंथमालाका, मोक्षमागं प्रकाशक पु० ४७०-७ १) 


''इस संबंध मे पू० ४७५ से ४७७ में पं० टोडरमल्लजी विद्येष 
कहते है कि--- 

..._ बहुरि प्रदनू---वो छदुसस्थ की तो प्रतीति श्रप्रतीति कहना संभव 
है, तातें तहाँ सप्त तत्त्वनिकी अतीति सम्यक्त्वका लक्षण कहया सो हम 
सा्न्‍्याँ; परन्तु केवली सिद्ध भगवान के तो सर्वेका जानपना समानरूप है । 
तहाँ सप्त तत्वनिकी प्रतीति कहना संभव नाहीं | अर तिनके सम्यकत्व 
गुण पाइए ही है । तातें तदोँ तिस लक्षण का अव्यास्तिपना आया । 


ताका समाधान---जैसे छदुमस्थ के श्रुतज्ञान अनुसार प्रत्तीति पाइए 
हैं तैसे, केवली सिद्ध भगवानके केवलज्ञानके अनुसार प्रतीति पाइए है । 
जो सप्त तत्वनिका स्वरूप पहले ठीक॑ किया था, सो ही केवलज्ञान करि 
जान्या । तहाँ प्रतीति कौ परम शअ्रवगाढंपनो भयो । याहीतें परमावगाढ 
सम्यक्त्व कहया । जो पूर्वे श्रद्धान किया था, ताकौ जुठा जान्या होता, तो 
तहाँ अप्रतीति होती । सो तो जैसा सप्त तत््वनिका श्रद्धान छम्नस्थके मया 
था, तेसा ही केवली सिद्ध मगवान के पाइए है | ताते ज्ञानादिक की 
हीनता अधिकता होते भी तियचादिक वा केवली सिद्ध भगवानके सम्यक्‍त्व 
ग्रुणा समान कहा । बहुरि पूर्व श्रवस्था विषे यह मानते था-सवर निर्जेरा- 
करि मोक्षका उपाय करना । पीछे सुक्ति अवस्था भए ऐसे मानने लगे, जो 
संवर निर्जरा करि हमारे मोक्ष भई। बहुरि पूर्वे ज्ञानकी हीनता-करि 


डे 


श्८ मोक्षश्ास्त्र 


जीवादिकके थोड़े विशेष जाने था पीछे केवलज्ञान भए तिनके सवे विशेष जानें 
परन्तु मूलभूत जीवादिकके स्वरूपका श्रद्धान जैसा छब्बस्थके पाइए हे, 
कैसा ही केवलीके पाइए है | बहुरि यद्यपि केवली, सिद्ध भगवात्र अन्य 
पदार्थनिकौ भी प्रतीति लिये जाने है तथापि ते पदार्थ प्रयोजवभूत चाही । 
तांतें सम्यकत्व गुण विषें सप्त तत्वनि ही का श्रद्धान ग्रहण किया है । 
केवली सिद्ध भगवान्‌ रागादिरूप न परिणमें हैं। सेसार अवस्थाकों न 
चाहें हैं। सो इस श्रद्धानका बल जानना । 


बहुरि प्रशन--जो सम्यग्दशनको तौ मोक्षमार्ग कहा था, मोक्ष 
विषे याका सदभाव कैसे कहिए है ? 


ताका उत्तर--कोई कारण ऐसा भी हो है, जो कार्ये सिद्ध भए 

भी नष्ट न होय । जैसे काह वृक्षक कोई एक शाखाकरि अनेक शाखायुक्त 

अवस्था भई, तिसको होते वह एक शाखा नष्ट न हो है । तैसे काहु आत्मा 

सम्यक्‍्त्व ग्रुणकरि अनेक गुण युक्त मुक्ति अवस्था भई, ताकौ होते सम्यक्त्व 

गुण नष्ट न हो हैं ऐसें केत्रली सिद्ध मगवानकी भी तस्वाथे श्रद्धान लक्षण 
ही सम्यक्त्व पाइए है । तातें तहाँ अव्याप्तिपनों नाहीं है ।” 

( सोक्षमार्ग प्र> पु० ४७७ ) 


बहुरि प्रशदव---मिथ्याहृष्टिके भी तत्त्व श्रद्धान हो है, ऐसा शास्रविषे 
निरूपण है । प्रवचनसारविषे जआत्मज्ञानशुन्य तत्वार्थ श्रद्धान अकार्यकारी 


कह्या है। तातें सम्यक्त्वका लक्षण तत्त्वार्थे श्रद्धान कह्मा है, तिस विदें 
अतिव्याप्ति दूपण लागे है । 


ताका समाधान--मिथ्याहष्टिके जो तत्त्व अद्धान कहा है, सो ' 
नामनिक्षेपकरि कह्मा है । जामें तत्व श्रद्धानका ग्रुण नाही अर व्यवहारविषे 
जाका नाम तत्त्व श्रद्धान-कहिए, सो मिथ्यादृष्टिके हो है। अथवा आगम- 
द्रव्यनिक्लेषकरि हो है| तत्त्वार्थ श्रद्धानके प्रतिपादक शास्ननिकी अभ्यास है, 
तिनका स्वरूप निदचय करनें विपे उपयोग नाही लगावे है, ऐसा जानना । 
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बहुरि यहाँ सम्यक्त्वका रक्षण तत्त्वाथे श्रद्धान कद्या है सो भावनित्षेप- 
करि क्या है। सो गण सहित सांचा तत्त्वाथ श्रद्धान मिथ्याइशिके 
कदाचित्‌ न होय | बहुरि आत्मज्ञान घून्य तत्त्वाथे श्रद्ान कह्या है तहाँ 
सोई झर्थ जानना । सांचा जीव अजीवादिकका जाके श्रद्धान होय, ताके 
आत्मज्ञान केसें न होय ? होय ही होय । ऐसे कोई सिथ्यादृष्टिके सांचा 
तत्त्वार्थ श्रद्धात सर्वेथा न पाइए है, ताते तिस लक्षरा विष अ्तिव्याप्ति 
दूषण न लागे है। 

बहुरि जो यहु तत्त्वाथे श्रद्धान लक्षण कह्या, सो असंभवी भी नाही 
है । जाते सम्यक्त्वका प्रतिपक्षी मिथ्यात्व ही है यहु नाही । वाका लक्षरा 
इसते विपरीतता लिए है ऐसे भ्रव्याप्ति अतिव्याप्ति, असंभविपनाकरि रहित 
सर्वे सम्यर्दृष्टिनि विषें तो पाइये श्रर कोई मिथ्यादृष्टि विषे न पाइए--- 
ऐसा सम्यग्द्शनका साँंचा लक्षण तत्त्वार्थ भ्रद्धान है ।” 

( मो० मा० श्र० अ० € पृ० ४७५ से ४७७ ) 
पंचाध्यायी भाग २ मे कहा है कि--- 


ततो5नर्थान्तरं तेम्यः किंचिच्छुद्धमनीदशम । 
शुद्ध नवपदान्येव तहिकारादरते परस्‌ || १८६ ॥ 
अर्थ---इस लिये शुद्धतत्त्व कुछ उन नव तत्त्वोंसे विलक्षरा अर्थान्तर 
नही है किन्तु केवल नवतत्त्व सम्बन्धी विकारोंको छोड़कर नवतत्त्व ही 
शुद्ध है । 
भावार्थ----- इसलिये सिद्ध होता है कि केवल विकारकी उपेक्षा करने 
से नवतत्त्व ही शुद्ध जीव हे । नवतत्त्वो से कुछ सर्गथा भिन्न शुद्धत्व 
नही है । 
अतस्तत्त्वार्थ श्रद्धानं खत्रे सदर्शनं सतस्‌ । 
तचरत्तव॑ नव जीवाद्या यथोद्देश्याः क्रमाद॒पि ॥१८७॥ 
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ए (४ | 
अथ---इसलिये छत्में तत््वाथंका श्रद्धा करना सम्यन्दर्शन 
माना गया है और वे तत्त्व भी जीवाजीवादिरूपसे नव हैं, श्रतः क्रमाछुस।र 
उन नव पदार्थोका कथन करना चाहिये । 


इसलिये इस शास्त्रका श्न्नसें! निश्चय सम्यम्दर्शनका ही लक्षण है, 
व्यवहार सम्यगर्दशेंनका नही ऐसा निमश्चय करना ॥ 

दूसरे खत्रका सिद्धान्त--- 

संसार-समुद्गसे रत्नत्रयरूपी (सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारिचरूपी) जहाज 
को पार करनेके लिये सम्यग्ददन चतुर नाविक है। जो जीव सम्यग्दशेंन 
को प्रगट करता है वह अनंत सुखको पाता है। जिस जीवके सम्यग्दशें न 
नही है वह यदि पुण्य करे तो भी अनंत दुःख भोगता है; इसलिये जीवोंको 
वास्तविक सुख प्राप्त करनेके लिये तत्त्वका स्वरूप यथार्थ समभकर सम्य- 
शशैन प्रगट करना चाहिये । तत्त्वका स्वरूप समम्के बिना किसी जीवको 
सम्यरदरशॉन नही होता। जो जीव तत्त्वके स्वरूपको यथार्थतया समझता है 
उसे सम्यरदरन होता ही है-इसे यह सूत्र प्रतिपादित करता है ॥ २ ।। 


निश्चय सम्यग्दशनके ( उत्पचिकी अपेक्षासे ) मेद--- 
तन्निसगांदधिगमाद्ा ॥ १३ 0 


अथें---] तत्‌ ] वह सस्यग्दशेन [ सलिखर्गात्‌ ] स्वभावसे [ वह ] 
अथवा [ अ्धिगरात्‌ ] दूसरेके उपदेशादिसे उत्पन्न होता है। 
टीका 
( १ ) उत्पत्तिकी अपेक्षासे सम्यग्दर्शनके दो मेद हैं---( १) निसर्गंज, 
(२) अधिगमज 
निसरेज---जो दूसरेके उपदेशादिके बिना स्वयमेव (पूर्ण संस्कारसे ) 
उत्पन्न होता है उसे निसगेंज सम्यग्दशनच कहते है । 


अधिगमज---जो सम्यग्दशन परके उपदेशादिसे उत्पन्न होता है उसे 
अधिगमज सम्यग्ददोन कहते हैं ॥ 


अध्याय १ सूत्र ३ न 


(२) जिस जीवके सम्यग्दर्शन भ्रगट होता है उस जीवने उस समय 
अथवा पूर्व भवमें सम्यस्शानी आत्मासे उपदेश सुना होता है। [उपबिष्ट 
चत््त्का श्रवरणण, गप्रहण-घारण होना; विचार होना उसे देशनालब्धि 
कहते हैं| उसके विना किसीको सम्यग्दशन नही होता । इसका यह अर्थ नही 
समभना चाहिये कि वह उपदेश सम्यग्दर्शनको उत्पन्न करता है। जीव सम्य- 
रदशेनको स्वतः अपनेमे प्रगट करता है, ज्ञानीका उपदेश तो निमित्त मात्र 
है । अज्ञानीका उपदेश सुनकर कोई सम्यग्दशँन प्रगट नहीं कर सकता यह 
नियम है । और, यदि सदुग्रुर का उपदेश सम्यग्दर्शन उत्पन्न करता हो तो, 
जो जो जीव उस उपदेशको सुनें उन सबको सम्यग्दर्शन हो जाना चाहिये, 
कितु ऐसा नही होता । सदुग्रुरुके उपदेशसे सम्यर्द्शन हुआ है,-यह कथन 
व्यवहा रमात्र है,-निमित्तका ज्ञान करानेके लिए कथन है । 

( ३ ) अश्रधिगमका स्वरूप इस श्रध्यायके छट्टे सुत्रमे दिया गया है । 
वहाँ बताया है कि-'प्रमायख और नयके द्वारा अधिगम' होता है? । प्रमारसा 
आर चयका स्वरूप उस सूत्रकी टीकामें दिया है, वहाँसे ज्ञात करना चाहिये | 

( ४ ) तीसरे सन्नका सिद्धान्त-- 

जीवको अ्रपनी भ्रुलके कारण अ्रनादिकालसे अपने स्वरूपके सबंधमे 
अम वना हुआ है; इसलिये उस भ्रमको स्वयं दूर करने पर सम्यग्दर्शन उत्पन्न 
होता है । जीव जब अपने सच्चे स्वरूपको समभनेकी जिज्ञासा करता है 
तब उसे आत्मज्ञानीपुरुषके उपदेशका योग मिलता है । उस उपदेशको सुन- 
कर जीव श्रपने स्वरूपका यथार्थ निर्ेय करे तो उसे सम्यग्दशंन होता है । 
किसी जीवको आत्मज्ञानी पुरुषका उपदेश सुननेपर तत्काल सम्यग्दशेन 
उत्पन्न होता है, और किसीको उसी भवमे दीर्घकालमे अथवा दूसरे भवमे 
उत्पन्न होता है । जिसे तत्काल सम्यग्दशन उत्पन्न होता है उसे 'अधि- 
गमज सम्यग्दश्शन! हुआ कहलाता है, और जिसे पूर्वके संस्कारसे उत्पन्न 
होता है उसे “निसर्गज! सम्यग्ददोन हुआ कहलाता है ॥ 

[ कोई जीव अपने आप शास्त्र पढ़कर या अज्ञानीका उपदेश सुनकर 


सस्यग्दर्शन को आ्राप्त करलें ऐसा कभी नही हो सकता है-देदाना लब्घिके विषयमें 
सब प्रदनोका संपूर्णो समाघानवाला लेख देखो-आत्मधर्मे वर्ष छठ्वाँ श्रक नं ११-१९ | 


श्र सोक्षशास्त्र 


जैसे वैद्यकीय ज्ञान प्राप्त करना हो तो वैद्यकके ज्ञानी शुरुकी शिक्षासे 
वह प्राप्त किया जा सकता है, वेद्यकके अज्ञानी पुरुषसे नही, उसीघ्रकार 
आत्मज्ञानी ग़ुरुक उपदेश द्वारा सम्यग्दशन प्राप्त किया जा सकता हैं; 
झात्मज्ञानहीन (अज्ञानी) ग्रुरुके उपदेशसे वह प्राप्त नहीं किया जा सकता । 
इसलिये सच्चे सुखके इच्छुक जीवोंको उपदेशकका चुनाव करनेमें सावधानी 
रखना आवश्यक है । जो उपदेशकका चुनाव करनेमें भूल करते हैं जे 
सम्यग्दर्गनको प्राप्त नही कर सकते,-यह निश्धित समझना चाहिये ॥३॥! 


तत्त्वोंके नाम 
जीवाजीवासवबंधसंवरनिजंरामोत्नास्तत्वम ॥ 9 ॥ 


श्रथें“--[ जीवाजीवाज़वबंघसंवरनिजंरासोक्षा:] १ जीव, २ अजीव, 


३ आख्तव, ४ बंध, ५ संवर, ६ सिर्जेरा और ७ मोक्ष,-यह सात [तत्त्वस् 
त्तत्त्व है 


टीका 


१--जीव---जीव अर्थात्‌ आत्मा ॥ वहसदा ज्ञाता स्वरूप, परसे भिन्न 
झौर तचिकालस्थायी है जब वह पर-निमित्तके छुभ जवलंबनमे युक्त होता है 
त्व उसके झुभभाव ( पुण्य ) होता है, और जब अशुभावलंबनमें युक्त होता 


है तब अद्युभभाव ( पाप ) होता है, कौर जब स्वाचलंबी होता है तव छुद्ध- 
आय ( धर्म ) होता है । 


२-अजीवु----जिसमे चेतसा-ज्ञातृत्व नही है; ऐसे द्रव्य पाँच हैं । उन्तमें 
॥$ पर्स, ऋधघर्म, झऋाकाय जौर काल यह चार अरूपी हैं तथा पुद्ल रूपी 
हू मं, रण, गंध, दग्ण सहित ) है अजीब वस्तुएँ गात्मासे भिन्न हैं, तथा 
धमरर आत्मा भी एक दूसरेसे पृथक-स्वतंत्र है । पराश्षयके बिना जीवमें 
िरार नी हेयय; परोन्‍्म॒ग ट्रोनेसे जीवके पृण्य-पापके शुभाशुभ विकारी 
2273 02 8 कक, 


३-भाषर---वितारी घुनाछुननावरप जो अनूपी अवस्था जीवमें 


अध्याय १ सूत्र ४ रे 


होती है वह भावाजव और नवीन कर्म-रजकरणोंका आना (आत्माके साथ 
एक क्षेत्र से रहना) सो द्रव्याखव है। 


पृण्य-पाप दोनों झ्ाखव और बंघ के उपभेद है । 


पुण्य---दया, दान, भक्ति, पूजा, ब्रत इत्यादि जो शुभ भाव जीवके 
होते हैं वह श्ररूपी विकारी भाव है, वह भाव पुण्य है, और उसके निमित्तसे 
जड़ परमारुओंका समूह स्वयं (अपने ही कारणसे स्वतः) एक' क्षेत्रावगाह 
सम्बन्धसे जीव के साथ बँघता है, वह द्रव्य-पुण्य है । 

पाप---हिंसा, असत्य, चोरी, अन्नत इत्यादि जो अशुभभाव है सो 
भाव-पाप है, और उसके निमित्तसे जड़की शक्तिसे जो परमाणुओंका समूह 
स्वयं बेघता है वह द्रच्य-पाप है । 

परमार्थेतः-वास्तवमे यह पुण्य-पाप आत्माका स्वरूप नही है; वह 
आत्माकी क्षरिगक अवस्थामे परके सम्बन्धसे होनेवाला विकार है । 

४9-बघध---आत्माका अज्ञान, राग-दहेष, पुण्य-पापके भावमे रुक जाना 
सो भाव-वंध है । श्ौर उसके निमित्तसे पुहलका स्वयं कर्मरूप बंघना सो 
द्रव्य-बंध है। 

५-संबर---पृण्य-पापके विकारीभावको (श्रास्नवको) श्रात्माके शुद्ध 
भाव द्वारा रोकना सो भाव-सवर है, और तदचुसार नये कर्मोका श्रायममन 


रुक जाय सो द्रव्य-संवर है । 
६-निर्जरा---श्रखंडानन्द शुद्ध आत्मस्वभावके लक्षके बलसे स्वरूप 


स्थिरताकी वृद्धि द्वारा आशिकरूपमे शुद्धिकी वृद्धि और अशुद्ध (शुभाशुभ) 
अझवस्थाका आंशिक नाश करना सो भाव-निर्जरा है, और उसका निमित्त 


पाकर जड़कमेका श्रशत: खिर जाना सो द्रव्य-नि्जेरा है । 
७-मौक्ष--अशुद्ध श्रवस्था का स्वेथा-सम्पूर्ण चाश होकर आ्रात्माकी 

पूरों निर्मेल-पवित्र दशाका प्रगट होता सो भाव-मोक्ष है, और निमित्त- 

कारण द्रव्यकमेंका सर्वेथा नाश ( अभाव ) होना सो द्रव्य-मोक्ष है । 


र्४ड मोक्षशास्त्र 


(२) सात तत्त्वोंमेंसे प्रथम दो तत्त्व-'जीव” और “अजीव?” द्रव्य हैं; 
तथा शेष पाँच तत्त्व उनकी (जीव और अजीवकी) सयोगी तथा वियोगी 
पर्यायें ( विशेष श्रवस्थाये ) हैं। झआखव और बन्ध संयोगी हैं तथा संवर, 
निर्जेरा और मोक्ष जीव-अजीवकी वियोगी पर्याय हैं। जीव और अजीव 
तत्त्व सामान्‍य है तथा शोष पाँच तत्त्व पर्याय होनेसे विशेष कहलाते है। 


(३) जिसकी दह्षाको अशुद्धमेसे शुद्ध करना है उसका नाम तो प्रथम 
अवश्य दिखाना ही चाहिये, इसलिये “ज्ञीब? तत्तव प्रथम कहा गया है; 
परचात्‌ जिस ओरके लक्षसे अशुद्धता अर्थात्‌ विकार होता है उसका नाम 
देना आवश्यक है, इसलिये 'अज्ञीव” तत्त्व कहा गया है। अशुद्ध दशाके 
काररण-कार्यका ज्ञान करानेके लिये आख़ब” और “बंध? तत्त्व कहे गये हैं । 
तत्परचात्‌ म्ुक्तिका कारण कहना चाहिये; और मुक्तिका कारण वही हो 
सकता है जो वध और वंधके कारणसे उल्टे रूपमें हो; इसलिये आजस्नरवके 
निरोघ होने को “संवर' तत्त्व कहा है। अशुद्धता विकारके एक देश दूर 
हो जानेके कार्यको “निर्जरा? तत्त्व कहा है। जीवके अत्यन्त शुद्ध हो जाने 
की दक्षाको 'सोक्ष'! तत्व कहा है। इन तत्त्वोंको समभनेकी अत्यन्त 
आवद्यकता है, इसीलिये वे कहे गये हैं । उन्हे समभ्मनेसे जीव सोक्षोपायमें 
युक्त हो सकता है । माच जीव अजीवको जाननेवाला ज्ञान मोक्षमार्गके 
लिये कार्यकारी नही होता । इसलिये जो सच्चे सुखके मार्गमें प्रवेश करना 
चाहते है उन्हे इन तत्त्वोको ययार्थेतवा जानना चाहिये । 

(४) सात तत्त्वोंके होने पर भी इस सूत्रके अन्तमे 'तत्त्वग्र! ऐसा 
एकवलन सूचक शब्द प्रयोग किया गया है, जो यह सूचित करता है कि 
इस चात्त नक्त्वोका ज्ञान करके, भेद परसे लक्ष हटाकर, जीवके च्रिकालज्ञायक 
भापणा झाश्य करनेसे जीव शुद्धता प्रगट कर सकता है । 

(५) चौथ म्त्नका सिद्धान्त-- 

+ल सुतर्म सान तत्त्व कहे चये हैं; उनसेसे पुण्य और पापका समावेश 
पाफरप जहर बंप सरवोगे टो जाता है । जिसके ढारा सुस्त उत्पन्न हो और 
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इुःलका नाश हो उस कार्येका नाम प्रयोजन है । जीव और अश्रजीवके विवेषा 
(भेद) वहुतसे है । उनसेसे जो विशेषोके साथ जीव-अ्जीवका यथार्थ श्रद्धान 
करनेपर स्व-परका श्रद्धान हो और उससे सुख उत्पन्न हो। और जिसका 
अयधार्थ श्रद्धान करनेपर स्व-परका श्रद्धान न हो, रागादिकको दूर करनेका 
अद्धान न हो और उससे दुःख उत्पन्न हो; इन विद्येषोंसे युक्त जीव-पअजीव 
पदार्थ प्रयोजनभूत समभने चाहिये । आखस्रव और बध दुःखके कारण हैं, 
तथा संवर, निर्जेरा और मोक्ष सुखके कारण है; इसलिये जीवादि सात 
तत्त्वोंका श्रद्धान करना आवश्यक है। इन सात तत्त्वोंकी श्रद्धाके बिना शुद्ध- 
भाव प्रगट 'नही हो सकता । “सम्यरदर्शन” जीवके श्रद्धाग्॒णकी शुद्ध अवस्था 
है, इसलिये उस छुद्ध भावको प्रगट करनेके लिये सात तत्त्वोका श्रद्धान-ज्ञान 
अनिवाये है । जो जीव इन सात तत्त्वोंकी श्रद्धा करता है वही अपने जीव 
अर्थात्‌ शुद्धात्मको जानकर उस ओर अ्रपना पुरुषार्थे लगाकर सम्यग्दर्शन 
भ्रगट कर सकता है । इन सात (पुण्य-पाप सहित नौ) तत्त्वोके श्रतिरिक्त 
अन्य कोई “तत्व नही है,--ऐसा समफ्नना चाहिये ॥ ४॥। 
निश्चय सम्यग्दशनादि, शब्दोंके अर्थ समझनेकी रीति--- 


नामस्थापर्नादिब्यभावतस्तन्न्यासः ॥ ५ ॥ 

अ्रथें“--- [ नासस्थापनाद्रव्यभावतः---] नाम, स्थापना, द्रव्य, और 
भावसे [तत्न्‍यासः] उन सात तत्त्वों तथा सम्यर्दर्शनादिका लोकव्यवहार 
होता है । 

टीका 

( १ ) वक्ताके झुखसे निकले हुये शब्दके, अपेक्षाको लेकर भिन्न र्‌ 
अथे होते है; उन अथोमि व्यभिचार (दोष) न आये ओर सच्चा अर्थ केसे 
हो यह बतानेके लिए यह सुत्र कहा है । 

( २ ) इन श्रथेकि सामान्‍य प्रकार चार किये गये है। पदार्थोके मेद 
को न्यास अथवा निक्षेप कहा जाता है | [ प्रसाण और नयक अनुसार श्रच- 
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लित हुए लोकव्यवहारको निश्लेप कहते है। ] ज्ञेब पदार्थ अखण्ड है; 
तथापि उसे जानने पर ज्ञेय-पदार्थंके जो भेद ( अंश, पहलू ) किये जाते हैं , 
उसे निक्षेप कहते हैं । और उस अंशको जाननेवाले ज्ञानकी नय कहतें हैं । 
निक्केष नयका विषय है, और नय निक्षेपका विषयी (विषय करनेवाला) है । 


(३ ) नित्षेपके भेदोंकी व्याख्या--- 


नाम निल्लेप-गुण, जाति या क्रियाकी, अपेक्षा किये बिना किसीका 
घथेच्छ नाम रख लेना सो नास निष्षेप है। जेसे किसीका नाम' 'जिनदत्तां 
रखा; कितु वह जिनदेवके द्वारा दिया हुआ नही है, तथापि लोकव्यवहार 
(पहचानने) के लिये उसका “जिनदत्त' नाम' रखा गया है। एकमात्र वस्तु 
की पहिचानके लिये उसकी जो संज्ञा रख ली जाती है उसे नाम निरकेप 
कहते है । 


स्थापना निक्षेप-किसी अनुपस्थित ( अविद्यमान ) वस्तुका किसी 
दूसरी उपस्थित बस्तुमे संबंध या मनोभावनाकी जोड़कर आरोप कर देना 
कि “यह वही है” सो ऐसी भावनाको स्थापना कहा जाता है। जहाँ ऐसा 
आरोप होता है वहाँ जीवोके ऐसी मनोभावना होने लगती है कि “यह 
यही है! ॥ 
स्थापना दो प्रकारकी होती है---तदाकार और अ्रतदाकार ॥ जिस 
पदार्थंका जेसा आकार हो वैसा आकार उसकी स्थापनामें करना सो 'तदा- 
कार स्थापना” है । और चाहे जेसा आकार कर लेना सो “अतदाकार 
स्थापना है। सहशताको स्थापना निश्षेपका कारण नही मान लेना चाहिये, 
उसका कारण तो केवल मनो भावना ही है | जनससुदायकी यह मानसिक 
मावना जहाँ होती है वहाँ स्थापना निक्षेष समभना चाहिये । वीतराग-- 
प्रतिमाको देखकर वहुतसे जीकेंके भगवान और उनकी वीत्तरागताकी 
मनोभावना होती है, इसलिये वह स्थापता निश्षेप है । ४७ 


5 सलाम निरकषेप श्रौर स्थापना निनक्षेपर्मे यह अन्तर है कि--वाम निक्षेपमम पूज्य- 
झपूज्यका व्यवहार नही होता, और स्थापना निशक्षेपर्मे यह व्यवहार होता है । 
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दव्य निश्षेप---भ्रुत और भविष्यत्‌ पर्यायकी सुरुयताकों लेकर उसे 
वर्तेमानमें कहना-जानना सो द्रव्य निक्षेप है । जैसे श्रेरिकक राजा भविष्यमें 
तीथकर होंगे, उन्हे वर्तेमानमे तीर्थंकर कहना-जानना, और भृतकालमे हो 
गये भगवान महावीरादि तीथैकरोंको वर्तमान तीर्थंकर मानकर स्तुति 
करना, सो द्वव्य निद्षेप है। 

भाव निक्षेप-केदल वर्तमान पर्यायकी झुरूयतासे जो पदाथे वर्तमान 
जिस दशामे है उसे उसरूप कहना-जानना सो भाव निम्तेप है। जैसे सीम॑- 
घर भगवान वर्तेमान तीर्थकरके रूपमें महाविदेहमे विराजमान हैं उन्हे 
तीथीकर कहना-जानना, और भगवान महावीर वतंमानमे सिद्ध है। उन्हें 
सिद्ध कहना-जानना सो भाव निकषेप है । 

(४) जहाँ 'सम्यग्दशनादि' या 'जीवाजीवादि' शब्दोका प्रयोग किया 
गया हो वहां कौनसा निक्षेप लागू होता है, सो निश्चय करके जीवको सच्चा 
अ्र्थ समझ लेना चाहिये । सूत्र १ में “सम्यग्दर्शंन-नज्ञान चारिचारिय तथा 
सोक्षमार्ग वह हाब्द तथा सूच २, में सम्यग्दशंन वह शब्द भावनिकेपसे कहा 
है ऐसा समझना चाहिये । 

(५) स्थापनानिक्षेपष और द्रव्यनिक्षेपर्में मेद--- 

न्‍ननगज डाप8ए4878 (6 20ग्राग॑थातठा 45 गालालफ दात77706१. 
१६ 45 गला ६2८7०, ॥६ ठखा70६ छ6 पएलाठल, पा तावएफ्व 7 एव 98 
ाछाल&ल 07 788 7266० का678, "#6 20ग्रााणा बिएाएण' 02एछ6€९७॥ ६76 
६एए0 5 खा वा व8 90 पाछाठछ 7079, 8050 40 सादा ०5त0्पां 00770- 
हघदातणा ३5 रिट/0795 7] 970099.7 ( सञाष्ठाशा परध्याश्थाए। 5फप्870, 
792०-4 ) 
अर्थ---स्थापनानिक्षेपरमें-बताना मात्र आरोपित है, उसमे वह (सरल 
वस्तु) कदापि नही है, वह वहाँ कदापि नही हो सकती । ओऔर द्रव्य निन्लेपमें 
वह ( मूल वस्तु ) भ्रविष्यमे प्रयट होगी अथवा भ्रुवकालमे थी। दोनोके 
बीच सामान्यता इतसी है कि-वर्तमानकालमें वह दोनोमे विद्यमान नही 
है, और उतने अंशमें दोनोमें आरोप है । [-तपत्त्वाथेसूत्र अंग्रेजी टीका, 


इृष्ठ १९ | 


श्प मोक्षशास्त्र 


(६) पांचवें खत्नका सिद्धान्त--- 


भगवानके नामनिक्षेप और स्थापनानिक्षेप शुभभावके निमित्त हैं, 
इसलिये व्यवहार है । द्वव्यनिक्षेप निम्बयपूर्वक व्यवहार होनेसे श्रपन्ी छुद्ध 
पर्याय थोड़े समयके पद्मातु प्रगट दोगी यह सूचित करता है । भावनिक्षेप 
निम्वधय पूर्वक अपनी शुद्ध पर्याय होनेसे घर्में है, ऐसा समझना चाहिये । 


निम्बय और व्यवहारनयका स्पष्टीकरण, इसके बादके सूत्रकी टीकामें किया 
गया है ॥५॥। 


निश्चय सम्यग्दशनादि जाननेका उपाय- 
प्रमाण नयेरधिगमः ॥ ६ ॥ 


भ्र्थ---सम्यग्दशनादि रत्वचय और जीवादि तत्त्वोंका [ श्रधिगसः ] 
ज्ञान [प्रमाणनयः | प्रमारण और नयोंसे होता है । 


टीका 


(१) प्रमाण---सच्चे ज्ञानको-निर्दोषज्ञानको अर्थात्‌ सम्यम्ज्ञानको 
प्रसार कहते हैं । अनन्तणुखों या घर्मका ससुदायरूप अपना तथा परवस्तुका 


स्वरूप प्रमाण ढारा जाना जाता है। प्रमाण वस्तुके सर्वेदेशको ( सर्वे 
पहलुओंको ) ग्रहण करता है,-जानता है । 


नय---श्रमाण द्वारा निश्चित्‌ हुई वस्तुके एकदेशको जो ज्ञान भ्रहरप 
करता है उसे नय कहते हैं ।॥ जो प्रमाण द्वारा निश्चित हुये अनन्तघर्मात्मक 
वस्तुके एक एक अगका ज्ञान मुख्यतासे कराता है सो नय है। वस्तुओमें 
अनंत घर्मं है, इसलिये उनके अवयव अनन्त तक' हो सकते हैं, और इसलिये 
अवयवबके ज्ञानरूप नय भी अनन्त त्क हो सकते हैं । श्रुतप्रमाणके विकल्प, 
भेद या अंशको नय कहते हैं । श्रुतज्ञानमें ही नयरूप अश होता है । जो नय 
है वह प्रमाणसापेक्षरूप होता है । ( मति, अवधि, मनःपर्यय और केवल- 
ज्ञानमे नयके भेद नही होते ॥ ) 

(2) “गुराश/0: छट66 75 970:70.प07एढ जाता शांत थ्वापफ, 
9७ ब्रद्चांत्रठ77ए 75 श्ञाप्र७ र्ाछाफएदोों 707 छप्ा0०0०7६0०., ]६ 45 #6९६- 
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80760 घाठजो०त28 ॥ 88 507 ० व आंशी+ ० & ागह, ४0फए 
एक्च5च्रणा, त5प्र०७ #?8 ६९5४४४079. 80 [0907९ 388 प्राढाछ ४5 60प्र, 
7978 75 0 #शा। 9567 ७छ. 300 8077४ .्रप्ल्‍७८ 700 98 डप[7705860, 
३६ एऋऋ्रपडा 58 06577097००., एफांत25 0897९ 90०4 ६0 98 ६7९७ 0777पह्ां., 
परछछए ए्राए५5६ 768 +685060 घाव छएाां्त छए ९७एछश'ए 0०76 प्रांग्र-5८०. 
पफांड डएा78 ]89795 ठ0एछ7ए0 6 70956 ३7 जरात्रठा शक ठएप्चा 78 6076. 
3६ #्678 (6 जातुप्राए67 40 86 गीडा 98ए95 छी 07877 370 40 
6 प्रांए&5द] ए9770968 ० वो ए2घ50777स्‍8, पाधा 75 ०0 40श0 
पाठ&ाः दध6 गद्या765 ० एश्गवा थाव पिचएड (ाशांशी पध्वाएशाय 
5प्रा70, 2828 45 ) 


अर्थ-सम्यर्दर्शन अंघश्रद्धांके साथ एकरूप नही है उसका अधिकार 
आत्माके बाहर या स्वच्छंदी नही है; वह युक्तिपुरस्सर ज्ञानसहित होता है, 
उसका प्रकार वस्तुके दर्शन ( देखने' ) समान है श्राप उसके साक्षीपनाकी 
हांका नही कर सकते जहाँ तक ( स्वस्वरूपकी ) शंका है वहाँ तक सच्ची 
सानन्‍्यता नही है। उस शांंकाको दबाना नही चाहिये, किन्तु उसका नाश 
करना चाहिये । [किसीके] भरोसेपर वस्तुका ग्रहण नही किया जाता । 
प्रत्येकको स्वयं स्वतः उसकी परीक्षा करके उसके लिये यत्न करना चाहिये। 
वह कैसे हो सकता है, सो यह सूत्र बतलाता है। विचारकताके प्राथमिक 
नियम तथा समस्त युक्तिमान्‌ विश्वके सिद्धान्तोको प्रमाण और नयका नाम' 
देकर उसका आश्रय लेनेके लिये सत्यशोधकको यह सूत्र सूचित करता है । 
[ अंग्रेजी तत्त्वार्थे सूत्र पृष्ठ १५ ] 


( ३ ) बुक्ति-- 


प्रमाण भर नयकी युक्ति कहते है । सत॒शासत्रका ज्ञान आगमज्ञान 
है । आगममे वर्शित तत्त्वोंकी यथार्थंता युक्ति द्वारा निश्चित किये बिना 
तत्वोंके भावोंका यथार्थ भास नही होता । इसलिये यहाँ युक्ति द्वारा निर्यंय 7 
करनेका कहा है 
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(४७) भनेकान्त एकान्त- 

जैन शास्त्रोंमे अनेकान्त और एकान्त शब्दोंका खूब प्रयोग किया गया 
है, इसलिये उनका संक्षिप्त स्वरूप यहाँ दिया जा रहा है । 

अनेकान्त-- [ अनेक--अंत ] अनेक घसे । 

एकान्तर- [एक-+-अंत ] एक धर्म । 

अ्नेकान्त और एकान्‍न्त दोनोंके दो-दो भेद हैं । अनेकान्तके दो भेद 
सम्यक्‌्-अनेकान्त और मिथ्या-अनेकान्त तथा एकान्तके दो भेद-सम्यक्‌- 
एकान्त और मिथ्या-एकान्त हैं। इनमेंसे सम्यक्‌-अनेकान्त प्रमाण है और 


मिथ्या-अनेकान्त प्रमाणाभास; तथा सम्यक्‌-एकान्त नय है और सिशथ्या- 
एकान्त नयाभास है । 


(४) सम्यक और सिथ्या अनेकान्तका स्वरूप--- 

प्रत्यक्ष, अनुमान तथा झागमप्रमाराणसे अविरुद्ध एक वस्तुमें जो अनेक 
धर्म है उन्हे निरूपण करनेमें जो तत्पर है सो सम्यक्‌ अनेकान्त है । भ्रत्येक 
वस्तु निजरूपसे है और पररूपसे नही | आत्मा स्व-स्वरूपसे है,-पर 
स्वरूपसे नही, पर उसके स्वरूपसे है और आत्माके स्वरूपसे नहो,--इसप्रकार 
जानना सो सम्यक्‌ अनेकान्त है । और जो तत्‌ अतत्‌ स्वभावकी सिथ्या कल्पना 
की जाती है सो मिथ्या अनेकान्त है । जीव अपना कुछ कर सकता है झौर 
दूसरे जीवोंका भी कर सकता है,-इसमे जीवका निजसे और परसे-दोनोसे 
ततृपन हुआ, इसलिये वह मिथ्या-अनेकान्त है । 

(६) सम्पक्‌ और मिथ्या अनेकास्तके चष्टान्त--- 


१-आत्मा निजरूपसे है और पररूपसे नही, ऐसा जानना सो सम्यक्‌ 


अनेकान्त है। आत्मा निजरूपसे है और पररूपसे भी है, ऐसा 
जानना सो मिथ्या अनेकान्त है । 


२-बश्ात्मा क्रपना कुछ कर सकता है शरीरादि पर वस्तुश्रोंका कुछ 
नहीं कर सकता,-ऐसा जानना सो सम्यक्‌ अनेकान्त है। श्रात्मा 
अपना कर सकता है ओर शरोरादि परका भी कर सकता है, 
ऐसा जानना सो मिथ्या जनेकान्त है ॥ 


३-पभात्माके शुद्धभावसे घर्मं होता है और शुभ भावसे नहीं होता, 
ऐसा जाचना सो सम्यक अनेकान्त है। श्रात्माके छुद्ध भावसे 
घर्में होता है और छुभ भावसे भी होता है, ऐसा जानना सो 
मिथ्या अनेकान्त है। 
४-निम्चय स्वरूपके आश्रयसे घर्मं होता है और व्यवहारके आश्रय 
से नही होता, ऐसा जानना सो सम्यक्‌ अनेकान्त है । निम्थय 
स्वरूपके आश्रयसे धर्म होता है और व्यवहारके आश्रयसे भी 
* होता है, ऐसा समझना सो मिथ्या अनेकान्त है । 
॥-निम्बय सम्यग्दर्शन प्रगट करनेके बाद स्वावलम्बनके बलसे 
जितना अंश व्यवहारका (-पराश्षयका) श्रभाव होता है उतना 
“अरश निरचय (-शुद्ध पर्याय ) प्रगट होता है, ऐसा समझना सो 
सम्यक्‌ अनेकान्त है | व्यवहारके करते २ निश्चय प्रगट हो 
जाता है, ऐसा समझना सो मिथ्या अनेकान्त है । 


६-आत्माको अपनी छुद्ध क्रियासे लाभ होता है, और शारीरिक 
'. क्रियाँसे हानि-लार्भ नही होता, ऐसा जानना सो सम्यक्‌ अने- 
" कान्तं है । आत्मीकों अपनी शुद्ध क्रियासे लाभ होता है और 
शारीरिक क्रियासेट” भी लाभ होता है, ऐसा मानना सो मिथ्या 
अनेकान्त'है ।[ * " 
७-एक ( प्रत्येक ) वस्तुमें सदा स्वतंत्र वस्तुत्वको सिद्ध करनेवाली 
परस्पर दो विरोधी शक्तियों-[, सत्‌-असत्‌, तत्‌-अतत्‌, नित्य- 
अनित्य, एक-अनेक इत्यादि ]-को प्रकाशित करे सो सम्यक्‌ 
अनेकान्त है । है 
एक वस्तुमे दूसरी वस्तुकी झक्तिको प्रकाशित करके, एक वस्तु, 
दो वस्तुओंका कार्ये करती है,-ऐसा मानना सो मिथ्या अनेकांत 
है; अथवा सम्यक्‌ अनेकान्तसे वस्तुका जो स्वरूप निश्चित है 
उससे विपरीत वस्तु स्वरूपकी केवल कल्पना करके, जो उसमे 
न हो वैसे स्वभावोंकी कल्पना करना सो मिथ्या अनेकान्त है। 


३२ - भोक्षशास्त्र 


८-जीव अपने भाव कर सकता है और पर वस्तुका कुछ नहीं कर 
सकता-ऐसा जानना सो सम्यक्‌ अनेकान्त है । 


जीव सूक्ष्म पुदुगलोंका कुछ नहीं कर सकता, कितु स्थूल पुदुगलों 
का कर सकता है,---ऐसा जानना-सो सिथ्या श्रनेकान्त है । 


(७) सम्यकू और मिथ्या एकान्तका स्वरूप--- 


निजस्वरूपसे अस्तिरूपता और पर-रूपसे नास्तिर्पता--आदि वस्तुका 
जो स्वरूप है उसकी अ्रपेक्षा रखकर प्रमाणके द्वारा ज्ञात पदार्थेके एक 
देशको ( एक पहलूको ) विषय करनेवाला नय सम्यक्‌ एकान्त है; और 
किसी वस्तुके एक धर्मेका निम्चय करके उस बस्तुमें रहनेवाले अन्य धर्मोका 
निषेघ करना सो मिथ्या एकान्त है । 


(८) सम्यक्‌ और मिथ्या एकान्तके दृष्टान्त--- 


१-“सिद्ध भगवन्त एकान्‍्त सुखी हैं' ऐसा जानना सो सम्यक्‌ एकांत 
है, क्योंकि 'सिद्धजीवोको बिलकुल दुःख नही है” यह बात गरभितरूपसे 
उसमे आजाती है । और सब्वे जीव एकान्त सुखी हैं--ऐसा जानना सो 


मिथ्या एकानन्‍्त है, क्योकि उसमे, अज्ञानी जीव वर्तेमानमें दुखी है, उसका 
निषेच होता है | 


२-+ए कान्‍्त वबोधबीजरूप जीवका स्वभाव है” ऐसा जानना सो 
सम्यक्‌ एकान्त है, क्योकि छत्मस्थ जीवकी वर्तेंमान ज्ञानावस्था पूर्ण 
विकासरूप नही है यह उसमें गर्भितरूपसे जाजाता है। 


४-सम्यरज्ञान घर्में है! ऐसा जानना सो सम्यक्‌ एकान्त है, क्योंकि 
'सम्यज्ज्ञान पूर्वक वैराग्य होता है"--यह गर्भित रूपसे उसमें आजाता 
है । सम्यग्ज्ञान रहित त्याग माच धर्म है--ऐसा जाचना सो मिथ्या एकान्त 
है, क्योकि वह सम्यग्लान रहित होनेसे मिथ्या त्याग है ! 
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( ९ ) प्रमाणके प्रकार-- 
प्रोक्ष---उपात्त& और अ्रनुपात्त-- पर ( पदार्थों ) द्वारा प्रवर्ते वह 


परोक्ष ( प्रमाणज्ञान ) है । 
प्रत्यक्ष---जों केवल आत्मासे ही प्रतिनिश्चिततया प्रवृत्ति करे सो 


प्रत्यक्ष है । 

प्रसाण सच्चा ज्ञान है। उसके पाँच भेद हैं-मति, श्रुत, अवधि, 
संनःपर्यय और केवल । इनमेसे मति और श्रुत॒ म्ुख्यतया परोक्ष हैं, श्रवधि 
ओर मनःपर्येय विकल (-आंशिक-एकदेश ) प्रत्यक्ष है तथा केवलज्ञान 
सकलप्रत्यक्ष है । 

( १० ) नयके प्रकार--- 

नय दो प्रकारके है-द्रव्याथिक और पर्यायाथिक । इनमेसे जो द्वग्य- 
पर्यायस्वरूप वस्तुमे द्रव्यका सुख्यतया अनुभव करावे सो द्रव्याथिकनय है, 
झौर जो पर्यायका मुख्यतया अनुभव कराये सो पर्यायाथिक नय है । 

द्रव्यार्थिक नय और पर्यायार्थिक नय क्या हे ९ 
गुणाथिक नय क्‍यों नहीं ९ 

झास््मेमें अनेक स्थलों पर द्रव्याथिक नय और पर्यायाथिक नय का 
उल्लेख मिलता है, किन्तु कही भी “गुणाथिक नय' का प्रयोग नही किया 
गया है; इसका क्या कारण है ? सो कहते हैः--- 

तके-१---ह्रव्याथिक नयके कहनेसे उसका विषय ग्रुस्स, और पर्याया- 
थिक नयके कहनेसे उसका विषय-पर्याय, तथा दोनों एकत्रित होकर जो 
प्रमाणका विषय-द्वव्य है सो सामान्य विद्येषात्मक द्रव्य है; इसप्रकार मान- 
कर गुणाथिक नयका प्रयोग नही किया है;-यदि कोई ऐसा कहे तो यह 
ठीक नही है क्योकि अकेले ग्रुण हऋव्याथिक नयका विषय नही है । 

नोट:---#उपात्त--प्राप्त; ( इन्द्रिय, सन इत्यादि उपात्त पर पदार्थ हैं । 
-+अल्ुगात्त+-अप्राप्त, ( प्रकाश, उपदेश इत्यादि झनुपात्त पर पदाथर्थें हैं ) 


बट 


डे सोक्षशास्त्र 


तके-२---द्वव्याथिक नयका विषय द्रव्य और पर्यायाथिक नयका विषय 
पर्याय है; तथा पर्याय शुणका अंश होनेसे पर्यायमें गुण आगये, यह मानकर 
गुशाथिक नयका प्रयोग नहीं किया है; यदि इसप्रकार कोई कहे तो ऐसा 
भी नहीं है; क्योंकि पर्यायमें सम्पूर्णो गरुणका समावेश नही हो जाता । 


गुणार्थिक नयका प्रयोग न करनेका वास्तविक कारण--- 


शास्ोंमें दृव्याथिक और पर्यायाथिक-दो नयोंका ही प्रयोग किया 
गया है । उन दोनों नयोंकः वास्तविक स्वरूप यह है--- 


पर्यायाथिक नयका विषय जीवकी अपेक्षित-बंध-मोक्षकी पर्याय है, 
ओर उस ( बंघ-मोक्षकी अ्रपेक्षा ) से रहित चैेकालिक शक्तिरूप शुण तथा 
अकालिक शक्तिरूप निरपेक्ष पर्याय सहित त्रैकालिक जीवद्रव्य सामान्य वहो 
द्रव्याथिक नयका विषय है,-इस अर्थमे शाख्रोंमें द्रव्याथिक्र और पर्यायाथिक 
नयका प्रयोग किया गया है, इसलिये सुणाथिक नयकी आवश्यकता नहीं 
रहती । जीवके अतिरिक्त पाँच द्रव्योंके चकालिक शअ्रुव स्वरूपमें भी उसके 
गुणोंका समावेश हो जाता है, इसलिये पृथक ग्रुराथिक नयकी श्रावरयकता 
नही है । 

शास्ोंमें द्रव्याथिक नयका प्रयोग होता है, इसमें गंभीर रहस्य है । 
द्रव्याथिक नयका विषय जैकालिक द्रब्य है, और पर्यायाथिक नयके विषय 
क्षरिएक पर्याय है ॥ द्रव्याथिक नयके विषयमे पृथक्‌ ग्रुण नही है क्योकि 


शुणको पृथक्‌ करके लक्षमें लेने पर विकल्प उठता है, और गशुखस्य भेद तथा 
विकल्प पर्यायाथिक नयका विषय है। धछ 


( ११ ) द्रब्यार्थिक नय और पर्यायार्थिक नयके दूसरे नाम-- 

द्रृव्याथिक नयको----निरचय, शुद्ध, सत्याथे, परमसार्थ॑, भ्रुतार्थ॑, 
स्वावलम्वी, स्वाश्लित, स्वतंत्र, स्वाभाविक, चैकालिक, झ्ुव, अमभेद और 
स्वलक्षी नय कद्दा जाता है 
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#* नलयका विशेष स्वरूप जानना हो तो प्रवचनसारके भ्रन्तमें दिये गये ४७ 
संयोग भम्यास करना चाहिये। 


अध्याय १ सत्र ६ ३५: 


पर्यायार्थिक नयकी--व्यवहार, अशुद्ध, असत्यारथ, अपरमार्थ, अश्रु- 
ताथ, परावलम्बी, पराश्चित, परतंच, निम्ित्ताधीन, क्षरिक, उत्पन्नध्वंसी 
सेद और परलक्षी नय कहा जाता है । 


(१२) सम्यग्दश्टिके दूसरे नाम--- 

सम्यग्दष्टिको द्वव्यदृष्टि, छुद्धृष्टि, धर्म हृष्टि, निद्चयहृष्टि, परमार्थ॑ दृष्टि 
और अन्तरात्मा आदि नाम दिये गये हैं । 

(१३) मिथ्यादृष्टिके दूसरे नाम--- 

सिथ्यादृष्टिको पर्यायबुद्धि, संयोगीडुद्धि, पर्याय मृढ, व्यवहारदृष्टि, व्यव- 
हारमुढ, संसारदृष्टि, परावलंबी बुद्धि, पराश्चितदृष्टि श्रौर बहिरात्मा आदि 
नाम दिये गये हैं । 

(१४) ज्ञान दोनों नयोंका करना चाहिये, किन्तु उसमें परमा- 

थंतः आदरणीय निश्रय नय है,-ऐसी श्रद्धा करना 
चाहिये । 

व्यवहा रनय स्वद्रव्य, परद्रव्य श्रथवा उसके भावोको या कारण- 
कार्यादिको किसीका किसीमें सिलाकर निरूपण करता है, इसलिये ऐसे 
ही' श्र द्धानसे मिथ्यात्व होता है, अतः उसका त्याग करना चाहिये । 

निरचयनय स्वद्रव्य-परद्रव्यको श्रथवा उसके भावोंको या कारण- 
कार्यादिको यथावत्‌ निरूपण करता है, तथा किसीको किसीमे नही मिलाता 
इसलिये ऐसे ही श्रद्धानसे सम्यक्त्व होता है, श्रतः उसका श्रद्धान करना 
चाहिये ॥ इन दोनों नयोंको समकक्षी (-समान कोटिका ) मानना सो 
सिथ्यात्व है ॥ 

(१५) व्यवहार और निश्चयका फल--- 

चवीतराग कथित व्यवहार, अशुभसे बचाकर जीवको छुभभावमे ले 
जाता है; उसका दृष्टान्त द्रव्यलिंगी झछुनि है । वे भगवानके द्वारा कथित 
ब्रतादिका निरतिचार पालन करते है, इसलिये शुभभावके कारण नव 
ग्रेवेयक जाते हैं, किन्तु उनका संसार बना रहता है । और भगवानके द्वारा 
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कथित निरचय, शुभ और अश्युभ दोनोंसे बचाकर जीवको छुद्धभावमें-मोक्ष 


में ले जाता है, उसका दृष्टान्त सम्यर्दृष्टि है, जो कि नियमतः मोक्ष प्राप्त 
करता है । 


(१६) शास्रोंमें दोनों नयोंको ग्रहण करना कहा है, सो केसे १ 


जैन शा्खोंका अथे करनेकी पद्धति---जैन शास्रोंमें वस्तुका स्व- 
रूप समभानेके दो प्रकार है;-निर्चयनय गौर व्यवहारनय | 


(१) निरुचयनय श्रर्थात्‌ वस्तु सत्यार्थरूपमें जेसी हो उसीप्रकार 
कहना; इसलिये निरचयनयकी मुख्यतासे जहाँ कथन हो वहाँ उसे तो 
“पत्याथ ऐसा ही है! यों जानना चाहिये; और--- 


(२) व्यवहारनय अर्थात्‌ वस्तु सत्यार्थरूपसे बैसी न हो किन्तु पर- 
वस्तुके साथका सम्बन्ध बतलानेके लिये कथन हो; जैसे-“घी का घड़ा !” 
यद्यपि घड़ा घीका नही किन्तु मिट्टीका है, तथापि घी और घड़ा दोनों एक 
साथ हैं, यह बतानेके लिये उसे 'घीका घड़ा” कहा जाता है । इसप्रकार जहाँ 
व्यवहारसे कथन हो वहाँ यह समभना चाहिये कि 'बास्तवमें तो ऐसा नहीं 
है, किन्तु निमिचादि बतलानेके लिये उपचारसे वेसा कथन है |? 

दोनों नयोंके कथनको सत्याथें जानना अर्थात्‌ “इसप्रकार भी है और 
इसप्रकार भी है! ऐसा मानना सो भ्रम है। इसलिये निश्चय कथनको 
सत्याथथे जानना चाहिये, व्यवहार कथनको नही; प्रत्युत यह समभना चाहिये 
कि वह निमित्तादिको बत्ानेवाला कथन है, ऐसा सममभना चाहिये । 

इसप्रकार दोनों नयोके कथनका अर्थ करना सो दोनों नयोका ग्रहरण 
है । दोनोंकी समकक्ष अथवा जादरणीय मानना सो भ्रम है। सत्यार्थकों ही 

अआ्रादरणीय मानना चाहिये । 
[ नय>-श्ुतज्ञानका एक पहलू; निम्ित्त-विद्यमान अनुकूल परवस्तु ] 
( मोक्षमार्गे प्रकाशक, पृष्ठ ३७२-३७३ के श्राघार से ) 
(१७) निश्चयाभासीका स्वरूप--- 


जो जीव जात्माके चैकालिक स्वरूपको स्वीकार करे, किन्तु यह 
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स्वीकार न करे कि अपनी भूलके कारण वर्तंमान पर्यायमें निजके विकार है 
वह निरचयाभासी है उसे छुष्कज्ञानी भी कहते हैं । 
(१८) व्यवहाराभासीका स्वरूप--- 
प्रथम व्यवहार चाहिये, व्यवहार करते २ निरचय (घम्म) होता है' 
ऐसा मानकर शुभराग करता है परन्तु अपना त्रेकालिक श्र्‌व (ज्ञायकमात्र) 
स्वभावको नही मानता और न अन्‍्तर्मुख होता है ऐसे जीवको सच्चे देव - 
धास्त्र-ग्रुरु तथा सप्त तत्त्वोंकी व्यवहार-श्र दवा है तो भी अनादिकी निमित्त 
तथा व्यवहार ( भेद-पराश्रय ) की रुचि नही छोड़ता और सप्त तत्त्वकी 
निशरचय श्रद्धा नही करता इसलिये वह व्यवहाराभासी है, उसे क्रिया-जड़ 
भी कहते है और जो यह मानता है कि शारीरिक क्रियासे घर्म होता है 
वह व्यवहाराभाससे भी अति दूर है । 
(१९) नयके दो प्रकार--- 
नय दो प्रकारके हैं-“रागसहित' और “रागरहित” | आगमका प्रथम' 
अभ्यास करने पर नयोका जो ज्ञान होता है वह “रागसहित” नय है। वहाँ 
यदि जीव यह माने कि उस रागके होनेपर भी रागसे धर्म नहीं होता 
तो वह नयका ज्ञान सच्चा है । किन्तु यदि यह माने कि रागसे घम्म होता 
है, तो वह ज्ञान नयाभास है । दोनों नयोका यथार्थ ज्ञान करनेके बाद जीव 
अपने पर्याय परका लक्ष छोडकर अपने त्रेकालिक शुद्ध चेंतन्यस्वभाव की 
ओर लक्ष करे, स्वसन्मुख हो, तब सम्यग्दशंनादि झशुभभाव प्रगट होते है 
इसलिये वह नय रागरहित नय है, उसे 'शुद्ध नयका आश्रय अथवा शुद्धनय 
का अवलंबन' भी कहा जाता है; उस दशाको “नयातिक्रांव” भी कहते है । 
उसीको सम्यर्दर्शंन और सम्यग्शान कहा जाता है, और उसीको “आत्मानु- 
भव” भ्री कहते है। 
(२०) प्रमाणसप्तभंगी-नयसप्तमंगी--- 
सप्तभंगीके दो प्रकार हैं। सप्तभंगका स्वरूप चौथे श्रष्यायके उपसंहार 
मे दिया गया है, वहाँसे समझ लेना चाहिये । दो प्रकारकी सप्तभगीमेसे जिस 
सप्तभंगीसे एक ग्रुण या पर्यायके द्वारा सम्पूर्ण द्रव्य जाना जाय वह 
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अपाण-सप्त्॒ गी? है, और जिस सप्तभंगीसे कथित गुण अथवा पर्यायके 
हारा उस शुर अथवा पर्यायका ज्ञान हो वह 'नय-सप्रभंगी' है । इंस 
सप्तभंगीका ज्ञान होने पर प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र है, और एक द्वव्य दूसरे द्रव्य 


का कुछ वही कर सकता-ऐसा तिम्घय होने से, अनादिकालीन विपरीत 
भानन्‍्यता टल जाती है। 


(२१) वीतरागी-विज्ञानका निरूपण--- 


जैन शासत्रोंमें श्रनेकान्तरूप यथार्थ जीवादि तत्त्वोंका निरूपण है तथा 
सच्चा (-निरचय ) रत्नत्यरूप मोक्षमार्ग बताया है, इसलिये यदि जीव 
उसकी पहिचान कर ले तो वह भिथ्यादृष्टि न रहे । इसमें वीतरागभावकी 
पुष्टिका ही प्रयोजन है, रागभाव ( पुण्य-पापभाव ) की पुष्टिका प्रयोजन 


नही है, इसलिये जो ऐसा मानते हैं कि रागसे-पुण्यसे घर्मं होता है वे जैव 
झास्त्रोके मर्मको नहीं जानते । 


(२२) मिथ्यादष्टिके नय--- 


जो मनुष्य शरीरको श्रपना मानता है और ऐसा मानता है कि मैं 
भनुष्य हूँ, जो शरीर है वह मैं हैं अथवा शरीर मेरा है श्रर्थात्‌ जीव शरीर 
का कोई कार्य कर सकता है ऐसा माननेवाला जीव, आत्मा और अनन्‍त 
रजकरणोंको एकरूप माननेके कारण ( भ्रर्थात्‌ अनंतके सिलापको एक 
माननेके कारण ) मिथ्याहृष्टि है और उसका ज्ञान भी यथार्थेमे कुनय है। 
ऐसी मान्यता पूर्वक प्रवरतेना कि मैं मनुष्य हूँ यह उसका ( सिथ्याहृष्टिका ) 
व्यवहार है इसलिये यह व्यवहार-कुतय है, वास्तवमे तो उस व्यवहारकी 
निम्यय मानता है। जैसे 'जो शरीर है सो मैं हुँ” इस दृष्टान्तमें शरीर पर है, 
वह जीवके साथ मात्र एक क्षेत्रावगाही है तथापि उसको अपना रूप साना 
इसलिये उसने व्यवहारको निम्चय समका । वह ऐसा भी मानता है कि 
“जो में हैं सो शरीर है” इसलिए उसने निः्चयको व्यवहार माना है। जो 
ऐसा सानत्ता है कि पर द्रव्योका मैं कर सकता हैं और पर जअपनेकी लाभ 
नुकसान कर सकता है वह भिश्यादृष्टि है-एकांती है। 
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(२३) सम्यग्दष्टिके नय--- 


समस्त सम्यक्‌ विद्याके मुलरूप अपने भगवान आत्माके स्वभावको 
प्राप्त होना, आत्मस्वभावकी भावनामें हुटना और स्व' द्रव्यमें एकताके 
बलसे आत्म स्वभ।वमें स्थिरता बढाना सो सम्यक्‌ अनेकातदृष्टि है। सम्यक्‌- 
दृष्टि जीव अपने एकरूप-भ्र्‌ व स्वभावरूप शझात्माका आश्रय करता है यह 
उसका निम्धय-सुनय है और अचलित चेतनन्‍्य विलासरूप जो झ्ात्म' व्यव- 
हार ( छुद्धपर्याय ) प्रगमट होता है सो उसका व्यवहार सुनय है । 


(२४) नीतिका स्वरूप--- 


प्रत्येक वस्तु स्वद्गव्य, स्व क्षेत्र स्वकाल और स्व-भावकी श्रपेक्षासे है 
ओर परवस्तुके द्रव्य क्षेत्र काल भावकी श्रपेक्षासे वह वस्तु नही है, इसलिये 
प्रत्येक वस्तु अपना ही कार्य कर सकती है ऐसा जानना सो यथार्थ नीति 
है । जिनेन्द्र भगवान द्वारा कहा गया अनेकान्त स्वरूप तथा प्रमाण और 
निमश्थय व्यवहा ररूप नय ही यथार्थ नीति है | जो सत्पुरुष अनेकान्तके साथ 
सुसंगत ( समीचीन ) दृष्टिके हवांरा श्रनेकातमय वस्तुस्थितिको देखते हैं वे 
स्याद्मादकी छुद्धिको प्राप्त कर-जानकर जिननीतिको अर्थात्‌ जिनेश्वरदेव 
के मार्गको-न्‍्यायको उल्लंघन न करते हुये ज्ञानस्वरूप होते हैं । 


भोट--( १) भ्रनेकांतको समझानेकी रीतिको स्याह्वाद कहा है। (२) सम्यक्‌ 
झनेकान्तको प्रमाण कहा जाता है, यह संक्षिण्त कथन है। वास्तवमें जो सम्यक्‌ भनेकांत 
का शान है सो प्रमाण है, उसीध्रकार सम्यक्‌ एकान्तको नय कहते हैं वास्तवमे जो सम्यक्‌ 
एकान्तका ज्ञान है सो तय है,। 


(२५) निश्रय और व्यवहारका दूसरा अर्थ--- 

अपना द्रव्य और अपनी छुद्ध या अशुद्ध पर्याय बतानेके लिये भी 
निम्धय प्रयुक्त होता है; जैसे सर्वे जीव द्रव्य अपेक्षासे सिद्ध परमात्मा समान 
है आत्माकी सिद्ध पर्यायक्रो निम्बय पर्याय कहते हैं और आत्मामें होनेवाले 
विकारीभावको निम्धय बंध कहा जाता है । 
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स्व-द्रव्य या पर्यायको जब निश्चय कहा जाता है तब आत्माके साथ 
पर द्रव्यका जो संबंध होता है उसे आत्माका कहते है, यही व्यवहार है- 
उपचार कथन है। जेसे जड़कर्मको आत्माका कहना व्यवहार है; जड़ कर्म 
परद्वव्यकी अ्रवस्था है, आत्माकी अवस्था नही है। तथापि उन जड़कमंको 
श्रात्माका कहते है, यह कथन निमित्त नैमित्तिक संबंध बतानेके लिये है 
अतः व्यवहार नय है---उपचार कथन है । 


इस अध्यायके ३३ वे सूत्रमें दिये गये सात नय, आत्मा तथा प्रत्येक 
द्रव्यमें लागू होते है इसलिये उन्हे आगम शास्त्रमें निश्चय नयके विभागके 
रूपमे माना जाता है। इन सात नयोमेंसे पहले तीन द्वव्याथिक नयके 
विभाग हैं और बादके चार पर्यायाथिक नयके विभाग हैं, किंतु वे सात नय 
भेद है इसलिये, और उनके आश्रयसे राग होता है और वे राग टूर करने 
थोग्य है इसलिये अध्यात्म झाश्बोंमें उच्त सबको व्यवहार नयके उप विभागके 
रूपमें माना जाता है । 


आत्माका स्वरूप समझनेके लिये नय विभाग--- 


झुद्ध द्वव्याथिक नयकी हृष्टिसे आत्मा चिकाल झुद्ध चैतन्य स्वरूप है- 
यहाँ (चिकाल छुद्ध कहनेसे) वर्तमान विकारी पर्याय गौर की गई है । यह 
विकारी पर्याय क्षरिीक अवस्था होनेसे पर्यायाथिक नयका विषय है और 
जब वह विकारी दशा आत्मामें होती है ऐसा बतलाना हो तो तब वह 
विकारी पर्याय अछुद्ध द्रव्याथिक नयका विषय होता है और जब ऐसा बत- 
लाना हो कि यह पर्याय पर द्रव्यके सयोग से होती है तब वह ॒ विकारी 
पर्याय व्यवहार नयका विषय होती है। 


यहाँ यह समझना चाहिये कि जहाँ आत्माकी अपूर्ं पर्याय भी 
व्यवहारका विषय है वहाँ व्यवहारका अर्थ भेद होता है । 


निश्चयनय ओर द्रव्यार्थिकनय तथा व्यवहारन प और पर्यायार्थिक 
नय भिन्न मिन्न अथमें भी प्रयुक्त होते हैं- 


ऐसा ज्ञान करना कि रत्नत्रय जीवसे अभिन्न है सो द्रव्याथिकनयका 
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स्वरूप है इसीप्रकार रत्नचय जीवसे भिन्न है ऐसा ज्ञान करना सो पर्याया- 
थिक नयका स्वरूप है । रत्नत्रयमें अभेद पूर्वक प्रदत्ति होना सो निरुचय 
नयसे मोक्षमार्ग है तथा भेद पूर्वक प्रद्नत्त होना सो व्यवहार नयसे मोक्ष- 
मार्ग है । ४ 


निरचय रत्नत्यके समर्थन करनेका यह मतलब है कि जो मेद प्रवृत्ति 
है सो व्यवहार रत्नचय है और जो अमभेद प्रद्धत्ति है सो निर्चय रत्नत्नय है ॥ 


(२६) छट्टे सत्रका सिद्धान्त--- 


है जीव ! पहले यह निरचय कर कि तुझे घ॒र्मं करना है या नहीं । 
यदि घर्में करना हो तो 'परके आश्रयसे मेरा धर्म नही है । ऐसी श्रद्धाके 


द्वारा पराश्चित अभिपष्रायको दूर कर | परसे जो जो अपनेमें होना माना है 
उस मान्यताको यथाथथें प्रतीतिके द्वारा जला दे । 


यहाँ ऐसा समभना चाहिए कि जिसप्रकार सात (पुण्य पाप सहित 
नव ) तत्तवोंको जानकर उनमेसे जीवका ही आश्रय करना भुृतार्थे है उसी 


प्रकार अधिगमके उपाय जो प्रमाण, नय, निक्षेपोंको जानकर उनमेसे शुद्ध- 
नयके विषयरूप जीवका ही आश्रय करना भ्रृतार्थे है और यही सम्यरदर्शन 
है ६ ॥। 
निश्चय सम्पग्दशनादि जाननेके अम्ुख्य (अप्रधान) उपाय--- 
निर्देशस्वामितसाधनाधिकरण स्थितिविधानतः हणा। 


झर्थ---[ निर्देश स्वासित्व साधन अधिकरण स्थित्ति विधानतः ] 
निर्देश, स्वामित्व, साघन, अधिकररा, स्थिति और विघानसे भी सम्यरदर्शे- 
नादि तथा जीवादिक तत्त्वोंका अधिगम होता है । 
टीका 
१-निर्देश-वस्तु स्वरूपके कथनको निर्देश कहते हैं । 
२-स्वामित्व-वस्तुके ग्रधिकारीपनको स्वामित्व कहते है । 


र३-साधन-वस्तु की उत्पत्तिके कारणको साधन कहते है । 
द््‌ 
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४-अधिकरण-वस्तुके आधारको अधिकरण कहते हैं ! 
४-स्थिति-वस्तुके कालकी मर्यादाको स्थिति कहते हैं । 


६-विधान-वस्तुके भेदोंको विधान कहते हैं । 
उपरोक्त ६ प्रकारसे सम्यग्दशेंनका वरणंन निम्नप्रकार किया जाता है- 
१--निर्देश-जीवादि सात तत्वों की यथार्थ श्रद्धापूर्वंक निज 
शुद्धात्माका प्रतिभास-विश्वास-प्रतीतिको निर्देश कहते हैं । 
२- स्वामित्व-चारो गतिके संज्ञी पंचेन्द्रिय भव्य जीव स्वामी होते हैं। 
३-साधन-साधनके दो भेद है अ्ंत्तरंग और बाह्य । अन्तरंग साधन 
(अन्तरज्ध कारण) तो स्व शुद्धात्माके त्रिकाली ज्ञायकभाव' (पारिणामिक 
भाव ) का आश्रय है और बाह्य कारण भिन्न २ प्रकारके होते है । तिर्यंच 
और मनुष्य गतिमें (१) जातिस्मरण (२) घममं अश्रवरा (३) जिनबिम्ब दर्शन 
ये निमित्त होते है; देवगतिमें बारहवे स्वर्गसे पहले (१) जातिस्मरण (२) 
धर्मे श्रवण (३) जिन कल्याराकदर्शन और (४) देवऋद्धिद्शेन कारण होता 
है। और बारहवें स्वरगंसे १६ वे स्व पर्यत (१) जातिस्मरण (२) घम 
श्रवण और (३) जिन कल्याणक दरॉन कारगण्य है। नवग्रेवेयकर्में (१) 
जाति स्मरण और (२) धर्म श्रवण होता है । नरकगतिमें तीसरे नरक तक 
जाति स्मरण, धर्म श्रवण और दुःखानुभव निमित्त होता है एवं चौथे से 
सातवें नरक तक जातिस्मरण और दुःखानुभव निमित्त होता है । 
नोौट:---उप रोक्त धर्म श्रवरा सम्यग्ज्ञानियोसे प्राप्त होना चाहिये। 
शंका---सभी नारकी जीव विभंगज्ञानके द्वारा एक, दो या तीन 
आदि भव जानते हैं, उससे सभी को जातिस्मरण होता है इसलिए क्‍या 
सभी नारकी जीव सम्यग्दृष्टि हो जायेगे ? 
समाधान-सामान्यतया भवस्मरण द्वारा सस्यक्त्वकी प्राप्ति नहीं होती 
किन्तु पूर्वभवमें धर्म ठुद्धिसि किये हुए भ्रनुष्ठान विपरीत ( विफल ) थे ऐसी 
प्रतीति प्रथम सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण होती है इसी बातको ध्यानमें 
रखकर भवस्मरणको सम्यवत्वकी उत्पत्तिका कारण कहा है । नारकी जीवों 
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के पूर्व भवका स्मरण होने' पर भी बहुतोके उपरोक्त उपयोगका अभाव 
होता है । ऊपर कहे गये प्रकारका जातिस्मरण प्रथम सम्यक्त्वकी उत्पत्ति 
का कारण होता है । 
शंका---नरकमे ऋषियों (साछुओं) का गमन नही होता फिर वहाँ 
नारकी जीवोंके घममं श्रवण किस तरह संभव हो सकता है ? 
समाधान---अपने पूुर्वे भवके सम्बन्धियोंके धर्म उत्पन्न करानेमें 
प्रवृत्त और सभी बाधाओसे रहित सम्यग्हष्टि देवोंका वहाँ ( तीसरे नरक 
पर्यन्त ) गमन होता है । 
शंका---यदि वेदनाका अनुभव सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण है तो 
सभी नारकियोंको सम्यक्त्व हो जाना चाहिये क्योंकि सभी नारकियोंके वेदना 
का अनुभव है । 
समाधान---वैदना सामान्य सम्यकत्वकी उत्पत्तिका काररय नही है 
किन्तु जिन जीवोके ऐसा उपयोग होता है कि मिथ्यात्वके कारण इस चेदना 
की उत्पत्ति हुई है, उन जीवोके वेदना-सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण होता 
है, दूसरे जीवोके वेदना-सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण नही होता । 
[ श्री घवला पुस्तक ६, प्रष्ठ ४२२--४२३ ] 
शंका---जिन विंब दर्शन प्रथम सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण कैसे 
होता है ? 
समाधान---जिनविस्व दर्नसे ( जो जीव अपने ससस्‍्कारको शुद्ध 
श्रात्मोन्मुख करे उनके ) निधघत्त और निकाचितरूप मिथ्यात््वादि कर्म 
समहका भी क्षय देखा जाता है और इसी कारण जिन विम्बदर्शन प्रथम 
सम्यक्त्वकी उत्पतक्तिका कारण होता है 
( श्री घवला, पुस्तक ६ पृष्ठ ४२७-४रए८ ) 
प्रश्न---शास्त्रसे जिलविम्ब दशेचसे ( जिन प्रतिमाके दशंनसे ) 
सम्यग्दशेंच होना बताया है । अतः दर्शन करने वाले सभीको यह फल 
होना चाहिये किन्तु सभीको वह फल क्यो नही होता ? 
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उच्तर---जिसने सर्वेज्ञकी सत्ताका निर्णाय किया है उसके जिन प्रतिमाके 
दर्शनसे सम्यग्द्शंन रूप फल होता है दूसरेकी नही । उतर सभीको नियमसे 
श्रपने आत्मकल्याररूप कार्यकी सिद्धि नही होती, जो जीव अपने सत्य पुरु- 
पाथ्थेसे निम्चय सम्यर्दर्शन प्रगट करता है उसीको जिनविम्बदर्शन निमित्त 
कहा जाता है। जिन्होंने सर्वेज्ञषका तो निः्घय किया नही किन्तु सात्र कुल 
पद्धतिसे, संप्रदायके आाश्चयसे या मिथ्या घर्म-बुद्धिसे दर्शन पूजनादि रूप 
प्रद्त्ति करते हैं। और कितनेक जो भतपक्षके हठग्राहीपनेसे श्रन्यदेवको नहीं 
सानते, मात्र जिनदेवादिके सेवक बने हुये हैं उनके भी नियमसे अपने आत्म- 
कल्यारणारूप कार्यकी सिद्धि नही होती । 


प्रश्न---यदि सर्वेज्ञकी सत्ताका निम्धय हमसे नही हुवा तो क्‍या 


हुआ ? ये देव तो सच्चे देव हैं, उनकी पूजचादि करना व्यर्थ थोड़े ही 
होती है ? 


उचर--यदि किचित्‌ मंद कषाय रूप परिरणति होगी तो पृण्य बंध होगा 
परन्तु जिनमतमे तो देव दर्शानसे सम्यग्दर्शनरूप फल होना बतलाया है सो 
तो नियमसे सर्वेज्ञकी सत्ताके जाननेसे ही होगा दूसरी तरहसे नहों । इसलिए 
जिन्हे सच्चा जैनी होना है उन्हे तो सत॒देव, सदुग्ुरु और सतुशाखके आश्रय 
से सर्वेज्षको सत्ताका तत्व निरेय करना योग्य है; किन्तु जो तस्व सिरोंय 
तो नही करते ओर पूजा, स्तोन्न, दर्णन, त्याग, तप, वैराग्य, संयम संतोष 
आदि सभी कायें करते हैं उनके ये सभी कार्य 'ूठे हैं । इसलिये सत्‌ आग- 
सका सेवन, युक्तिका अवलंवन, परम्परा सद्मुरुओका उपदेश और स्वानु मवके 
द्वारा तत्त्व निर्णय करना योग्य है ॥ 


प्श्न---यह कहा है कि मिथ्याहप्टि देव चार कारणोसे प्रथम 
खोपशमिक सम्यक्‍त्वको प्राप्त होते हैं उसमें एक 'जिनमहिमाः कारण बत- 
लाया दे किन्तु जिनविम्बदर्शन नही बतलाया, इसका क्या कारण है ? 

उचग---विनबिम्ध दर्शंदका जिनमहिमा दर्णेनमे समावेश होजाता 
है फ्येवि जिनविस्वके बिना लिनमहिमाकी सिद्धि नही होती । 
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प्रश्न-स्वर्गावतरण, जन्माभिषेक और दीक्षा कल्याणकरूप जिन- 
महिमा जिनविवके बिना की जाती है इसलिये क्या जिन महिमाददं नमें 
जिनविब दर्शंतका अविनाभावित्व नही आया ? 

उत्तर-स्वर्गावत रण, जन्माभिषेक और दीक्षाकल्याणरूप जिन 
महिमामें भी भावी जिनविगका दर्शन होता है । दूसरी बात यह है कि इस 
महिमामे उत्पन्न होने वाले प्रथम सम्यक्त्व जिनविब देन नैमित्तिक नहीं 
है, किन्तु जिनग्रुण श्रवरा नैमित्तिक है। श्रर्थात्‌ प्रथम सम्यक्त्व उत्पन्न होने 
में जिनग्रुण श्रवण निमित्त है। 

प्रश्न-जातिस्मरणका देवचदृद्धि दर्श नमे समावेश क्‍यों नही होता ? 

उचर---अपनी अरखि्मादिक ऋद्धियोंको देखकर जब यह विचार 
उत्पन्न होता है कि जिन भगवानके द्वारा प्ररूपित घर्माचुष्ठानसे ये ऋद्धियाँ 
उत्पन्न हुई हैं तब प्रथम सम्यक्‍्त्वकी प्राप्तिकि लिये जातिस्मरण निमित्त होता 
है; कितु जिस समय सौघधर्मादिक देवोंकी महा ऋद्धियोंको देखकर यह ज्ञान 
उत्पन्न होता है कि सम्यग्दशंन सहित संयमके फलसे-शुभभावसे वह उत्पन्न 
हुई है और मैं सम्यक्त्व रहित द्रव्य संयमके फलसे वाहनादिक नीच देवों 
में उत्पन्न हुआ हूँ, उस समय प्रथम सम्यक्त्वका ग्रहण देवद्धिदर्शेन-निमित्तक 
होता है । इसतरह जातिस्मरण और देवद्धिद्शंन इन दोनों कारणों में 
अंतर है । 


नोट:---ना रकियोमें जातिस्मरण भर वेदनारूप कारणोमे भी यही नियम 
लगा लेना चाहिये । 


प्रश्न-आानत, प्राणत, आरण और अच्युत इन चार स्वगंकि मिथ्या- 
इृष्टिदेवोके प्रथमोपशस सम्यकक्‍्त्वमें देवद्धिदशेन कारण क्‍यों नही बतलाया ? 

उत्तर+-इन चार स्वर्गोमें महा ऋछ्धिवाले ऊपरके देवोका आगमन नहीं 
होता इसीलिये वहाँ प्रथम सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण महाऋडद्धिदर्शन' 
कारण नही बतलाया, इन्ही स्वगोमेि स्थित देवोकी महाऋद्धिका दशंन प्रथम' 
सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण नही होता, क्योकि बारबार इन ऋशद्धियोक्के 
देखनेसे विस्मय नही होता । पुनमश्य इन स्वग्रोमे छुक्ललेश्याके सदुभावके 
कारण महाऋद्धिके दर्शंनसे कोई सक्‍लेशभाव उत्पन्न नही होता । 
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नवग्रैवेयकॉंमें ऊपरके देवोंका आगमन नहीं होता इंसीलिये चहाँ 
महाऋद्धिदर्शन कारण नही है । तथा ये विमानवासी देव अष्टाह्िक पर्व 
महोत्सव देखनेके लिये नंदीदवरादि द्वीपोंमें नहीं जाते इसलिये वहाँ जिन- 
महिमा दर्शन भी कारण नही है । वे अवधिज्नानके बलसे जिनमहिमाको 
देखते हैं तो भी इन देवोके रागकी न्यूनता अर्थात्‌ मंद राग होनेसे 

जिनमहिमा दर्शनसे उनको विस्मय उत्पन्न नही होता । 
( श्री घवला पुस्तक ६ पृष्ठ ४३२ से ४३६ ) 


(४) अधिकरण-सम्पग्दरशनका अश्रंतर्रंग आधार आत्मा है और बाह्य 
आधार असनाली है ( लोकाकाशके मध्यमें चौदह राजू लम्बे 
और एक राजू चौड़े स्थानको च्रसनाली कहते हैं । ) 


(५) स्थिति-तोनों प्रकारके सम्यरदर्श तकी जघन्य से जघन्य स्थिति 
श्रंतर्मूहुतें की है, औपशमिक सम्यग्दशेनकी उत्कृष्ट स्थिति भी 
अंतर्मुहर्त की है क्षायोपशमिक सम्यन्दर्श नकी उत्कृष्ट स्थिति ६६ 
सागरकी और क्षायिक सम्यग्दशंतकी सादि अनन्त है, तथा 
संसारमें रहनेकी अपेक्षासे उसको उत्कृष्ट स्थिति तेतीस सागर 
तथा अंतर्मुह्तें सहित आठ वर्ष कम दो कोडी पूर्व है। 


(६) विधान-सम्यन्दर्शन एक तरह अथवा स्वपर्यायकी योग्यतानुसार 
तीन प्रकार है-ओऔपज्ममिक, क्षायोपशसिक और क्षायिक । तथा 
आज्ञा, मार्ग, बीज, उपदेश, सूच, संक्षेप, विस्तार, अर्थ अवगाढ़ 
और परमावगाढ़ इस तरह १० भेदरूप है ॥ ७ ॥ 


और भी अन्य अप्तुर्य उपाय 
सत्संख्याक्षेत्रस्पर्शनकालान्तरभावास्पबहुत्वैश्व ॥ ८ 


५ आषलरल [च] और | सत्‌ संख्या क्षेत्र स्प्शन काल शअन्‍्तर भावाल्प 
बहुत्वः | सत्‌, सख्या, क्षेत्र, स्पदौन, काल, अन्तर, साव और अल्पबहुत्व 
इन आठ अनुयोगोके द्वारा सी पदार्थेका ज्ञान होता है । 
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टीका 

सत्‌ और संझख्या-यह द्रव्य गुण पर्यायके सत्त्वकी अपेक्षासे उपमेद 
है सतु सामान्य और संख्या विशेष है । 

क्षेत्र और स्पशेन-यह क्षेत्रका उपभेद है।। क्षेत्र सामान्य और स्पर्शन 
विदयेष है । 

काल और अन्तर-यह कालका उपभेद है, काल सामान्य और अंतर 
विशेष है । 

भाव और अल्पवहुत्-यह भावका उपभेद है, भाव सामान्य है औद 
अल्पबहुत्व विशेष है । 

सत्‌---वस्तुके भ्रस्तित्वको सत्‌ कहते हैं । 

संख्या--- ठुके परिमाणोंकी गणनाको संख्या कहते है । 

क्षेत्र---वस्तुके वर्तमानकालीन निवासको क्षेत्र कहते हैं । 

स्पशन--वस्तुके न्िंकालवर्ती निवासको स्पशेन कहते है । 

काल---वस्तुके स्थिर रहतेकी मर्यादाको काल कहते है । 

अंतर--वस्तुके -विरहकालको अतर कहते है । 

भाव--शुणकी अश्रथवा औपशमिक, क्षायिक झादि पाँच भावोंको 
ज्ञाव कहते है । 

अल्पबहुत्व---अन्य पदार्थ की श्रपेक्षासे वस्तुकी हीनता-अधिकताके 
वर्ण[नको अल्पबहुत्व कहते है । 

अलुयोग---भगवान प्रणीत उपदेश विषयके अनुसार भिन्न २ अधि- 
कारमसे कहा गया है, उस ध्रत्येक अ्धिकारका नाम अनुयोग है । सम्यक्ज्ञान 
का उपदेश देनेके लिये प्रदत्त हुए अधिकारको अचुयोग कहते है । 

सत्‌ और निर्देशमें अन्तर 

यदि “सत्‌' शब्द सामान्यत: सम्यर्दर्द नादिके अस्तित्वकी वतलानैवाला 

हो तो निर्देशमे उसका समावेश हो जायगा, किन्तु गति, इन्द्रिय, काय, 


८ सोक्षशास्त्र 


योग आदि चौदह सागराओंमें किसजगह किस तरहका सम्यग्दरँन होता है 
और किस तरहका नही ऐसा विशेष ज्ञान सत्से होता है, निर्देशसे ऐसा 
ज्ञान नही होता, यही सत्‌ और निर्देशमें अन्तर है । 


इस घत्रमें सत शब्दका श्रयोग किसलिये किया है ९ 


अनधिक्ृत पदार्थोका भी ज्ञान करा सकनेकी सत्‌ शब्दकी सामर्थ्ये 
है । यदि इस सूत्रमें सत्‌ शब्दका प्रयोग न किया होता तो आगामी सूत्रमें 
सम्यग्दशन आदि तथा जीवादि सात तत्त्वोंके ही श्रस्तित्वका ज्ञाब निर्देश 
शब्दके छारा होता और जीवके क्रोष मान आदि पर्याय तथा पुदुगलके वर्ण 
गंध भादि तथा घट पट आदि पर्याय ( जिनका यह अधिकार नही है ) के 
अस्तित्वके अभावका ज्ञान होता इसलिये इस समय अनधिकृत पदार्थ जीव 


में क्रोधादि तथा पुदुगलमें वर्णादिका ज्ञान करानेके लिये इस सूत्रमें सत्‌ 
शब्दका प्रयोग किया है । 


संख्या और विधानमें मंतर 


प्रकारकी गणनाको विधान कहते हैं और उस भेदकी गरानाको संख्या 
कहते हैं , जेसे सम्यग्दष्टि तीन तरहके हैं (१) औपशमिक सम्यस्दष्टि (२) 
क्षायोपद्मिक सम्यग्दृष्टि और क्षायिक सम्यग्हष्टि। “संख्या” छाब्दसे भेद 
गरानाका ज्ञान होता है कि उक्त तीन प्रकारके सम्यग्दष्टियोमें औपशमिक 
सम्यग्टृष्टि कितने हैं क्षायोपशसिक सम्यर्इष्टि कितने है अथवा क्षायिक 


सम्यग्दृष्टि कितने हैं; भेदोंके गणानाकी विशेषताको बतलानेका जो कारण 
हद उसे सख्या कहते हैं । 


“विघान' शब्दमे मूलपदार्थके ही भेद ग्रहण किये हैं, इसीलिये भेदोंके 
अनेक तरहके भेदोको ग्रहण करनेके लिये संख्या शब्द का प्रयोग किया है । 


“विघान' शब्दके कहनेसे मेद प्रमेद आजाते हैं ऐसा माना जाय तो 


विणेष स्पष्टताके लिये संख्या शव्दका प्रयोग किया गया 
जाहिय है ऐसा समभना 
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क्षेत्र और अधिकरणमें अंतर 
अधिकरण |शब्द थोड़े स्थानको -बतलाता है इसीसे वह व्याप्य -है- और 
क्षेत्र शब्द व्यापक है, वह अधिक स्थानको बतलाता है-। “अधिकरण' 
शब्दके कहनेसे सम्पूर्य पदार्थोका ज्ञान नही” होता, क्षेत्रक्रे. कहनेसे सम्पुरे 
पदार्थोका ज्ञान होता है, इसलिये समस्त पदाथ्थो;के ज्ञान करानेके लिये इस 
सूचमे क्षेत्र शब्दका प्रयोग किया है। 


क्षेत्र और स्पशनमें अंतर 


क्षेत्र” शब्द अधिकरखणातसे विशेषता बतलाता है-तो भी उसका विषय 
एक देशका है और, 'स्पर्शन” शब्द सर्चेदेशका विषय करता है । जैसे किसीने 
पूछा कि “राजा कहाँ रहता है” उत्तर दिया कि 'फलाने चगर्मे रहता है” 
यहाँ यद्यपि राजा संपुर्य नगरमे नही रहता किन्तु नगरके- एकदेशमे स्हता, 
है इसलिये सगरके एक देशमे राजाका निवास होनेसे “नगर' क्षेत्र है। किसीने' 
पूछा कि 'तेल कहाँ है ?' उत्तार दिया कि; 'तिजमे तेल रहता है” यहाँ-संपूर्रो 
स्थानमें तेल रहनेके कारण तिल तैलका स्पश्ञोन है; इसतरह क्षेत्र और 
स्पर्शनमे अ्रंतर है । 

क्षेत्र वतेमान कालका विषय है और स्पर्शन त्रिकालगोचर विषय है। 
वत्तेमानकी दृष्टिसे घड़ेमें जल है किन्तु वह चिकाल नहीं है। तीनों कालमें 
जिस जगह पदार्थकी सत्ता रहती है उसे स्पर्णन कहते है । यह दूसरी तरह 
से क्षेत्र और स्पद्मेनके बीच अन्तर है । 


कार और स्थितिमें अंतर 


“स्थिति” दाव्द कुछ पदाथोकि कालकी मर्थादाः बतलाता है, यह हाव्द 
व्याप्य है । 'काल' शब्द व्यापक है और यह समस्त पदार्थोकी मर्यादाको 
बतलाता है । “स्थिति” शब्द कुछ ही पदार्थोका ज्ञान कराता है और “काल” 
हाब्द समस्त पदार्थोका ज्ञान कराता है | कालके दो भेद है (१) निदचय- 
काल (२) व्यवहारकाल । झुख्य कालको निरचयकाल कहते हैं और पर्याय 
विशिष्ट पदार्थोकी मर्यावा बतलानेवाला अर्थाद्‌ घण्ठा घड़ी प्रल आदि व्यव- 

छ 


प्र्०  मोक्षयास्त्र 


हारकाल है | कालकी मर्यादाको स्थिति कहते हैं भर्थात्‌ “स्थिति” शब्द इस 
बातको बतलाता है कि असुक पदार्थे, अछुक स्थानपर इतने समय रहता 
है, इतना काल और स्थितिमें अंतर है । 


'शाव” शब्दका निज्षेपके सत्रमें उल्लेख होने पर भी यहाँ 
किसलिये कहा है ९ 


निक्षेपके सूच ५ वे में भावका अर्थ यह है कि वर्तंमानमें जो अवस्था 
मौजूद हो उसे भाव निपेक्ष समभता और भविष्यमें होनेवाली अवस्थाकों 
वर्तेमानमें कहना सो द्रव्य निक्षेप है । यहाँ ८ वें सुत्रमें 'भाव” दाब्दसे ओपश- 
मिक क्षायिक आदि भावोंका ग्रहण किया है जेसे औपशमिक भी सम्यग्दरशंत 
है और क्षायिक आदि भी सम्यग्दशेन कहे जाते हैं । इसप्रकार दोनों जगह 
( ५ वें और ८ वे सूत्रमें ) भाव शब्दका पृथक्‌ प्रयोजन है । 


विस्तृत वर्णनका प्रयोजन 
कितने ही शिष्य अल्प कथनसे विशेष तात्पयंकी समझ लेते हैं और 
कितने ही शिष्य ऐसे होते हैं कि विस्तारपूर्वेक कथन करने पर समभ सकते 
है । परम कल्याणामय आचार्यका सभीको तत्त्वोंका स्वरूप समभ्रानेका 
उ्ं रय है | प्रमाण नयसे ही समस्त पदार्थोंका ज्ञान हो सकता है तथापि 
विस्तृत्‌ कथनसे ससमभझ सकने वाले जीवोंको निर्देश आदि तथा सत्‌ संख्या- 
दिकका ज्ञान करानेके लिये पृथक्‌ २ सूत्र कहे हैं । ऐसी शंका ठीक नहीं है 
कि एक सूत्रमें दूसरेका समावेश हो जाता है इसलिये विस्तारपूर्वक कथन 
व्यर्थ है । 
ज्ञान संबंधी विशेष स्पष्टीकरण 
प्रश्त।---इस सूत्रसें ज्ञानके सतु-संख्यादि आठ भेद ही क्‍यों कहे गये 
हैं, कम या अ्रधिक क्‍यों नही कहे गये ? 
उचर३---निम्नलिखित आठ प्रकारका नियेघ करनेके लिये वे आठ 
भेद कहे गये हैं:---- 
१-वास्तिक कहता है कि 'कोई वस्तु है ही नही' । इसलिये “'सत्‌! 
को सिद्ध करनेसे उस नास्तिककी तक॑ खंडित करदी गई है । 
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२-कोई कहता है कि “वस्तु” एक ही है, उसमें किसी प्रकारके भेद 
नहीं हैं। 'संख्या' को सिद्ध करनेसे यह तक खंडित करदी गई है। 

३-कोई कहता है कि--वस्तुके प्रदेश ( आकार ) नहीं है! । "क्षेत्र! 
के सिद्ध करनेसे यह तक खंडित करदी गई है । 

४-कोई कहता है कि “वस्तु क्रिया रहित है! । स्पश्॑त, के सिद्ध 
करनेसे यह तके खंडित करदी गई है । [ नोट:-एक स्थानसे 
दूसरे स्थानपर जाना सो क्रिया है ] 


५-वस्तुका प्रलय (सर्वंथा नाश) होता है” ऐसा कोई मानता है। 
'काल' के सिद्ध करनेसे यह तक खंडित करदी गई है। 
६-कोई यह मानता है कि “वस्तु क्षरिगक है! । 'अंतर' के सिद्ध करने 
से यह तक खंडित करदी गई है । 
७-कोई यह मानता है कि “वस्तु क्ुटस्थ है! । “भाव' के सिद्ध करने 
से यह तक खंडित करदी गई है। [ जिसकी स्थिति न बदले 
उसे कूटस्थ कहते है । | 
८-कोई यह मानता है कि “वस्तु स्वेथा एक ही है अ्रथवा वस्तु 
सर्वेथा अनेक ही है! । “अल्पबहुत्व-के सिद्ध करनेसे यह तक 
खंडित करदी गई है। [ देखो प्रदनोत्तर सर्वार्थसिद्धि पृ० 
२७७-र७८ | 
सत्र ७ से ८ तकका तात्पयरूव सिद्धान्त 
जिज्ञासू जीवोंको जीवादि द्रव्य तथा तत्त्वोंका जानना, छोड़ने योग्य 
मिथ्यात्व-रागादि तथा ग्रहण करने योग्य सम्यरदर्शनादिकके स्वरूपकी 
पहिचान करना, प्रमाण झौर नयोंके द्वारा तत्त्वज्ञानकी प्राप्ति करना तथा 
निर्देश स्वामित्वादि और सव्॒‌ संख्यादिके द्वारा उनका विद्येष जानना चाहिये । 


फ्र्‌ मोक्षशास्त्र 
अब सम्यण्ज्ञानके भेद कहते हैंई---.. 7 
मतिश्रुतांवधिपनःपर्ययकेवलानि ज्ञानम्‌ ॥ ६ ॥। 


प्रथें---मतिज्ञान श्रृतज्ञान अवधिज्ञान मनगपरयेयज्ञान और केवलशान 
ये पाँच [ ज्ञानमु | ज्ञान है। 


टीका 


(१) मतिज्ञान-पाँच इन्द्रियों शऔर मनके द्वारा ( अ्रपनी झक्तिके 
अनुसार ) जो ज्ञान होता है उसे मतिज्ञनान कहते है ॥ 


श्रुतज्ञान-मतिज्ञानके द्वारा जाने हुये पदार्थेकों विशेषरूपसे जानना 
सो श्रुतज्ञान है। 


अवधिज्ञान-जो द्रव्य क्षेत्र काल और भावकी मर्यादा सहित 


इंद्रिय या मनके निमित्तके बिना रूपी पदार्थोको प्रत्यक्ष जानता है उसे 
अवधिन्नान कहते है । 


मनःपर्य यज्ञान-जो द्रव्य क्षेत्र काल और भावकी मर्यादा सहित 
इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना ही दूसरे पुरुषके मनमें स्थित रूपी 
पदार्थोको प्रत्यक्ष जानता है उसे मनःपर्येयज्ञान कहते हैं । 


केवलज्ञान-समस्त द्वव्य और उनकी सर्वे पर्यायोंकी एक साथ 
प्रत्यक्ष जाननेवाले ज्ञानको केवलज्ञान कहते हैं । 

(२) इस सूत्रमें 'ज्ञानस्‌' शब्दएक वचनका है वह यह बतलाता है 
कि ज्ञानग्रुण एक है और उसकी पर्यायके ये ५ मेद है। इनमें जब एक 
प्रकार उपयोगरूप होता है त्तव दूसरा प्रकार उपयोगरूप नही होता, इसी- 
लिये एन पॉँचमेसे एक समयमे एक ही ज्ञानका प्रकार उपयोगरूप होता है । 

सम्पस्जान सम्यग्दरण नपूर्वक होता है; सम्यग्दर्शन कारण गौर सम्य- 

ज्षा 


पार है। सम्बग्नान आत्माके ज्ञानग्रुणकी शुद्ध पर्याय है, यह आत्मा 
में फोर भिन्न बच्तु नही हे । सम्पग्शानका स्वरूप निम्न प्रकार हैः--- 


अध्याय १ सूत्र १० घ३ 


-“  सम्यरकज्षानं पुनः स्वार्थ व्यवसायात्मर्क विदुः? 
( तत्वाथेसार पूर्वार्चे गाथा १८ पृष्ठ १४ ) 
अथ----जिस ज्ञानमे स्व--अपना स्वरूप, भ्रथें--विषय, व्यवसाय-- 
यथार्थ निश्चय, ये तीन बाते पूरी हों उसे सम्यस्ज्ञान कहते हैं श्रर्थात्‌ जिस 
ज्ञानमें विषय प्रतिबोधके साथ साथ स्वस्वरूप प्रतिभासित हो और वह भी 
यथार्थ हो तो उस ज्ञानको सम्यग्ज्ञान कहते हैं । 
नवमें सत्रका सिद्धान्त 
श्री जिनेन्द्र भगवान द्वारा प्ररूपित ज्ञानके समस्त भेदोंको जानकर 
परभावोंको छोड़कर श्रौर निजस्वरूपमें स्थिर होकर जीव जो चैतन्य 
चमत्कार मात्र है उसमे प्रवेश करता है वह तत्क्षण ही मोक्षको श्राप्त 
करता है। 
( श्री नियमसार गाथा १० की टीकाका इलोक ) ॥ € ॥ 


कौनसे ज्ञान प्रमाण हैं ९ 
तत्माएे ॥ १० ॥ 


श्रथं-- [ तत॒] उपरोक्त पाँचों प्रकारके ज्ञान ही [ प्रमाण] प्रमाण 

( सच्चे ज्ञान ) है। 
दीका 

नवमे सूत्रमें कहे हुये पाँचों ज्ञान ही प्रमाण है, अन्य कोई ज्ञान 
प्रमाण नही है । प्रमाणके दो भेद हैं प्रत्यक्ष और परोक्ष । यह ध्यान रहे 
कि इन्द्रियाँ श्रथवां इन्द्रियों और पदार्थोके सम्बन्ध ( सन्निकर्ष )ये कोई 
प्रमाण नही है अर्थात्‌ न तो इन्द्रियोंसे ज्ञान होता है और न इन्द्रियों और 
पदार्थोकि सम्बन्धसे ज्ञान होता है किन्तु उपरोक्त मति आदि ज्ञान स्व से होते 
हैं इसलिये ज्ञान प्रमारा हैं । 

प्रश्न---इन्द्रियाँ प्रमाण है क्योकि उनके हारा शान होता है * 

उचर---इन्द्धियाँ प्रमाण नही हैं क्योकि इन्द्रियाँ जड़ हैं और ज्ञान तो 
चेतनका पर्याय है, वह जड़ नही है इसलिये आत्माके हारा ही ज्ञान होता 
है । --श्री जयघवला पुस्तक भाग १ पृष्ठ ५४-५५ 


भ्र्ड मोक्षशास्त्र 


प्रश्न---कक्‍्या यह ठीक है न कि श्रस्तुत ज्ञेय पदार्थे हो तो उससे 
ज्ञान होता है ? 


उत्तर---यह ठीक नहीं है, यदि प्रस्तुत पदार्थ (ज्ञेग) और आत्मा 

इन दोनोंके मिलनेसे ज्ञान होता तो ज्ञाता और ज्ञेय इन दोनोंको ज्ञान 
होना चाहिये किन्तु ऐसा नही होता | 

( सर्वार्थेसिद्धि पृष्ठ ३३२ ) 


यदि उपांदान और निमित्त ये दो होकर एक कार्य करें तो उपादान 
ओर निमित्तकी स्वतंत्र सत्ता न रहे; उपादान निमित्तका कुछ नहीं करते 
और न निमित्त उपादानका कुछ करता है । प्रत्येक पदार्थे स्वतंत्र रूपसे 
अपने अपने कारणसे अपने लिए उपस्थित होते है, ऐसा नियम होनेसे अपनी 
योग्यतानुसार निमित्त-उपादान दोनोंके कार्य स्वतन्त्र, प्रथक्‌ पृथक होते हैं । 
यदि उपादान और निमित्त ये दोनों मिलकर काम करें तो दोनों उपादान 
हो जांय अर्थात्‌ दोनोंकी एक सत्ता हो जाय किन्तु ऐसा नही होता । 


इस सम्बन्ध ऐसा नियम' है कि अपूर्ण ज्ञानका विकास जिस समय 
अपना व्यापार करता है उस समय उसके योग्य बाह्य पदार्थ श्र्थात्‌ इंद्रियाँ 
प्रकाश, ज्ञेय पदा्ें, ग्ुद, शास्क्ष इत्यादि ( पर द्रव्य ) स्व स्व कारणसे ही 
उपस्थित होते हैं, ज्ञानको उनकी प्रतीक्षा नही करनी पड़ती ॥ निमित्त 
नेमित्तिकका तथा उपादान निमित्तका ऐसा मेल होता है । 


भश्न--अआप सम्यच्ज्ञाचका फल अधिगम कहते हो किन्तु वह 


( अधिगम ) तो ज्ञान ही है इसलिये ऐसा मालुम होता है कि सम्यग्ज्ञानका 
कुछ फल नही होता ।॥ 


उत्तर--प्षम्यग्ज्ञानका फल आनन्द ( संतोष ) उपेक्षा ( राग द्वेष 
रहितता ) और अज्ञानका नाश है । 


(सर्वार्थे सिद्धि पृष्ठ ३ ३४) 
इससे यह सिद्ध होता है कि ज्ञान स्वसे हो थैंसे 
नही होता । ही होता है पर पदा 


अध्याय १ सूच ११ . भ्प्‌ 


पत्र ९-१० का सिद्धांत 


नौवें सूत्रमें कथित पाँच सम्यस्ज्ञान ही प्रमाण हैं, उनके भ्रतिरिक्त 
दूसरे लोग भिन्न भिन्न प्रमाण कहते है, किन्तु वह ठीक नहीं है । जिस जीव 
को सम्यग्ज्ञान हो जाता है वह अपने सम्यक्‌ मति और सम्यक्‌ श्रृतज्ञानके 
छारा अपनेको सम्यक्त्व होनेका निर्णय कर सकता है, और वह ज्ञान प्रमाण 


अर्थात्‌ सच्चा ज्ञान है ॥ १० ॥ 


परोक्ष प्रमाणके भेद 
आये परोक्षम ॥ ११॥ 


झर्थ--[ झ्राद्ये ] प्रारंभके दो अर्थात्‌ मतिज्ञान और श्रुतज्ञान 

[ परोक्षम ] परोक्ष प्रमाण हैं । 
टीका 

यहाँ प्रमाण अर्थात्‌ सम्यग्न्ञानके भेदोमेसे प्रारंभके दो अर्थात्‌ मति- 
ज्ञान और श्र॒तज्ञान परोक्ष प्रमाण हैं । यह ज्ञान परोक्ष प्रमाण है इसलिये 
उन्हें संशयवान या भूलयुक्त नही मान लेना चाहिये; क्योकि वे सर्वथा सच्चे 
ही है । उनके उपयोगके समय इंद्रिय या मन निमित्त होते है, इसलिये 
परापेक्षाके कारण उन्हे परोक्ष कहा है; स्व-अपेक्षासे पाँचो प्रकारके ज्ञान 
प्रत्यक्ष है । 
प्रश्न--तव क्या सम्यक्मतिज्ञानवाला जीव यह जान सकता है कि 


मुझे सम्यरज्ञान और सम्यर्दणशेन है ? 

उचर--ज्ञान सम्यक्‌ है इसलिए अपनेको सम्यग्न्नान होनेका निर्णय 
भली भाँति कर सकता है; और जहाँ सम्यस्ज्ञान होता है वहाँ सम्यग्दर्शेन 
झविनाभावी होता है, इसलिये उसका भी निर्णय कर ही लेता है । यदि 
निर्णय नही कर पाये तो वह अपना अनिणोय श्रर्थात्‌ श्रनध्यवसाय 
कहलायगा, और ऐसा होने पर उसका वह ज्ञान मिथ्याज्ञान कहलायगा । 


घ्र्द् मोक्षशास्त्र 


प्रश्न-सम्यक्मतिज्ञोंनी दर्शनमोहँनीये प्रकृतिके पुद्गलोंको प्रत्यक्ष 
नही देख सकता, और उसके पुद्ंगल उदयरूप हों तथा जीव उसमें युक्त 
होता हो तो क्या उसकी भूल नहीं होगी ? 


उचर-यदि भ्रूल होती है तो 'बह ज्ञान विपरीत होगा, और-इसलिए: 
वह ज्ञान 'सम्यक्‌” नहीं कहला सकेंता । जैसे शरीरंकें बिगड़नेपंर यह 
असातावेदनीयका उदय है, सातावेदनीयका उदय नहीं हैं-ऐसा कमेंके: 
रजकयण्योको प्रत्यक्ष देखे विना श्रुतज्ञानके बलसे यथार्थ जान लिया जाता 
है, उसी प्रकार अपने ज्ञान-अनुभवसे श्रुतज्ञानके बलसे यह सम्यक्‌ (यथार्थ) 
जाना जा सकता है कि दरशोनेमोहनीये कंमें उदयरूप' नही है। 

प्रश्न-क्या सम्यक्‌मतिज्ञान यह जान सकता है कि अम्लुक जीव भव्य 
है या अभव्य ? 


उत्तर-इस संवंधमे श्री घवला दास्रमे ( पुस्तक ६ पृष्ठ १७ में ) 
लिखा है कि-अवग्रहसे ग्रहण किये गये अर्थंको विशेष जाननेकी आकांक्षा 
'ईहा' है । जैसे-किसी पुरुषको देखकर 'यह भव्य है यां अभव्य ?? इस 
प्रकारकी विशेष परीक्षा करना सो 'इहाज्ञान! है । ईहाज्ञान सदेहरूप नहीं' 
होता, क्योकि ईहात्मक विचार बुद्धिसे संदेहका विनाश हो जाता हैं। संदेह 
से ऊपर और अवायसें नीचे तथा मध्यमें प्रदत्त होनेवाली विचारबुद्धि का 
नाम ईंहा है । 

>< 34 ८ >< 


एटाज्ञानसे जाने गये पदार्थ विषयक संदेहका टूर हो जाना सो 
“प्रबाय (निग्शय) है । पहले ईहा ज्ञानसे यह भव्य है या अ्भव्य ?? 
प्रकार सदेट रूप बुद्धिके द्वारा विषय किया गया जीव अभव्य न 
ही है कयोएि उसमें भव्यत्वके अविनाभावी सम्यग्दर्शन-ज्ञान: 
प्गट एये #, एसप्रकार उत्पन हुये 'चये (निम्धय) ज्ञानका नाम 


इस- 
हीं भव्य 
-चारिन् ग्रुण 
म “अवाय' है। 
सिद्ध शोता है थि सम्यकूमतिज्ञान यह्‌ यथार्थतया निम्घय 
६ कि पअपनेंक्ो लथा परको सम्बरद्णेन हे 


7 जब सम्यग्दष्टि जीव अपने उपयोगमें युक्त होता है-त्तन वे मतिशान 
ओर श्रुतज्ञान प्रत्यक्ष होते हैं। यह दशा चौथे गुणस्थानसे होती है। 
मतिश्रुतात्मक भावमन स्वानुभूतिके समय विद्येष दशावाला होता है, फिर 
भी श्रेणिसमान तो नही किन्तु अपनी भ्रूमिकाके योग्य निविकल्प होता है 
इसलिए मति-श्रुतात्मक भावमन स्वानुसृत्ति के-समंय प्रत्यक्ष माना गया 
है । मति-श्रुत ज्ञानके बिना केवलज्ञानक्री उत्पत्ति नही होती उसका यहीं 
कारण है ।२( अवधिमनःपर्ययज्ञानके बिना केवलज्ञानकी उत्पत्ति हो 
सकती है ) « है; * 7: 2 ५6६ नर 

[ पंचाध्यायी भाग १ इलोक ७5८ से ७१६ तक इस सूत्रकी चर्चा 
की गई है । देखो पं ०- वेवकीनंदनजीक्ृत टीका प्रष्ठ ३६३ से ३६८] 


79: पके कर जा आर 
यहाँ मति-श्र्‌ तज्ञानको परोक्ष कहा है तत्सम्बन्धी विशेष स्पष्टीकरण 
> अबग्रह, ईहां, अरवीय' और घारणारूप मतिज्ञानकों 'सांव्यवह्ारिक 
प्रत्यक्ष! भी कहा गया है | लोग कहते है कि “मैंने घडेके रूपको प्रत्यक्ष देखा 
है! इसलिये वह ज्ञाने सॉव्येवहारिक प्रेत्यक्ष है। 

.. श्रुतज्ञानेके तीन प्रकोर हो जाते है--(१) सपूर्ण परोक्ष, (२) 
श्राशिक परोक्ष, (३) परोक्ष बिलकुल नही किंतु प्रत्यक्ष | 

(१) शब्दरूप जो श्रुतज्ञान है सो परोक्ष ही है। तथा दूरभ्त स्वगं- 

नरकादि बाह्य विषयींका ज्ञांन करानेवाल विकल्परूप ज्ञान भी परोक्ष ही है । 


(२) आशभ्यंतरमें सुख-दुःखर्क विकल्परूप जो ज्ञान होता हैं वह, अथवा 
“मै अनन्त ज्ञानादिरूप हूँ! ऐसा ज्ञान ईषत्‌ (किचित्‌) परोक्ष है । 

(३) निदचयभाव श्र्‌ तज्ञान शुद्धात्माके सम्मुख होनेसे सुख सवित्ति 
( ज्ञान ) स्वरूप है। यद्यपि वह ज्ञान निजको जानता है तथापि इन्द्रियो 
तथा मनसे उत्पन्न होनेवाले विकल्पोके सख्नहसे रहित होनेसे निरविकल्प है । 
( अमभेदनयसे ) उसे 'आत्मज्ञान”ः झब्दसे पहचाना जाता है । यद्यपि वह 
केवलज्ञानकी अपेक्षासे परोक्ष है तथापि छद्मस्थोके क्षायिक ज्ञानकी प्राप्ति 
न होनेसे, क्षायोपशमिक होनेपर भी उसे 'प्रत्यक्ष! कहा जाता है।. 7” 


पद मोक्षशास्त्र 


प्रश्न---इस सूचमे मति और श्र तज्ञानको परोक्ष कहा है. तथापि 
आपने उसे ऊपर “प्रत्यक्ष' कैसे कहा है। 


उचर-इस सूत्रमे जो श्र्‌ तको परोक्ष कहा है सो वह सामान्य कथन 
है, और ऊपर जो भावश्र्‌ तज्ञानको प्रत्यक्ष कहा है सो विशेष कथन है । 
प्रत्यक्षका कथन विशेष की अपेक्षासे है, ऐसा सममभना चाहिये । 


यदि इस सूत्र उत्सगें कथन न होता तो मतिज्ञानको परोक्ष नही कहा 
जाता । यदि मतिज्ञान परोक्ष ही होता तो तक शाखमे उसे साव्यवहारिक- 
प्रत्यक्ष क्यों कहते ? इसलिये जैसे विशेष कथनमे उस मतिज्ञानको प्रत्यक्ष 
ज्ञान कहा जाता है उसीप्रकार निजात्मसन्मुख भावश्वुतज्ञानको (यद्यपि वह 
केवलज्ञानकी अपेक्षासे परोक्ष है तथापि ) विशेष कथनमे प्रत्यक्ष कहा है । 


यदि मति और श्रृत दोनों मात्र परोक्ष ही होते -तो सुख-दुःखादिका 
जो संवेदन ( ज्ञान ) होता है वह भी परोक्ष ही होता, कितु वह संवेदन 
प्रत्यक्ष है यह सभी जानते हैं । [देखो बृहत्‌ द्वव्यसंग्रह गाथा ५ की -नीचे 
हिन्दी ठीका पृष्ठ १३ से १५, इंगलिश पृष्ठ १७-१८] उत्सगं-सामान्य,-- 


(67७४) 0+0679706-सासान्य नियम; अपवाद"--विशेष 25०89(0०0४७ 
-विशेष नियम । 


नोट:--ऐसा उत्सगें कथन ध्याताके सम्बन्धर्में श्रष्याय ६ सूच २७-४७ में कहा 
है, वहाँ क्षपवादका कथन नही किया है ॥ [ देखो-बृहत्‌ द्रव्प सम्रह गाथा ५७, नीचे 
हिन्दी ठीका, पृष्ठ-२११ ] इस प्रकार जहाँ उत्सगं कथन हो वहाँ भ्रपवाद कथन गर्ित 


है,-ऐसा सममना चाहिये । 


प्रत्यक्षत्रमाणके भेद 
प्रत्यत्षमन्यत्‌ ॥ १२ ॥॥। 


झ्र्थेः--[ अन्यत्‌ | शेष तीन अर्थात्‌ अवधि, मनःपर्येय और -केवल- 
ज्ञान [ श्रत्यक्षम ] प्रत्यक्ष प्रमाण हैं । 


अध्याय १ सूत्र १३ घ्& 


टीका 
अ्रवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान विकल-प्रत्यक्ष है तथा केवलज्ञान 
सकल प्रत्यक्ष है। [ प्रत्यक्ष-प्रति+अक्ष ] “गश्रक्ष! का अर्थ आत्मा है। 
आत्त्माके प्रति जिसका नियम हो मर्थात्‌ जो परनिमित्त-इन्द्रिय, मन, आलोक 
( प्रकाश ), उपदेश आदि से रहित आरात्माके आश्रयसे उत्पन्न हो, जिसमे 
दूसरा कोई निमित्त न हो, ऐसा ज्ञान प्रत्यक्षज्ञान कहलाता है ॥॥ १२ ॥। 


मतिज्ञान के दूसरे नाम 


मतिःस्मृतिःसंज्ञाचितामिनिबो धहत्यनर्थातर॒म॒ ॥१३॥ 

झर्थ--[ मतिः] मति, [स्प्ृृतिः] स्मृति, [संज्ञा] संज्ञा, [चिता] 
चिता, [प्रभिनिबोध] अभिनिबोध, [इति] इत्यादि, [श्रनर्थातरस | अन्य 
पदार्थे नही हैं, अर्थात्‌ वे मतिज्ञान के नामांतर हैं । 

टीका 

मति--मन अथवा इन्द्रियोसे, वर्तमानकालवर्ती पदार्थंको श्रवग्रहादि 
रूप साक्षात्‌ जानना सो मति है । 

स्पृति---पहले जाने हुये, सुने हुये या श्रनुभव किये हुये पदार्थे का 
वर्तेमानमें स्मरण आना सो स्मृति है । 

संज्ञा---का दूसरा नाम प्रत्यभिज्ञान है । वर्तेमानमें किसी पदार्थेकों 
देखने पर “यह वही पदार्थे है जो पहले देखा था इसप्रकार स्मरण और 
प्रत्यक्ष के जोड़रूप ज्ञानको संज्ञा कहते है । 

चिंता---चिंतवनज्ञान अर्थात्‌ किसी चिह्लको देखकर प्यहाँ उस 
चिक्लू वाला अवद्य होना चाहिए इसग्रकारका विचार चिता है । इस 
ज्ञानकों ऊह, ऊहा, तक श्रथवा व्याप्तिज्ञान भी कहते है । 

अभिनिवोध-- स्वार्थाचुमान, अनुमान, उसके दूसरे नाम है। 
सन्मुख चिह्नादि देखक़र उस चिह्नवाले पदा्थेका निर्णय करना सो 'अभि- 
निबोध' है । 


६० मोक्षशास्त्र 


यद्यपि इन सबमें अर्थमेद है तथापि प्रसिद्ध रूढिके बलसे वे मतिके 
नामांतर कहलाते है। उन सबके प्रगट होनेमे मतिज्ञानावरण करमंका 
क्षयोपशम निमित्त मात्र है, यह लक्षमें रखकर उसे मतिज्ञानके नामान्तर 


कहते हैं । 


यह सूत्र सिद्ध करता है कि-जिसने आत्मस्वरूपका यथाथर्थे ज्ञान 
नही किया हो वह आत्माका स्मरण नहीं कर सकता; क्योकि स्मृति तो 
पूर्वानुश्गृत पदार्थ की ही होती है, इसीलिये अज्ञानीको प्रभ्ुस्मरण ( आत्म- 
स्मरण ) नही होता; किन्तु “राग मेरा है” ऐसी पकड़का स्मरण होता है, 
क्योंकि उसे उसका अनुभव है। इसप्रकार अज्ञानी जीव घमंके नाम पर 
चाहे जो कार्य करे तथापि उसका ज्ञान मिथ्या होनेसे उसे घर्मंका स्मरण 
नही होता, किन्तु राग की पकड़का स्मरण होता है । 


स्वसवेदन, बुद्धि, मेघा, प्रतिभा, प्रज्ञा इत्यादि भी मत्तिज्ञानके भेद है । 
स्वसंचेदन---सुखादि अंतरंग विषयोका ज्ञान स्वसंवेदन है । 


बुद्धि---बोधनमात्रता बुद्धि है। बुद्धि, प्रतिभा, प्रज्ञा आदि 
मतिज्ञानकी तारतम्यता ( हीनाधिकता ) सूचक ज्ञानके भेद हैं । 


अनुमान दो प्रकारके हैं-एक मतिज्ञानका भेद है और दूसरा श्ुत- 
ज्ञानका । साधनके देखने पर स्वयं साध्यका ज्ञान होना सो मतिज्ञान है 
दूसरेके हेतु और तकंके वाक्य सुनकर जो अनुमान ज्ञान हो सो श्रुतानुमान 
है। चिह्नादिसे उसी पदार्थेका अनुमान होना सो मत्तिज्ञान है और उसी 
( चिह्तादि ) से दूसरे पदार्थेका अनुमान होना सो श्रुतज्ञान है ॥ १३ ॥! 


मतिज्ञानकी उत्पत्तेके समय निमिच--- 
तदिन्द्रियानिन्द्रियनिमित्तम्‌ ॥ १४॥॥ 


भर्ये--[ इन्द्रियानिन्द्रिय ] इन्द्रियाँ और मन [तत्‌] उस मतिज्ञानके 
[भिमित्तम] निमित्त हैं। 


अध्याय १ सूत्र १४ ६१ 
टीका 


इन्द्रिय---आत्मा, ( इन्द्र--्ञ्रात्मा ) परम ऐश्वर्येरूप श्रवतेमान है, 
इसप्रकार अनुमान करानेवाला शरीरका चिह्न ! 


नो इन्द्रिय---मन; जो सूक्ष्म पुद्गलस्कन्ध मनोवर्गणाके नामसे 
पहिचाने जाते हैं उनसे बने हुये शरीरका आंतरिक श्रद्ध, जो कि अष्टदल 
कमलके आकार हृदयस्थानमे है । 


मतिज्ञानके होनेमे इन्द्रिय-मन निमित्त होता है, ऐसा जो इस सूत्रमे 
कहा है, सो वह परद्रव्योके होनेवाले ज्ञानकी अपेक्षासे कहा है,-ऐसा सम- 
भना चाहिये। भीतर स्वलक्षमे मन-इन्द्रिय निभित्त नही है। जब जीव 
उस ( सन और इन्द्रियके अवलम्बन ) से अंशतः प्ृथक्‌ होता है तब 
स्वतंत्र तत््वका ज्ञान करके उसमें स्थिर हो सकता है । 


इन्द्रियोंका घर्मं तो यह है कि वे स्पर्श, रस, गंध, वर्णको जाननेमे 
निमित्त हो, आत्मामे वह नही है, इसलिये स्वलक्षमे इन्द्रियों निमित्त नही 
हैं । मनका धर्म यह है कि वह अनेक विकलपोमे निमित्त हो / वह विकल्प 
भी यहाँ ( स्वलक्षमे ) नही है । जो ज्ञान इन्द्रियों तथा मनके द्वारा प्रदृत्त 
होता था वही ज्ञान निजानुभवमे वर्ते रहा है; इसप्रकार इस मतिज्ञानमें 
मन-इन्द्रिय निमित्त नही हैं । यह ज्ञान अतीन्द्रिय है । मनका विषय सूर्तिक- 
अमृर्तिक पदार्थ हैं, इसलिये मन सम्बन्धी परिणाम स्वरूपके विषयमे एकाग्र 
होकर अन्य चितवनका निरोध करता है, इसलिये उसे (उपचारसे) मनके 
हारा हुआ कहा जाता है | ऐसा श्रनुभव चतुर्थंग्॒रास्थानसे ही हीता है । 


इस सूत्रमे बतलाया गया है कि मतिज्ञानमें इन्द्रिय-मन निमित्त हैं; 
यह नही- कहा है कि-मतिज्ञानमे ज्ञेय अर्थ (वस्तु) और आलोक (प्रकाश) 
निमित्त हैं, क्योकि अर्थ और श्रालोक मतिज्ञानमें निमित्त नही है । उन्हें 
निमित्त मानना भुल है । यह विषय विद्येष समझने योग्य है, इसलिये इसे 
प्रमेयरत्नमाला हिन्दी ( प्रृष्ठ ० से ५५ ) यहाँ संक्षेपमे दे रहे हैं--- 


दर मोक्षशास्त्र 


प्रश्न---सांव्यवहा रिक मतिज्ञानका निमित्त कारण इन्द्रियादिको 
कहा है, उसीघ्रकार ( ज्ञेय ) पदार्थे और प्रकाशको भी निभित्त कारण क्यों 
नहीं कहा ? 

प्रशनकारका तके यह है कि अर्थ ( वस्तु ) से भी ज्ञान उत्पन्न 
होता है-और भ्रकाशसे भी ज्ञान उत्पन्न होता है यदि उसे निमित्त न माना 
जाय तो सभी निर्मित कारण नही आ सकते इसलिये सूच अपूर्णो रह 
जाता है । 

समाधान---आचाययेंदेव कहते है कि--- 

८४ज्ञार्थालोकीकारणं परिच्छेद्यस्वाचमोव्त्‌” 
( द्वितीय समुदंश ) 
अथ---अर्थ ( वस्तु ) और आलोक दोनों सांव्यवहारिक प्रत्यक्षके 
कारण नहीं है, किन्तु वे केवल परिच्छेय ( ज्ञेय ) है। जैसे अंधकार ज्ञेय 
है वेसे ही वे भी ज्ञेय है । 

इसी न्‍्यायको बतलानेके लिये तत्पम्धात्‌ सातवाँ सूत्र दिया है जिसमें 
कहा गया है कि-ऐसा कोई नियम नही है कि जब अर्थ और आलोक हो 
तब ज्ञान उत्पन्न होता ही है और जब वे न हों तब ज्ञान उत्पन्न नही 
होता । इनके लिये निम्नलिखित दृष्टान्‍्त दिये गये है--- 

(१) एक मनुष्यके सिर पर मच्छरोंका सम्मृह उड़ रहा था किन्तु 
दूस रेने उसे बालोंका गुच्छा समझा; इसप्रकार यहाँ अर्थ ( वस्तु ) झानका 
काररा नही हुआ । 

(२) अंधकारमें बिल्ली इत्यादि राच्रिचर प्राणी वस्तुओंको देख 
सकते है, इसलिये ज्ञानके होनेसे प्रकाश कारण नहीं हुआ । 

उपरोक्त दृष्टान्‍्त (१) में मच्छरोका सम्रुह था फिर भी ज्ञान तो 
बालोंके गुच्छेका हुआ, यदि अर्थ ज्ञानका कारण होता तो बालोके ग्रुच्छेका 
ज्ञान क्‍यों हुआ; और मच्छरोके समूहका ज्ञान क्यो नही हुआ ? और 
हृष्टान्त (२) मे बिछी आदिको अ्रधकारमें ज्ञान हो गया; यदि प्रकाश 
ज्ञानका कारण होता तो बिल्लीको श्रंधकारमें ज्ञान कैसे हुआ ? 


अध्याय १ सूत्र १४ ६३ 


मश्न---उव यह सतिनम्ाान किस कारणसे होता है ? 

उत्तर--क्षायोपयमिक ज्ञानकी योग्यताके अनुसार ज्ञान होता है, 
पक हो का यह काररा है! ज्ञानके उस क्षयोपद्ममके अनुसार यह ज्ञान होता 
है; वस्तुके अनुश्तार नही; इसलिये यह्‌ निश्चित समझना चाहिये कि बाह्य 
चच्तु आनके होनेमे निमित्त कारण नही है। आगे नवमे सूत्रमें इस न्याय- 
को सिद्ध किया है । 

जैसे दीपक घट इत्यादि पदार्थोसि उत्पन्न नहीं होता तथापि वह 
अंर्थका प्रकाशक है । [ सून ८ ] 

जिस ज्ञानकी क्षयोपशम लक्षरा योग्यता है वही विषयके प्रति 
तनिथम रूप ज्ञान होनेका कारण है, ऐसा समझना चाहिये [ सूत्र & ] 

जब बात्माके मतिज्ञान होता है तब इद्वियाँ और मन दोनो निमित्त 
मात्र होते है, वह माच इतना वतलाता है कि आत्मा, उपादान है । मिमित्त 
अपनेमे ( निमित्त मे ) शत्त प्रत्तिशत कार्ये करता है किन्तु वह उपादानमे 
श्रंगमाच कार्य नही करता । निमित्त परद्रव्य है, आत्मा उससे भिन्न द्वग्य 
है; इसलिये आत्मामे (उपादानमे) उसका (निमित्तका) अत्यन्त अभाव है। 
एक द्रव्य दूसरे द्वव्यके क्षेत्रमें घुस नही सकता; इसलिए निमित्त उपादानका 
कुछ नहीं कर सकता । उपादान अपनेमें अपना कार्ये स्वतः शत प्रतिशत 
करता है । मतिज्ञान परोक्षज्ञान है यह ग्यारहवे सूत्रमे कहा है। वह 
परोक्षज्ञान है. इसलिये उस ज्ञानके समय निमित्तकी स्वत अपने का रण से 
उपस्थिति होती है । वह उपस्थिति निर्मित्त कसा होता है उसका ज्ञान 
करानेके लिए यह सूत्र कहा है; किन्तु-'निमित्त आत्मामे कुछ भी कर सकता 
है” यह बतानेके लिये यह सूत्र नही कहा है। यदि निमित्त आत्मामे क्रुछ 
करता होता तो वह ( निमित्त ) स्वय ही उपादान हो जाता । 

शझौर “निमित्त भी उपादानके कार्य समय मात्र आरोपकारण है, 
यदि जीव चक्ष्‌के द्वारा ज्ञान करे तो चक्कु पर निमित्तका आरोप होता है, 
श्र यदि जीव अन्य इन्द्रिय या मनके द्वारा ज्ञान करें तो उस पर निमित्तका 


आरोप होता है । 


म्क््ड - सोक्षझ्मास्त्र 


एक द्रव्य दूसरे द्वव्यमें (पर द्रव्यमें) अकिचित्कर है, अर्थात्‌ कुछ भी 
नहीं कर सकता | अन्य द्रव्यका अच्य द्रव्यमे कदापि प्रवेश नही है और न 
श्रन्य द्रव्य अन्य द्रव्यकी पर्यायका उत्पादक ही. है; क्योकि प्रत्येक वस्तु अपने' 
अंतरंगमें अत्यन्त (संपूर्णोतरया) प्रकाशित है, परमे लेश मात्र भी नही है । 
इसलिए निमित्तश्नृत, वस्तु उपादानभ्रुत॒वस्तुका कुछ भी नहीं कर सकती । 
उपादानमे निमित्तकी द्रव्यसे, क्षेत्रे, कालसे और भावसे नास्ति है, और 
निमित्तमें उपादानकी द्रव्य, क्षेत्र, काल, भमावसे नास्ति है; इसलिए एक 
'दूसरे का क्या कर सकते हैं ? यदि एक वस्तु दूसरी वस्तुका कुछ करने 
लगे तो चस्तु अपने वस्तुत्वको ही खो बैठे; किन्तु ऐसा हो ही नही सकता । 


[ निमिचंत"/संयोगरूपकारंण; उपादान--वस्तुकी सहज शक्ति ] 
दरवे सूचकी टीकामें' निमित्त-उपादान सम्बन्धी स्पष्टीकरण किया है वहाँ 
से विशेष समझ लेना चौहिये। 


उपादान-निमिच कारण 


प्रत्येक कार्यमे दो कारण होते हैं (२) उपादान, (२) निमित्त । 
इनमेसे उपादान तो निरचय॑ (वास्तविक) कारण है और निमित्त व्यवहार- 
आरोप-कारण है, अर्थात्‌ वह (जब उपादान कार्य कर रहा हो तब वह उसके ) 
अनुक्कल उपस्थितरूप (विद्यमान) होता है। कार्यके समय निमित्त होता है 
किन्तु उपादानमें वह कोई कार्य नही कर सकता, इसलिये उसे व्यवहार 
कारणा कहा-जाता है । जब कार्य होता है तब निमित्तकी उपस्थितिके दो 
प्रकार होते हैं ( १ ) वास्तविक उपस्थिति (२ ) काल्पनिक उपस्थिति । 
जब छद्मस्थ जीव विकार करंता है तब द्वव्यकमंका उदय उपस्थित्तरूप 
होता ही है, वहाँ द्रव्यकर्मका उदय उस विकार का वास्तविक उपस्थितिरूप 
निमित्त कारण है। [यदि जीव विकार न करे तो वही द्रव्यकर्म की निर्जरा 
हुई कहलाती है।] तथा जीव जब विकार करता है तब नो कर्मको 
उपस्थिति वास्तवमें होती है अथवा कल्पनारूप होती है । 


अध्याय १ सूत्र १५ दर 


निरमित्त होता ही नही, यह कहकर यदि कोई निमित्तके श्रस्तित्वका 
इन्कार करे तव, या उपादान कार्य कर रहा हो तब निमित्त उपस्थित 
होता है, यह वतलाया जाता है, किन्तु यह तो निमित्तका ज्ञान करानेके 
लिये है । घइसलिये जो निमित्तके अस्तित्वको ही स्वीकार न करें उसका 
नान सम्यग्जान नही है । यहाँ सम्यग्ज्ञानका विषय होनेसे आचाय॑देवने 
निमित्त कैसा होता है इसका ज्ञान कराया है। जो यह मानता है कि 
सिमित्त उपादानका कुछ करता है उसकी यह मान्यता मिथ्या है, और 
इसलिये यह समकना चाहिये कि उसे सम्यग्दशंन नही हैं ॥ १४ ॥ 


मतिज्ञानके क्रमके भेद --- 


अवग्रहेहावायधारणाः ॥ १५ ॥ 


प्र. श्रवग्नह ईहा झ्वाय घारणाः] अवग्नरह, ईहा, अवाय, और 
घारणा यह चार भेद हैं । 


टीका 


अवग्रह--चेतनामें जो थोड़ा विशेषाकार भासित होने लगता है 
उस ज्ञानको “अभ्रवग्नह” कहते हैं ॥ विषय और विषयी ( विषय करनेवाले ) के 
योग्य स्थानमें श्रा जानेके वाद होनेवाला आद्यग्नहरा भ्रवग्नह है | स्व ओऔद 
पर दोनोंका ( जिस समय जो विपय हो उसका ) पहिले अवग्रह होता है । 
( ?€2९७007 ) 

ईहा---भ वग्नहके द्वारा जाने गये पदार्थंकोीं विद्येषरूपसे जाननेकी 
चेष्टा (-आ्राकांक्षा ) को ईहा कहते हैं। ईहाका विशेष वरणोन ग्यारहवें 
सूत्रके नीचे दिया गया है ! ( (!070०९०४०07 ) 

अवा[प---विज्ेष चिह्न देखनेसे उसका निम्धय हो जाय सो अवाय 


है। ( उप्ततड्ा0०१६ ) 
मे 


६६ सोक्षशास्त् 


घारणा---अवायसे निर्णीत पदार्थकों कालान्तरमें न भूलना सो 
घारणा है | ( ि०५०५०7 ) 


आत्माके अवग्रह ईहा अचाय और धारणा 


जीवको अनादिकालसे अपने स्वरूपका भ्रम है, इसलिये पहिले 
आत्मज्ञानी पुरुषसे श्रात्मस्वरूपको सुनकर युक्तिके द्वारा यह निर्णय करना 
चाहिए कि आत्मा ज्ञानस्वभाव है, तत्पन्चातुू--- 


प्रपदार्थकी प्रसिद्धिके कारण-इन्द्रिय 6ारा तथा मन द्वारा अवतें- 
सान बुद्धिको मर्यादामे लाकर श्रर्थात्‌ पर पदार्थोकी ओरसे अपना लक्ष्य 
खीचकर जब गजात्मा स्वयं स्वसन्मुख लक्ष करता है तब, प्रथम सामान्य 
स्थूलतया आत्मासम्बन्धी ज्ञान हुआ, वह आत्माका अर्थावग्नह हुआ । 
तत्पग्चात्‌ स्व-विचारके निर्णंयकी शोर उन्मुख हुआ सो ईहा, और निर्णय 
हुआ सो अवाय, श्रर्थात्‌ ईहासे ज्ञात आत्मामे यह वही है अन्य नही ऐसा 
हृढ़ ज्ञान अवाय है | आत्मासम्बन्धी कालान्तरमे सशय तथा विस्मरसख्ण न 
हो सो घारणा है । यहाँ तक तो परोक्षभ्षुत मतिज्ञानमे घारणा तकका 
अन्तिमभेद हुआ । इसके बाद यह आत्मा अनन्त ज्ञानानन्द शांति स्वरूप है 
इसप्रकार मतिमेसे प्रलम्िबित ताकिक ज्ञान श्रुतज्ञान है । भीतर स्वलक्ष्यमें 


मन-इन्द्रिय निमित्त नही है । जब जीव उससे अंशतः पृथक्‌ होता है तब 
स्वतंत्र तत्त्वका ज्ञान करके उसमे स्थिर हो सकता है । 


अवग्रह या ईहा हो किन्तु यदि वह लक्ष चालू न रहे तो आत्माका 
निणंय नही होता अर्थात्‌ अवाय ज्ञान नही होता, इसलिये अ्रवायकी अत्यंत 
आवश्यकता है । यह ज्ञान होते समय विकल्प, राग, मन, या पर वस्तुकी 
ओर लक्ष नही होता, किन्तु स्वसन्मुख लक्ष होता है । 


सम्यर्इष्टिको अपना ( आत्माका ) ज्ञान होते समय इन चारों 
प्रकारका ज्ञान होता है | घारणा तो स्मृति है, जिस आत्माको सम्यस्ज्ञान 


अग्रतिहत (-निर्वाघ ) भावसे हुआ हो उसे श्रात्माका ज्ञान घारणारूप 
चना ही रहता है ॥ १५ ॥ 


कर 
जो 


अध्याय १ सूत्र १६ ६७ 
अवग्रहादिके विषयभूत पदा्थ--- 
बहुबहुविधक्षिप्रानिःसृतानुक्तभ्र्‌ वाणां सेतराणां ॥१६॥ 


श्रथें“-- [ बहु] बहु [बहुविध] बहुप्रकार [ल्षिप्र] जल्दी [अनि:- 
सृत] अनिःस्त [अ्रनृक्त] अचुक्त [प्र्‌वाणां] ध्रुव [सेतराणास] उनसे 
उल्टे भेदोसे युक्त श्र्थात्‌ एक, एकविघ, अक्षिप्र, निःख्त, उक्त, और अश्लुव, 
इसप्रकार बारह प्रकारके पदार्थोका अवग्नह ईहादिरूप ज्ञान होता है । 
दीका 
(१) बहु---एकही साथ बहुतसे पदार्थोका अथवा बहुतसे समहोंका 
अवग्रहादि होना [ जैसे लोगोके भुन्डका अथवा गेहूँके ढेरका ] बहुदसे 
पदार्थोका ज्ञानगोचर होना ॥ 
(२) एक---अल्प अथवा एक पदार्थेका ज्ञान होना [ जैसे एक 
मनुष्यका अथवा पानीके प्यालेका ] थोड़े पदार्थोका ज्ञानगोचर होना । 
(३) बहुविध---कई प्रकारके पदार्थोका अवग्नहादि ज्ञान होना 
( जैसे कुत्तेके साथका मनुष्य श्रथवा गेहूँ चना चांवल इत्यादि अनेक 
प्रकारके पदार्थ ) युगपत्‌ बहुत प्रकारके पदार्थोका ज्ञानगोचर होना । 
(४) एकविध---एक प्रकारके पदार्थोका ज्ञान होना ( जेसे एक 
प्रकारके गेहूँका ज्ञान ) एक प्रकारके पदार्थे ज्ञानगोचर होना । 
(४) क्षिप्र॒----शीघ्नतासे पदार्थका ज्ञान होना । 
(६) अक्षिप्र---किसी पदार्थंको घीरे घीरे बहुत समयमें जानना 
गर्थात्‌ चिरग्रहरा । 
(७) अनिःसतत--एक भागके ज्ञानसे सर्वेभागका ज्ञान होना 
( जैसे पानीके बाहर निकली हुईं सून्डको देखकर पानीमें डूबे हुए पूरे 
हाथीका ज्ञान होना ) एक भागके अव्यक्त रहने पर भी ज्ञानगोचर होना ॥ 
(८) निःसुत---बाहर निकले हुए श्रगट पदार्थेका ज्ञान होना, 
पूर्णेग्यक्त पदार्थेका ज्ञानगोचर होना । 


द्द मीक्षद्ास्त्र 


(९) अनुक्त---( अकथित ) जिस वस्तुका वर्णान नहीं किया उसे 
जानना । जिसका वर्णन नही सुना है फिर भी उस पदार्थेका ज्ञानगोचरु 


होना । 


(१०) उक्त---कथित पदार्थका ज्ञान होना, वर्णान सुननेके बाद 
पदार्थका ज्ञानगोचर होना । 


(११) धव---बहुत समय तक ज्ञान जसाका तेसा बना रहना, 
अर्थात्‌ हृढ़तावाला ज्ञान । 


(१२) अध्व---प्रतिक्षण हीनाधिक होनेवाला ज्ञान श्रर्थात्‌ 
झस्थिरज्ञांन । 


यह सब भेद सम्यक्‌ मतिज्ञानके है । जिसे सम्यकज्ञान हो जाता है 
वह जानता है कि-आात्मा वास्तवमें अपने ज्ञानकी पर्यायोंको जानता है 
झौर पर तो उस ज्ञानका निमित्त माच है। 'परको जाना ऐसा कहना सो 
व्यवहार है, यदि परमसार्थ दृष्टिसे कहा जाय कि आत्मा परको जानता है 
सो मिथ्या है, क्योकि ऐसा होनेपर आत्मा और पर ( ज्ञान और ज्ञेय ) 
दोनों एक हो जायेगे, क्योंकि “जिसका जो होता हे बह वही होता है? 
इसलिये वास्तवमे यदि यह कहा जाय कि :पुदुलका ज्ञान' है, तो ज्ञान 
पुद्गलरूप---जैयरूप हो जायगा, इसलिये यह समभना चाहिये कि निमित्त 
सम्बन्धी अपने ज्ञानकी पर्यायको आत्मा जानता है । ( देखो क्री समयसार 
गाथा ३५६ से ३६४५ की टीका ) 


प्रश्न---अनुक्त विषय श्रोत्रज्ञानका विषय कैसे सभव है ? 


उचर-श्रोत्रज्ञानमे “अनुक्ता'ं का अर्थ “'ईषत्‌ (थोड़ा) अनुक्त' करना 
चाहिये; और “उक्त' का जर्थ “विस्तास्से लक्षणादिके द्वारा वर्णोन॑ किया है' 
ऐसा करना चाहिये, जिससे नाममात्रके सुनते ही जीवको विशद (विस्तार 
) ज्ञान हो जाय तो उस जीवको अनुक्त ज्ञान ही हुआ है ऐसा कहना 


चाहिये । इसीग्रकार अन्य इन्द्रियोके द्वारा अनुक्तका ज्ञान होता है ऐसा 
समझना चाहिये । 
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प्रश्तन---नेत्रज्ञानमें 'उक्त' विषय कंसे संभव है? 
उत्तर--किसी वस्तुको विस्तारपूर्वक सुन लिया हो और फिर वह 
देखनेसें श्राये तो उस समयका नेत्र ज्ञान “उक्त ज्ञान! कहलाता है। इसीप्रकार 
श्रीत्र इन्द्रियके अतिरिक्त दूसरी इन्द्रियोंके द्वारा भी “उक्ता का ज्ञान होता 
है 
प्रश्न-'अनुक्त' का ज्ञान पाँच इन्द्रियोके द्वारा कैसे होता है ? 
उचर-शोच इन्द्रियके अतिरिक्त चार इन्द्रियोंके द्वारा होनेवाला 
ज्ञान सदा शभ्रनुक्त होता है। भर श्रोत्र इन्द्रियके द्वारा अनुक्तका ज्ञान कैसे 
होता है सो इसका स्पष्टीकरण पहिले उत्तरमे किया गया है ॥ 
प्रश्न-अनिःस्त और अनुक्त पदार्थोके साथ श्रोत्र इत्यादि इंद्वियों- 
का संयोग होता हो यह हमें दिखाई नही देता, इसलिये हम उस संयोगको 
स्वीकार नही कर सकते ॥ 
धर उत्तर-यह भी ठीक नहीं है; जैसे यदि कोई जन्मसे ही जमीनके 
भीतर रक्‍खा गया पुरुष किसी प्रकार वाहर निकले तो उसे घट पटादि 
समस्त पदार्थोका आभास होता है; किन्तु उसे जो 'यह घट है, यह पट है' 
इत्यादि विश्येषज्ञान होता है वह उसे परके उपदेशसे ही होता है; वह स्वयं 
चेसा ज्ञान नही कर सकता; इसीपकार सूक्ष्म अवयवोके साथ जो इंद्रियोंका . 
भिड़ना होता है और उससे अवग्रहादि ज्ञान होता है वह विशेष ज्ञान भी 
वीतरागके उपदेशसे ही जाना जाता है; अपने भीतर ऐसी दक्ति नही है कि 
उसे स्वयं जान सकें; इसलिये केवलज्ञानीके उपदेदासे जब अनिःसृत और 


अनुक्त पदार्थेके अ्वग्नह इत्यादि सिद्ध हैं तव उनका अभाव कभी नहीं कहा 
जा सकता | 


प्रत्येक इन्द्रियके द्वारा होनेवाले इन बारह प्रकारके 
समतिज्ञानका स्पष्टीकरण । 


१--श्रोत्र इन्द्रियके हारा 


बहु---एक-तत ( ताँतका शब्द ) वितत (तालका हाब्द) घन 
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(कासेके वाद्यका शब्द) और सुषिर (बाँसुरी आदिका शब्द) इत्यादि शब्दों 
का एक साथ अवग्म ह ज्ञान होता है । उसमें तत इत्यादि भिन्न भिन्न शब्दों 
का ग्रहणा अवग्रहसे नहीं होता किन्तु उसके सम्रुदायरूप सामान्यको वह 
प्रहण करता है; ऐसा अर्थ यहाँ समझना चाहिये; यहाँ वहु पदार्थका 
अवग्रह हुआ । 


प्रश्न-संभिन्नसंश्रोतृऋद्धिके घारी जीवको तत इत्यादि प्रत्येक 
शब्दका स्पष्टतया भिन्न २ रूपसे ज्ञान होता है तो उसे यह अवग्रहज्ञान 
होना बाधित है ? 

उचर-यह ठीक नही है, सामान्य मनुष्यकी भाँति उसे भी क्रमशः 
ही ज्ञान होता है; इसलिये उसे भी अवग्मह ज्ञान होता है ॥ 

जिस जीवके विशुद्धज्ञान मंद होता है उसे तत आदि इाव्दोंमेंसे 
किसी एक शब्दका अवग्रह होता है । यह एक पदार्थेका अवग्रह हुआ । 

बहुविध-एकविध--उपरोक्त दृष्ठांतमे 'तत” आदि छाब्दोमें प्रत्येक 
शब्दके दो, तीन, चार, संख्यात, असंख्यात या अनन्त भेदोंकी जीव ग्रहण 
करता है तब उसे “बहुविध” पदार्थेका अ्रवअग्नह होता है । 

विज्लुद्धताके मंद रहने पर जीव तत आदि शब्दोंमेसे किसी एक 
प्रकारके शब्दोंको अरहरण करता है उसे "एकविध' पदार्थका अवग्रह होता है । 

ज्षिप्र-अक्षिप्र--विशुद्धिके बलसे कोई जीव बहुत जल्दी शब्दको 
ग्रहर करता है उसे “क्षिप्र'! अवग्रह कहा जाता है । 

विशुद्धिकी मंदता होनेसे जीवको शब्दके ग्रहरा करनेमें ढील होती 
है उसे “अक्षित्र' श्रवग्नह कहा जाता है । 

अनिःसत-निःसत--विशुद्धिके बलसे जीव जब बिना कहे अथवा 
बिना बताये ही शब्दको ग्रहद करता है तब उसे “अनिःसृत” पदार्थेका 
अवग्नमह कहा जाता है । 


विशुद्धिकी मदताके कारण जीव मुखमेसे निकले हुए दाब्दकों 
ग्रहण करता है तब “निःसृत” पदार्थेका अवग्रह हुआ कहलाता है । 
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शैका-सुखसे पूरे शब्दके निकलनेको 'निःसत', कहा है, और “उक्त 
का श्रर्थ भी वही होता है तब फिर दो में से एक भेद कहना चाहिये, दोनों 
क्‍यों कहते हो ? 

समाधान-जहाँ किसी अन्यके कहनेसे शब्दका ग्रहण होता है, 
जैसे किसीने “गौ” शब्दका ऐसा उच्चारण किया कि “यहाँ यह गौ दाब्द है 
उस परसे जो ज्ञान होता है वह 'वक्त' ज्ञान है; और इसप्रकार अन्यके 
बताये बिना शब्द संसुख हो उसका यह '“अम्रुक शब्द है' ऐसा ज्ञान होना 
सो निःखत ज्ञान है । 

अनुक्त-उक्त-जिस समय समस्त दब्दका उच्चारण न किया गया 
हो, कितु झुखभेसे एक वरुंके निकलते ही विशुद्धताके बलसे अभिप्रायमात्रसे 
समस्त शब्दको कोई अन्यके कहे बिन्ता ग्रहण कर ले कि “वह यह कहना 
चाहता है-उस समय उसके 'अनुक्ता पदार्थका अवग्रह हुआ कहलाता है । 

जिस समय विशुद्धिकी मंदतासे समस्त शब्द कहा जाता है तब 
किसी दूसरेके कहनेसे जीव ग्रहरत करता है उस समय '«चक्ता पदार्थका 
अवग्रह हुआ कहलाता है । अथवा--- 

तंत्री अथवा मृदंग आदिमें कौनसा स्वर गाया जायगा उसका 
स्वर संचार न किया हो उससे पूर्व ही केवल उस बाजेमें गाये जाने वाले 
स्वरका मिलाप हो उसी समय जीवको विशुद्धिके बलसे ऐसा ज्ञान हो जाय 
कि “वह यह स्वर बाजेमें बजायगा,” उसी समय 'अनुक्त' पदार्थका अ्रवग्नह 
होता है। 


विशुद्धिकी मंदताके कारण बाजेके द्वारा वह स्वर गाया जाय उस 
समय जानना सो “उक्त' पदार्थका अवग्रह है । 

भुव-अध्ुव-विजुद्धिके वलसे जीवने जिसप्रकार प्रथम समयमें 
शब्दको ग्रहण किया उसीघ्रकार निम्धयरूपसे कुछ समय अहण करना चालू 
रहे-उसमे किचित्‌मात्र भी च्यूनाधिक न हो सो 'झ्रुव” पदार्थका अवग्नह है। 

वारबार होनेवाले संक्लेश तथा विशुद्ध परिणाम स्वरूप कारणोसे 
जीवके श्रोत्न इन्द्रिय।दिका ऊँछे श्रावरण जौर कुछ अनावरण (क्षयोपदाम) 
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भी रहता है, इसप्रकार श्रोत्र इंद्रियादिके आवरणकी क्षयोपशमरूप विशुद्धि 
की कुछ प्रकर्ष और कुछ अप्रकर्ष दशा रहती है; उस समय न्यूनाधिकता 
जाननेके कारण कुछ चल-विचलता, रहती है इससे उस “अश्रुव” पदार्थका 
अवग्रह कहलाता है तथा कभी तत इत्यादि बहुतसे शब्दोंका ग्रहण करना; 
कभी थोड़ेका कभी बहुतका, कभी बहुत प्रकारके शब्दोका अ्रहणा करना; 
कभी एक प्रकारका, कभी जल्दी, कभी देरसे, कभी अनिःस्तत शब्दका ग्रहरा 
करना, कभी निःस्ततका, कभी अलुक्त शब्दका और कभी उक्तका ग्रहरा 
करना-इसप्रकार जो चल-विचलतासे छब्दका ग्रहण करना सो सब 
अश्रुवावग्रह', का विषय है । 
शंका-समाधान 

शंका---बहु' शब्दोंके श्रवग्रहमें तत आदि शब्दोंका ग्रहण माना 
है और “बहुविध' शब्दोके श्रवग्नहमे भी तत आदि छाब्दोंका ग्रहण माना है; 
तो उनमे क्या अन्तर है ? 


समाधान+---जैसे वाचालता रहित कोई विद्वान बहुतसे शास््रोके 
विशेष २ अर्थ नही करता और एक सामान्य ( संक्षेप ) श्र्थका ही प्रति- 
पादन करता है; अन्य विद्वान बहुतसे शास्ँ्रों में पाये जाने वाले एक दूस रेमें 
अंतर बताने वाले कई प्रकारके अ्र्थोका प्रतिपादन करते है; उसीघप्रका< 
बहु और बहुविध दोनों प्रकारके अवग्रहमें सामान्यरूपसे तत शआ्रादि शाब्दोंका 
अहरा है; तथापि जिस अवग्रहमे तत आदि शब्दोके एक, दो, चार, संख्यात, 
असंख्यात और श्रनंत प्रकारकफे भेदोका ग्रहण है अर्थात्‌ अनेक प्रकारके 
भेद-प्रमेद युक्त तत आदि छशब्दोका ग्रहण है वह बहुविध बहु प्रकारके 
शब्दोंको भ्रहरर करने वाला अवग्रह कहलाता है; और जिस अवग्रहमें भेद 
प्रभेद रहित सामान्यरूपसे तत आदि छब्दोंका ग्रहरर है वह बहु शब्दोंका 
अ्रवग्रह कहलाता है । 


२-चज्ु इन्द्रिय द्वारा 
बहु-एक---जिस समय जीव विशुद्धिके बलसे सफेद काले हरे श्रादि 
रंगोंको ग्रहण करता है उस समय उसे “बहु” पदार्थका अवग्रह होता है, औद 
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जब मंदताके कारण जीव एक वर्णाको ग्रहण करता है तब उसे 'एक' 
पदार्थका अभ्रवन्रह होता है । 
चहुदिघ-एकबिध---जिस समय जीव विश्युद्धि बलसे शुक्ल 
कुष्णादि प्रत्येक वर्णके दो, तीन, चार, संख्यात, असंख्यात, और श्रनन्त 
भेद प्रमेदोंकी ग्रहण करता है उससमय उसे 'बहुविध' पदार्थका अवबग्रह 
होता है । 
जिस समय मदताके कारण जीव छुकल कृष्णादि वरामिसे एक 
प्रकारके वर्णाको अहरा करता है उससमय उसे 'एकविध' पदार्थका अवग्नह 
होता है । 
क्षिप्र-अक्षिग्र---जिस समय जीव तीज्न क्षयोपशम ( विशुद्धि ) के 
बलसे शुकलादि वर्सको जल्दी ग्रहण करता है उस समय उसे क्षिप्र 
पदार्थका अवग्रह होता है । 
विशुद्धिकी मदताके कारण जिस समय जीव देरसे पदार्थको ग्रहण 
करता है उस समय उसके »अक्षिप्र” पदार्थका श्रवग्नह होता है ॥ 
अनिःसृत-निःसुत---जिस समय जीव विशुद्धिके बलसे किसी 
पचरंगी वस्ध या चित्रादिके एक बार किसी भागमेसे पाँच रगोंको देखता 
है उस समय यद्यपि शेष भागकी पंचरंगीनता उसे-दिखाई नही दी है तथा 
उस समय उसके समक्ष पूरा वस्च्र बिना खुला हुआ (घडी किया हुआ ही) 
रखा है तथापि वह उस वस्नत्रके सभी भागोंकी पंचरंगीनताको ग्रहण करता 
है, यह 'अनिःसख्त' पदार्थका अ्रवग्रह है ! 
जिस समय विश्युद्धिकी मदताके कारण जीवके संघ्ुख बाहर निकाल 
कर रखे गये पचरंगी वस्त्रके पॉचों रंगोंको जीव ग्रहण करता है उससमय 
उसे 'निःखत' पदार्थका अवग्रह होता है । स्पॉकी 
अनुक्त-उक्त---सफेद-काले अथवा सफेद-पीले आदि के से 
मिलावट करते हुए किसी पुरुषको देखकर ( वह हल 
मिलाकर अस्लुक प्रकारका रस तैयार करेगा ) इसप्रकार विश्यु 
४ पदार्थका अवग्नमह 
बिना कहे ही जान लेता है, उस समय उसे “अडुत्त 
होता है । अथवा--- 
श्‌ ्छ 
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दूसरे देशमें बने हुए किसी पचरंगी पदार्थकों कहते समय, कहने- 
वाला पुरुष कहनेका प्रयत्न ही कर रहा है कि उसके कहनेसे पूर्व ही 
विछषुद्धिके बलसे जीव जिस समय उस वस्तुके पाँच रंगोंको जान लेता है 
उस समय उसके भी “अनुर्ता पदार्थका अवग्रह होता है । 


विश्युद्धिकी मंदताके कारण पचरंगी पदार्थको कहनेपर जिसससमय' 
जीव पाँच रंगोको जान लेता है उससमय उसके “धघक्ता पदार्थका अवग्रह 


होता है । 


भ्रुव-अध्रुव---संक्लेश परिणाम रहित श्रौर यथायोग्य विद्लुद्धता 
सहित जीव जैसे सबसे पहिले रंग्को जिस जिस प्रकारसे ग्रहरा करता है 
उसीप्रकार निःघलरूपसे कुछ समय वैसे ही उसके रंगको ग्रहरता करना बना 
रहता है; कुछ भी न्यूनाधिक नहीं होता; उसस्मय उसके “श्रुव” पदार्थका 
अवग्रह होता है । 

बारम्बार होनेवाले संक्लेश परिणाम और विशुद्ध परिणामोंके 
कारण जीवके जिस समय कुछ आवरण रहता है और कुछ विकास भी 
रहता है तथा वह विकास कुछ उत्कृष्ट और अनुत्कृष्ट ऐसी दो दशाओमें 
रहता है तब, जिस समय कुछ हीनता और कुछ अधिकताके काररा चल- 
विचलता रहती है उस समय उसके अधश्तुव अवग्नह होता है । अथवा-- 

कृष्णादि बहुतसे रगोंका जानना अथवा एक रंगको जानना, 
बहुविध रंगोंको जानना, या एकविध रंगको जानना, जल्दी रंगोंको जानना, 
या ढीलसे जानना, अनिःखत रंगको जानना या निःस्त रंगको जानना, 
अनुक्तरूपको जानना या उतक्तरूपको जानना; इसप्रकार जो चल-विचलरूप 
जीव जानता है सो अ्श्लुव अवग्नहका विषय है । 

विशेष-समाधान----शागममें कहा है कि स्परशंनल, रसना, प्लाण, 
चक्षु, ओन और सन यह छह प्रकारका लब्ध्यक्षर श्रुतज्ञान है। लब्धिका 
भर्थ है क्षायोपदहामिकरूप ( विकासरूप ) शक्ति और “अक्षर! का अर्थ है 
अविनाशी । जिस क्षायोपशमिक दाक्तिका कभी नाश न हो, उसे लब्ध्यक्षर 
कहते हैं। इससे सिद्ध होता है कि जनिःखत और जनुक्त पदार्थोका भी 


श्रध्याय १ सूच १६ छ्भ्र 


अवग्रहादि ज्ञान होता है। लब्ध्यक्षर ज्ञान श्रुतज्ञानका अत्यन्त सुक्ष्म भेद 
है । जब इस ज्ञानको माना जाता है तब शअनिःखत और अचुक्त पदार्थोके 
अवग्रहादि माननेमें कोई दोष नही है । 


३-४-४ प्राणेन्द्रिय-रसनेन्द्रिय,-और स्पश नेन्द्रिय 
झ्लाण-रसना और स्पर्श इन तीन इन्द्रियोंके द्वारा उपयुक्त बारह 
प्रकारके श्रवग्र हके मेद श्रोत्र और चक्षु इन्द्रियकी भाँति सम लेना चाहिये । 


ईहा-अवाय-और धारणा 
चालू सूच्रका शीषेक “अवग्रह्दिके विषयश्चुत पदार्थ! है; उसमे 
अवग्नहादिके कहने पर, जेसे बारह भेद अ्रवग्नहके कहे है उसीग्रकार ईहा- 
अवाय और घारणा ज्ञानोंका भी विषय मानना चाहिये । 


शंका-समाधान 

शंका---जो इन्द्रियाँ पदार्थेकोीं स्पर्श करके ज्ञान कराती है वे 
पदा्थोके जितने भागों ( अवयवों ) के साथ सम्बन्ध होता है उतने ही 
भागोंका ज्ञान करा सकती हैं; अधिक अवयवोंका नही । श्रोत्र, श्लाण, 
स्प्दंन और रसना,-यह चार इन्द्रियाँ प्राप्यकारी हैं, इसलिये वे जितने 
अवयवोके साथ संबद्ध होती हैं उतने ही अवयवोका ज्ञान करा सकती हैं, 
अ्धिकका नही; तथापि श्रनिःख्त * और अनुक्तमे ऐसा नही होता, क्योकि 
वहाँ पदार्थोका एक भाग देख लेने या सुन लेनेसे समस्त पदार्थका ज्ञान 
माना जाता है इसलिये श्रोत्रादि चार इन्द्रियोसे जो अनि-सत और अनुक्त 
पदायोंका श्रवग्रह ईहादि माना गया है वह व्यर्थें है । 

समाधान---यह शंका ठीक नही है | जेसे चीटी आदि जीवोंकी 
नाक तथा जिह्वाके साथ गुड़ आदि द्रव्योका सम्बन्ध नहों होता फिर भी 
उसकी गंघ भर रसका ज्ञान उन्हे हो जाता है, क्योकि वहाँ अत्यन्त सुक्ष्म 
( जिसे हम नहीं देख सकते ) गुड आदिके अवयवोके साथ चीटी आदि 


जीवोंकी नाक तथा जिह्ला आदि इन्द्रियोका एक दूसरेके साथ स्वाभाविक 
संयोग संबन्ध रहता है; उस सम्बन्धमे छूसरे पदार्थकी अ्रपेक्षा नही रहती, 
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इसलिये सूक्ष्म अवयवींके साथ सम्बन्ध रहनेसे वह प्राप्त होकर ही पदार्थको 
अहण करते है। इसीप्रकार अनिःखत जौर अनुक्त पदार्थेकि अ्रवग्नह इत्यादि 
में सी अनिःखत और अनुक्त पदार्थकि सूक्ष्म अवयवबोंके साथ श्रोत्र श्रादि 
इन्द्रियोंका अपनी उत्पत्तिमें परपदार्थोकी अपेक्षा न रखनेवाला स्वाभाविक 
संयोग सम्बन्ध है, इसलिये अनिःख्त और अनुक्त स्थलोंपर भी प्राप्त होकर 
उन्द्रियाँ पदार्थोका ज्ञान कराती हैं; अप्राप्त होकर नहीं ॥ 
इस सूत्रके अनुसार मतिज्ञानके भैदोंकी संख्या निम्न प्रकार है--- 
अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा, 5 ४ 
पाँच इन्द्रिय और मत न्न्द्‌ 
उपरोक्त छह प्रकारके द्वारा चार प्रकारसे ज्ञान ( ४>८६ )-२४ 


तथा विषयोंकी अपेक्षासे बहु बहुविध आदि बारह-( र२४ >< १२ )करे८फ 
भेद हैं ॥॥ १६ ॥॥ 


उपरोक्त अग्रग्रहदिके विषयभूत पदार्थ भेद किसके हैं ९ 


आर्थस्प ॥१७॥ 


अर्थ---उपरोक्त बारह अथवा २८८ खेद [ अथैस्प ] पदार्थके 
( द्रव्यके-वस्तुके ) हैं । 


टीका 
यह भेद व्यक्त पदार्थके कहे हैं; अव्यक्त पदार्थके लिये अठारहवाँ 
सूत्र कहा है । 


यदि कोई कहे कि-रूपादि ग्रुण ही इन्द्रियोंके द्वारा अहरा किये जा 
सकते हैं; इसलिये रूपादि ग्रुणोंका ही अवग्रह होता है, न कि द्रव्योंका' । 
तो यह कहना ठीक नही है;-यह यहाँ बताया गया है । “इन्द्रियोके हारा 
सूपादि जाने जाते है” यह कहने भाचका व्यवहार है; रूपादि गुर द्रव्यसे 
अभिन्न हैँ इसलिये ऐयः व्यवहार होता है कि 'मैंने रूपको देखा या मैंने गंध 
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को 'सूचघा; किन्तु गुण-पर्याय द्रव्यसे भिन्न नहीं है इसलिये पदार्थेका ज्ञाच 
होता है। इन्द्रियोंका सम्बन्ध पदार्थके साथ. होता है.। मात्र. ग्रुश-पर्यायोंके 
साथ नहीं होता ॥ १७ ॥ ह ह 


अवग्रद ज्ञानमें विशेषता 
व्यंजनस्थावग्रह। ॥ १८ ॥ 


भर्थ---[ व्यंजनस्यथ ] अप्रगटरूप छाब्दादि पदार्थोका [ अ्रवग्नहः |] मात्र 
भ्रवग्रह ज्ञान होता है---ईहादि तीन ज्ञान नहीं होते । 


टीका 


अवग्नहके दो भेद हैं---(१) व्यंजनावग्रह (२) अर्थावग्नह । 

व्यंजनावग्रह---भव्यक्त-अभ्रगठ पदार्थंके अवग्नहको व्यंजनावग्रह 
कहते हैं । 

अर्थावग्न ह---व्यक्त-भगठ पदार्थके श्रवग्न हको अर्थावग्रह कहंते हैं । 


अर्थावग्रह और व्यंजनावग्रहके च्ष्टांत 


(१) पुस्तकका घरीरकी चमड़ीसे स्पर्श हुआ तब ( उस वस्तुका 
ज्ञान प्रारंभ होने पर भी ) कुछ समय तक वह ज्ञान अपनेको प्रगट रूप 
नही होता, इसलिये जीवको उस पुस्तकका ज्ञान अव्यक्त-अप्रगट होनेसे उस' 
ज्ञानको व्यंजनावग्रह कहा जाता है। 

(२) पुस्तक पर दृष्टि पड़ने पर पहिले जो ज्ञान अगटरूप होता है, 
वह व्यक्त अथवा प्र गठ पदार्थका अवग्रह ( अर्थावग्रह ) कहलाता है । 

व्यंजनावग्रह चक्षु और मनके अतिरिक्त चार इन्द्रियोंके ढ्वारा होता 
है, व्यंजनावग्रहके बाद ज्ञान अगठऊत होता है उसे श्र्थावश्रह कहते हैं। 
चक्षु और मनके द्वारा अर्थावग्गह होता है । 
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अव्यक्त' का अथ 


जैसे मिट्टीके कोरे घड़ेकी पानीके छींटे डालकर भिगोना प्रारंभ किया 
जाय तो थोड़े छीटे पड़ने पर भी वे ऐसे सूख जाते हैं कि देखनेवाला उस 
स्थानकी भीगा हुआ नही कह सकता, तथापि युक्तिसें तो वह “भीगा हुआ 
ही है,' यह बात मानना ही होगी, इसीप्रकार कान, नाक, जीभ और त्वचा 
यह चार इन्द्रियाँ अप्रने विषयोके साथ भिड़ती हैं तभी ज्ञान उत्पन्न होता 
है, इसलिये पहिले ही, कुछ समय तक विषयका मंद संबंध रहनेसे ज्ञान 
(होनेका प्रारंभ हो जाने पर भी) प्रगट मालूम नहीं होता, तथापि विषय 
का संबंध प्रारंभ हो गया है इसलिये ज्ञानका होना भी प्रारंभ हो गया है- 
यह बात युक्तिसे अवश्य मानना पड़ती है। उसे (उस प्रारंभ हुए ज्ञानको) 
अव्यक्तज्ञान अथवा व्यंजनावग्रह कहते हैं । 


जब व्यंजनावग्रहसें विषयका स्वरूप ही स्पष्ट नही जाना जाता तब 
फिर विजद्लेषताकी शंका तथा समाधानरूप ईहादि ज्ञान तो कहाँसे हो सकता 
है ? इसलिये अव्यक्तका अवग्रहमात्र ही होता है । ईहादि नही होते । 


ध्यक्त' का अर्थ 


मन तथा चक्षुके द्वारा होनेवाला ज्ञान विषयके साथ संबद्ध (स्पशित) 
होकर नही हो सकता किन्तु दूर रहनेसे ही होता है, इसलिये मन और 
चकुके द्वारा जो ज्ञान होता है वह “व्यक्त' कहलाता है। चक्षु तथा मनके 
द्वारा होनेवाला ज्ञान अरव्यक्त कदापि नही होता, इसलिये उसके द्वारा 
अ्रर्थावग्नरह ही होता है । 


अव्यक्त और व्यक्त ज्ञान 


उपरोक्त अव्यक्त ज्ञानका नाम व्यजनावग्रह है। जबसे विषयकी 
व्यक्तता भासित होने लगती है तभीसे उस ज्ञानको व्यक्तज्ञान कहते हैं, 
उसका नाम आर्थावग्रह है | यह अर्थावग्नह ( अर्थ सहित अवग्नह ) सभी 
उन्द्रियों तथा मनके द्वारा होता है। 
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ईंहा 


अर्थावग्न हके बाद ईहा होता है अर्थावग्नह ज्ञानमें किसी पदार्थेकी 
जितनी विशेषता भासित हो चुकी है उससे श्रधिक जाननेकी इच्छा हो वो 
वह ज्ञान सत्यकी ओर अधिक भ्ुकता है, उसे ईहाज्ञान कहा जाता है; वह 
(ईहा) सुहृढ़ नही होता । ईहामे प्राप्त हुए सत्य विषयका यद्यपि पूरों 
निश्चय नही होता तथापि ज्ञानका अ्रधिकांश वहाँ होता है। वह ( ज्ञानके 
अधिकांश ) विषयके सत्यार्थग्राही होते हैं, इसलिये ईहाको सत्य ज्ञानोंमें 
गिना गया है । 


अवाय 


अवायका आर्थ मिश्चय अथवा निर्णय होता है ईहाके बादके काल 
तक ईहाके विषय पर लक्ष रहे तो ज्ञान सुदढ़ हो जाता है; और उसे 
अवाय कहते हैं । ज्ञानके अवग्रह, ईहा, और अवाय इन तीनों भेदोमे से 
अवाय उत्कृष्ट अथवा सर्वाधिक विशेषज्ञान है । 


चारणा 


धारणा अवायके बाद होती है । किन्तु उसमें कुछ अधिक इंढता 
उत्पन्न होनेके अतिरिक्त अन्य विशेषता नही है, धारणाकी सुहढ़ताके कारण 
एक ऐसा संस्कार उत्पन्न होता है कि जिसके हो जानेसे पूवंके अचुभवका 
स्मरण हो सकता है । 

एकके बाद दूसरा ज्ञान होता ही है या नहीं १ 

अवग्नमह होनेके बाद ईहा हो या न हो, भौर यदि अवग्नहके वाद 
ईहा हो तो एक ईहा ही होकर छूट जाता है और कभी कभी अवाय भी 
होती है । अवाय होनेके बाद धारणा होती है और नही भी होती । 

ईहाज्ञान सत्य है या मिथ्या ९ 

जिस ज्ञानमे दो विषय ऐसे श्रा जाँय जिनमे एक सत्य हो और 

दूसरा सिथ्या, तो (ऐसे समय) जिस अझ पर ज्ञान करनेका अधिक ध्यान 
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हो तदनुसार उस ज्ञानको सत्य या मिथ्या मान लेना चाहिये। जैसे-एक 
चन्द्रमाके देखने पर यदि दो चन्द्रमाका ज्ञान हो और वहाँ यदि देखनेवाले 
का लक्ष केवल चन्द्रमाको समझ लेनेकी ओर हो तो उस ज्ञानको सत्य 
मानना चाहिये, और यदि देखनेवालेका लक्ष एक या दो ऐसी संख्या 


निमश्वित्‌ करने की ओर हो तो उस ज्ञानको असत्य ( सिथ्या ) सानना 
चाहिये । 


इस नियमके अनुसार ईहामें ज्ञानका अ्रधिकांश विषयका सर्त्यांश- 

ग्राही ही होता है इसलिये ईहाको सत्यज्ञान में साना गया है। 
'धारणा? और संस्कार संबंधी स्पष्टीकरण 

शंका-धारणा किसी उपयोग ज्ञानका नाम है या संस्कारका ? 

शंकाकारका तके--यदि उपयोगरूप ज्ञानका नाम घारणा हो तो 
वह घारणा स्मरणको उत्पन्न करनेके लिये समर्थ नही हो सकती, क्योंकि 
कार्य कारणरूप पदार्थोमें परस्पर कालका अंतर नही रह सकता । धारणा 
कब होती है शऔर स्मरण कब, इसमें कालका बहुत बड़ा अतर पड़ता है । 
यदि उसे (घाररणाको) संस्काररूप मानकर स्मरखके समय तक विद्यमान 
सानने की कल्पना करें तो वह ध्रत्यक्षका मेद नही होता; क्योकि संस्कार- 
रूप ज्ञान भी स्मरणकी श्रपेक्षासे सलिन है; स्मरण उपयोगरूप होनेसे 
अपने समयमें दूसरा उपयोग नही होने देता और स्वयं कोई विशेषज्ञात 
उत्पन्न करता हैं, किन्तु घारणाके संस्काररूप होनेसे उसके रहने पर भी 
अन्यान््य अनेक ज्ञान उत्पन्न होते रहते है, और स्वयं वह घारणा तो श्रथे 
का ज्ञान ही नही करा सकती । 


[ यह झंकाकारका तके है उसका समाधान करते हैं ] 


समाधान--धारणा' उपयोगरूप ज्ञानका भी नाम है और संस्कार 
का भी नाम है | घारणाको प्रत्यक्ष ज्ञानमें माना है और उसकी उत्पत्ति 
भी अवायके बाद हो होती है; उसका स्वरूप भी अवायको अपेक्षा अधिक 
इृढ्खूप है; इसलिये उसे उपयोगरूप ज्ञानमे गर्भित करना चाहिए । 
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वह-धारणा+ स्मरणको- उत्पन्न-करती- है; भौरुरकार्यकरे पूर्वक्षणमें 
कारण रहना ही चाहिये. इसलिये उसे- संस्काररूप ,भी कह सकते हैं । 
तात्पय यह है कि जो स्मरणके समयतक रहता है. उसे किसी, किसी जगह 
घारणासे पृथक्‌. ग्रिनाया है और किसी २ जगह धारणाके नामसे कहा है । 
धारणा तथा उस संस्कारमें- करण-कार्य सम्बन्ध है.। - इसलिये जहाँ भेद. 
विवक्षा छख्य होती है वहाँ भिन्न गिने जाते-है भौर जहाँ अमेद-विवक्षा 
मुख्य ही है वहाँ भिन्न न ग्रितकर केवल धारणाको ही स्मरणका कारण 
कहा है । 


चारर भेदोंकी पविशेषता: 


इसप्रकार अवगह, ईहा, श्रवाय. और धारणा यह चार मतिज्ञानके 
भेद हैं; उसका स्वरूप उत्तरोत्तर, त्ततम-अधिक अ्रधिक छुद्ध होता है 
और उसे पूर्व ९ ज्ञानका कार्य समझना चाहिये । एक विषयकी - उत्तरोत्तर 
विशेषता उसके द्वारा जानी जाती है, इसलिये उन चारों,ज्ञानोंको एक ही 
ज्ञानके विशेष प्रकार भी कह सकते है । मति स्मृति-आदिकी भाँति उसमें 
कालका असम्बन्ध नही है तथा बुद्धि मेधादिकी भाँति- चिषयका असस्बन्ध 


भी नही हैः ॥॥ १८ ।' 
नः चह्नुरनिन्द्रियाभ्या म: ॥४ ६॥।: 


भ्र्थ---व्यंजनावग्रह [ चक्षुः श्रिद्वियास्यात ] नेत्र और मनसे 
[न ] नही होता । 
टीका- 
का मतिन्नानके २८८ मभेव सोलहदें सूत्रमें कहे गये हैं; और व्यंजनावग्रह 
च्यर' इन्द्रियोंके द्वारा होता: है, इसलिये: उसके बहु- बहुविध- आदि बारह 
भेंदे होने पर अड़तालीस भेद हो जाते' है- इसग्रकार मतिज्ञाज़के ३३६ प्रभेद 


होते हैं ॥॥ १६ ।॥। 
११ 
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श्रुतज्ञानका वर्णन, उत्पत्तिका क्रम तथा उसके भेद 
श्रुत॑ मतिपूर्व हयनेकद्धादशभेदस्‌ ॥२०॥॥ 


भर्थे---[ शरुतस्‌ | श्रुतज्ञान [ सतिपूर्वे ] मतिज्ञान पूर्वक होता है 
श्र्थात्‌ मतिन्नानके बाद होता है, वह श्रुतज्ञान [ दृचनेकद्दादशभेदस ] दो, 
अनेक और बारह भेदवाला है । 
टीका 
(१) सम्यरज्ञानका विषय चल रहा है, [ देखो सूच ९ ] इसलिये 
यह सम्यक्‌ श्रुतज्ञानसे सम्बन्ध रखनेवाला सूच है,---ऐसा समझना चाहिये। 
सिथ्या श्लुतज्ञानके सम्बन्धमें ३१ वाँ सूच कहा है । 
(२) अ्रतज्ञान---मत्तिज्ञानसे ग्रहण किये गये पदार्थसे, उससे भिन्न 
पदार्थ ग्रहण करनेवाला ज्ञान श्रृतज्ञान है । जैसे--- 
१---स्दुग्रुरका उपदेश सुनकर आत्माका यथार्थ ज्ञान होना । इसमें 
उपदेश सुनना मतिज्ञान है; और फिर विचार करके आत्माका 
भान प्रगट करना श्रुतज्ञान है । 
२--शब्दसे घटादि पदार्थोको जानना । इसमें घट शब्दका सुनना 
सतिज्ञान है, और उससे घट पदार्थेका ज्ञान होना श्रतज्ञान है । 
३--छुवेंसे अग्निका अहरण करना । इसमें घुवेको आँखसे देखकर 
जो ज्ञान हुआ सो मतिज्ञान है; और घछु्वेंसे अग्निका अनुमान 
करना सो श्रतज्ञान है । 
४--एक मनुष्यने 'जहाज' शब्द सुना सो यह मतिज्ञान है । पहिले 
जहाजके ग़ुरा सुने अथवा पढ़े थे;- तत्सम्बन्धी ( 'जहाज' शब्द 
सुनकर ) जो विचार करता है सो श्रुतज्ञान है । 
(३) मतिज्ञानके द्वारा जाने हुए विषयका अवलम्बन लेकर जो 
उचर तकेणा ( दूसरे विषयके सस्बन्धसे विचार ) जीव करता है सो 
श्षुतज्ञान है। श्रुतज्ञानके दो भेद हैं-(१) अक्षरात्मक, (२) अनक्षरात्मक | 
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“आत्मा” शब्दको सुनकर आत्माके ग्रुणोंको हृदयमें प्रगट करना सो 
अक्षरात्मक श्रृतज्ञान है। अक्षर और पदार्थेमें वाचक-वाच्य सम्बन्ध है । 
'वाचक" शब्द है उसका ज्ञान मतिज्ञान है; और उसके निमित्तसे 'वाच्य 
का ज्ञान होना सो श्रृतज्ञान है ) परमार्थसे ज्ञान कोई अक्षर नहीं है; अक्षर 
तो जड़ हैं; वह पुद्लस्कन्धकी पर्याय है; वह निमित्त मात्र है। “भश्रक्षरात्मक 
श्रुतज्ञान” कहने' पर कार्यमें कारणका ( निमित्तका ) मात्र उपचार किया 
गया समझना चाहिए । 

(४) श्रुतज्ञान ज्ञानगुणकी पर्याय है; उसके होनेमें मतिज्ञान निमित्त- 
मात्र है। श्रतज्ञानसे पूर्व ज्ञानगुणकी मतिज्ञानरूप पर्याय होती है, भौर 
उस उपयोगरूप पर्यायका व्यय होने' पर श्र्‌.तज्ञान प्रगट होता है, इसलिये 
भतिज्ञानका व्यय श्र्‌ तज्ञानका निमित्त है; वह 'अमभावरूप निमित्त' है, भ्र्थात्‌ 
मतिज्ञान का जो व्यय होता है वह्द श्र्‌ तज्ञानको उत्पन्न नही करता; किन्तु 
श्र्‌ तज्ञान वो अपने उपादान कारणसे उत्पन्न होता है । ( मतिज्ञानसे श्र. त- 
ज्ञान अधिक विशुद्ध होता है । ) 

(४) प्रशक्ष-- जगतमे कारणके समान ही कार्य होता है; इसलिये 
मतिज्ञानके समान ही श्र्‌_तज्ञान होना चाहिये ? 

उचर---उपादान काररणके समान कार्य होता है; निमित्त कारणके 
समान नही । जैसे घटकी उत्पत्तिमें दण्ड, चक्र, कुम्हार, आकाश, इत्यादि 
निमित्त कारण होते हैं; किन्तु उत्पन्न हुआ घट उन दण्ड चक्र कुम्हार 
श्राकाश आविके समान नही होता, किन्तु वह भिन्न स्वरूप ही (मिट्टीके 
स्वरूप ही ) होता है। इसीप्रकार श्र,तज्ञानके उत्पन्न होनेसे मति नाम 


( केवल नाम ) मात्र बाह्य कारण है; भर उसका स्वरूप श्र्‌ तज्ञानसे 


0 ( ६) एकबार श्र्‌ तज्ञानके होने पर फिर जब विचार प्रलम्वित 
होता है । तब दूसरा श्र्॒‌,तन्चान मतिज्ञानके वीचमे आये बिना भी उत्पन्न हो 
जाता है । 

प्रशक्ष---ऐसे श्र तज्ञानमें 
लागू होती है ? 


तिपूर्व! इस सूत्रमे दी गई व्याख्या कँसे 
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उचर--उसमें पहिला श्र्‌ तज्ञान मतिपूर्वेक हुआ था इसलिये दूसरा 
श्र्‌ तज्ञान भी मतिपूर्वक है ऐसा उपचार किया जा सकता है। सूत्रमें “पूर्व 
पहिले 'साक्षात्‌” शब्दका प्रयोग नहीं किया है, इसलिये यह्‌ समझना चांहिये 
कि श्र्‌ तज्ञान साक्षात्‌ सतिपूवेंक और परम्परामर्तिपू्वेके-ऐसे दो प्रकारसे 


होता है ॥ 
(७) भावश्रुत और द्वव्यभ्र॒त--- 


श्र तज्ञानमे तारतम्यकी अपेक्षासे भेद. होता है; और उसके निमित्त 
में भी भेद होता है। भावश्न त और द्रव्यश्र्‌ त इन दोनोंमे दो अनेक और 
बारह भेद होते हैं। भांव॑श्र तको भावागम भी कह सकते हैं; और उसमें 
द्रव्यागम निमित्त होता है ॥ द्रव्यागम (अत ) के दो भेद है; (१) अज्भ 
प्रविष्ट और (२) भ्रद्भवाह्य । भ्रद्ध प्रविष्टकके बारह भेद है । 


(८) अनक्षरात्मक और अक्षरात्मक श्रुतज्ञान-- 


अनक्षरात्मक श्र्‌ तंज्ञानके दो भेद है--पर्यायज्ञान और पर्यायसमास | 
सूक्मनिगोदिया जीवके उत्पन्न होते समय जो- पहिले “समयमे सर्वे जघन्य 
श्र्‌ तज्ञान होता है सो पर्याय ज्ञान है। दूसरा भेद पर्यायसमास है। सवबे- 
जघन्यज्ञानसे अधिक ज्ञानकों पर्यायसमास कहते हैं । [ उसके असंख्यात 
लोक प्रमाण भेद है ] निगोदिया जीवके सम्यक्‌ श्र्‌ तज्ञान नही होता; 
किन्तु मिथ्याश्र्‌त होता है; इसलिये यह दो भेद सामान्य श्र तज्ञानकी श्रपेक्षा 
से कहे है ऐसा समझना चाहिये । छ 


(६) यदि सस्यक्‌ू और भिथ्या ऐसे दो भेद न करके;---सामान्य 
मतिश्र्‌ तज्ञानका विचार करे तो प्रत्येक छु्मस्थ जीवके मति और श्र तज्ञान 
होता है । स्पशेके द्वारा किसी वस्तुका ज्ञान होना सो मतिज्ञान है; और 
उसके सम्बन्धसे ऐसा ज्ञान होना कि “यह हितकारी नही है या है! 
श्र्‌ तज्ञान है, वह अनक्षरात्मक श्र्‌ तज्ञान है | एकेन्द्रियादि असैनी जीवोंके 


अनक्षरात्मक श्र्‌ तज्ञान ही होता है । सेचीपंचेन्द्रिय जीवोके-दोनों प्रकारका 
श्र तज्ञान होता है । 


० आओ 


भ्रध्याय"१ सूत्र २० न 


(१०) ग्रमाणके दो पअकार--- । | 
._ भमारा दो प्रकाश्का'है--(१) स्वार्थप्रमाण, (२) पराथंश्रमाणा । 
स्वायश्रमाण ज्ञानस्वरूप है औरे पराथंप्रेमाण . वचनरूप - है । श्र्‌ तके 
अतिरिक्त चार ज्ञान स्वाथंप्रमाण हैं । श्र्‌ तप्रमाण स्वार्थ-परार्थ-दोनों रूप 
है; इसलिये वह ज्ञानरूप और वचनरूप है। श्रुत उपादान है और वचन 
उसका निमित्त है। [ विकल्पका समावेश वचनमें हो जाता है। |] श्रुत- 
प्रमाखका अंश 'नय' है । 

[ देखो पंचाध्यायी भाग १ पृष्ठ ३४४ पं० देवकीसन्दनजी कृत 
ओर जैन सिद्धान्त दर्पण पृष्ठ-२२९, राजवाधसिक प्रष्ठ १५३, सर्वार्थंसिद्धि 
अध्याय एक सूच ६ पृष्ठ ५६ ] - 

(११) 'अश्रुठ! का अर्थ-- 

श्रुतका श्रर्थ होता है 'सुना हुआ विषय” अथवा '“दब्द” । यद्यपि 
श्षुतज्ञान मतिज्ञानके बाद होता है तथापि उसमें वर्णनीय तथा शिक्षा 
थोग्य सभी विषय आते हैं; और वह सुनकर जाना जा सकता है; इसप्रकार 
श्रुतज्ञानमे श्ुतका ( शब्दका ) सम्बन्ध मुख्यतासे है, इसलिये श्रुतज्ञानको 
शास्ततज्ञान ( भावशास््रज्ञान ) भी कहा जाता है। (शब्दोंको सुनकर जो 
श्र्‌ तज्ञान होता है उसके अ्रतिरिक्त अन्य प्रकारका भी श्र्‌ तज्ञान होता है।) 
सम्यर्ज्ञानी पुरुषका उपदेश सुननेसे पात्र जीवोको आत्माका यथाथर्े ज्ञान 
हो सकता है, इस अपेक्षासे उंसे श्र्‌ तज्ञान कहा जाता है । 

(१२) रूढ़िके बलसे भी मतिपूर्वक होनेवाले इस विशेष ज्ञानको 
'श्रूतज्जान! कहा जाता है । 

(१३) श्रतज्ञानको वितक--भी कहते हैं। [अध्याय ६ सूत्र ३६] 

(१४) अंगप्रविष्ट और अंगबाह्य 

अंगप्रविष्टके बारह भेद हैं---(१) आचारांग (२) सूत्रकृतांग (३) 
स्थीनांग (४) समवचायांग (५) व्याख्याप्रश्षप्ति अग (६) ब्ादघर्म कथाय 
(७) उपासकाध्ययनाग (७) अंतःकृतदर्शांग (६) अनुत्तरीपपादिकाग 

(१०) भ्रइनव्याकरणांय (११) विपाकसुत्रांग और (१२) दृश्टिष्रवादाग--- 


घद्‌ मोक्षशास्त्र 


अंगबाद्य श्रुतमें---चौदह प्रकीर्णंक होते हैं । इन बारह अंग और 
चौदह पू्वेकी रचना, जिस दिन तीर्थकर भगवानकी दिव्यध्वनि खिरती है. 
तब भावश्च तरूप पर्यायसे परिण॒त गरणुधघर भगवान एक ही मुहूतेंमें ऋमसे 
करते हैं । 


(१५) यह सब शास्त्र निमित्तमात है, भावश्न तज्ञानमें उसका अचु- 
सरण करके तारतम्य होता है,--ऐसा समभना चाहिये । 


(१६) मति और श्रुतज्ञानके बीचका भेद--- 


प्रज्ष--जैसे सतिज्ञान इन्द्रिय और मनसे उत्पन्न होता है उसीप्रकार 


श्र्‌ तज्ञान भी इन्द्रिय और मनसे उत्पन्न होता है, तब फिर दोनोंमें अन्तर 
कया है ? 


शंकाकारके कारण---इन्द्रिय और मनसे मतिज्ञानकी उत्पत्ति होती 
यह भ्रसिद्ध है, ओर श्र्‌ तज्ञान वक्ताकें कथन और  श्रोताके श्रवणसे उत्पन्न 
होता है, इसलिये वक्ताकी जीभ और श्रोताके कान तथा भन श्र्‌ तज्ञानकी 
उत्पत्तिमें कारण हैं; इसप्रकार सति-श्र्‌ त दोनोंके उत्पादक कारण इन्द्रिय 
ओर मन हुए, इसलिये उन दोनोको एक मानना चाहिए । 


उचर---मतिज्ञान और श्र्‌ तज्ञानको एक मानना ठीक नही है । 
सतिज्ञान और श्र्‌.तज्ञान दोनों इन्द्रियों और मनसे उत्पन्न होते है यह हेतु 
असिद्ध है, क्योकि जोभ और कानको श्र्‌ तशानकी उत्पत्तिमे कारण मानना 
भूल है । जीभ तो शव्दका उच्चारण करनेमें कारण है, श्र्‌ तज्ञानकी उत्पत्ति 
में नहीं । कान भी जीवके होनेवाले मतिज्ञानकी उत्पत्तिमें कारण हैं, श्र त- 
ज्ञानकी उत्पत्तिमें नही, इसलिये श्र्‌ तज्ानकी उत्पत्तिमें दो इन्द्रियोंको काररा 
वताना, और भत्ति तथा श्व्‌ तज्ञान दोनोंको इन्द्रियों और मनसे उत्पन्न 
कहकर दोनोकी एकता मानना मिथ्या है। वे दो इन्द्रियाँ श्र तज्ञानमें 
निरभित्त नद्दी हैं, इसप्रकार मति और अ्र्‌ तज्ञानकी उत्पत्तिके काररणमें मेद 
है। मतिज्ञान इन्द्रियों और मनके कारण उत्पन्न होता है, और जिस 
पदार्थका इन्द्रियों तथा मनके द्वारा मतिज्ञानसे निरेय हो जाता है उस 


अध्याय १ सूत्र २० हि 


पदार्थंका मनके द्वारा जिस विशेषतासे ज्ञान होता है वह श्रुतज्ञान है, इस- 
लिये दोनों ज्ञान एक नही किन्तु भिन्न २ है । 

विशेष स्पष्टीकरण--- 

१--इंद्विय और मनके द्वारा यह चित्रय किया कि यह “घट' है सो 
यह मतिज्ञान है, वत्पत्चातु-उस घड़ेसे भिन्न, अनेक स्थलों और अनेक 
कालमे रहनेवाले अथवा विभिन्न रंगोंके समान जातीय दूसरे घड़ोंका ज्ञात 
करना श्रृतज्ञान है । एक पदार्थेको जाननेके बाद समान जातीय दूसरे 
प्रकारको जानना सो श्रुतज्ञानका विषय है। अथवा+- 

२--इन्द्रिय और मनके द्वारा जो घटका निम्धय किया, तत्पश्माव्‌ 
उसके भेदोका ज्ञान करना सो श्रुतज्ञान है, जैसे-अमझुक घड़ा, अम्छुक रंगका 
है, अथवा घड़ा मिट्टीका है, ताबेका है, पीतलका है; इसप्रकार इच्द्रिय 
और मनके द्वारा निश्चय करके उसके भेद प्रमेदकोी जाननेवाला ज्ञान श्रुत- 
ज्ञान है । उसी (मतिज्ञानके द्वारा जाने गये) पदार्थेके मेद प्रमेद का ज्ञान भी 
श्रुतज्ञान है । अ्रथवा--- 

३--यह जीव है! या 'यह अजीव है” ऐसा निम्य करनेके बाद 
जिस ज्ञानसे सत्‌-संख्यादि द्वारा उसका स्वरूप जाना जाता है वह श्रुतज्नाव 
है; क्योकि उस विद्येष स्वरूपका ज्ञान इन्द्रिय ढ्वारा नहीं हो सकता, इसलिये 
वह मतिज्ञानका विषय नही किस्तु श्रुतज्ञानका विषय है । जीव-अजीवको 
जाननेके बाद उसके सत्संख्यादि विशेषोका ज्ञानमात्र सनके निमित्तसे होता 
है। मतिज्ञानमे एक पदार्थके अतिरिक्त दूसरे पदार्थका था उसी पदार्थके 
विज्येषोंका ज्ञान नही होता; इसलिये मतिज्नान और श्रूतज्ञान भिन्न भिन्न 
हैं । अवग्रहके बाद ईहाज्ञानमें उसी पदार्थका विशेष ज्ञान है और ईहाके 
बाद अवायमें उसी पदार्थंका विशेष ज्ञान है; किन्तु उसमे (ईहा या अवाय, 
में ) उसी पदार्थंके भेद प्रमेदका ज्ञान नही है, इसलिये वह मतिज्ञान है- 
श्रुतज्ञान नही । (अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा मतिज्ञानके भेद हैं । ) 

सत्र ११ से २० तकका सिद्धांत 
जीवको सम्यर्दर्शन होते ही सम्यकूमति और सम्यक्‌श्र॒,तन्ञान होता 
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है) सम्यग्दशन कारण है और-सम्परज्ञान कार्य, ऐसा समभना चाहिये 4 
यह जो सम्यक्मति और श्र्‌ तज्ञानके भेदे”दिये गये हैं वे ज्ञान विशेष निम्मे&- 
लता होनेके लिये दिये गये है; उन भेदोंमे अटककर रामगमें-लगे- रहनेके लिये 
नहीं दिये गये-हैं; इसलिये उच भेदोंका स्वरूप जानकर जीवको अपने त्रैका- 
लिक अखंड अभेद चेतन्‍्य स्वभावकी श्रोर उन्मुख होकर निरविकल्प होनेकी 
आचरयकता' है ॥' ६२० ॥ : 

अवधिज्ञानका वर्णन 

भवप्रत्ययो उवधिदेंवनारकाणाम्‌ ॥ २१-॥ 

श्रयें--- [| भवप्रह्यय: | भवप्रत्यय नामक [ अवधि: ] -अवधिज्नान 
[' देवनारंकांणाम्‌ '] 'देव और नारकियोके होता है १ ' 

(१) अंवधिज्ञानके दो भेद हैं (१) भवप्रत्ययं, (२)'*शुरा प्रत्यय ॥ 
प्रत्यय, कारण ओरं'निमित्त तीनों एकार्थ वाचक- हदाब्द हैं ।' यहाँ “भवन 
पत्यय शब्द बाह्य निमित्तकी अपेक्षासे कहा है, अ्रंतरंग निमित्त तो प्रत्येकः 
भंकोरके अंवंधिज्ञानमें अवधिज्ञानावरणीय-कर्मका - क्षयोपशम होता है । 

(२) देव और नारक पर्यायके धारण करनेपर जीव-को जो अवधि२ 
ज्ञान उत्पन्न होता हैं वह भवप्रत्यय कहलाता है:।* जैसे पक्षियोमें जन्मका 
होना ही जार्कोशमे गर्भचको निभित्त होता है) न-किःशिक्षा, उपदेश, जप 
तप इर्ट्योंदि; इसीप्रंकौरं नौरकी और देवकी पर्यायमें! उत्पत्ति साचसे; अव« 
घिज्ञाने प्राप्त होता है ।' [: यहाँ सम्यम्ज्ञानका विषय'है फिर भी! सम्यक 

यां सिथ्यांका मेद: किये बिना सासान्‍्य अवधिज्ञानकेः लिये।“'सवप्रत्यय” दब्द 
दियां'गया है ।॥ ] 

(३) भवशत्यय अवधिज्ञान देव- नारकी तथा: तीर्थैकरोके (गृहस्थ- 
हक 4 ता है, वह नियमसे' देशावधि' होता. है; वह समस्तग्रदेशसे, उत्पन्न 


(४) “गुणप्रत्यय”-किसी विद्येष पर्याय (भव) की अ्रपेक्षा न करके 
जीवके पुरुषार्थ द्वारा जो अवघिज्ञान उत्पन्न होता है चह गुणप्रत्यय अथवा 
क्षयोपशमनिमित्तक कहलाता हैं 0 २१७ 


श्रध्याय १ सूच्र २२ प& 
क्षयोपशमनिमिचक अवधिज्ञनके भेद तथा उनके स्वामी--- 
चायोपशमनिमित्तः पड़्विकल्पः शेषाणास्‌ ॥ २२ ॥ 


अर्थ--[ क्षयोपशसनिमित्तः | क्षयोपशमनंमित्तक श्रवधिज्ञान 
[| षड्विकल्पः |] अनुगामी, अननुगामी, वर्धेभान, हीयमान, अवस्थित और 
अनवस्थित-ऐसे छह भेदवाला है, और वह [ शेबाणाम्‌ ] मनुष्य तथा 
तिय॑चोंके होता है । 
ठीका 


(१) अनुगामी---जों अवधिज्नान सूर्यके प्रकाशकी भाँति जीवके साथ 

ही साथ जाता है उसे अनुगामी कहते हैं । 

अननुगामी---जो अवधिज्ञान जीवके साथ ही साथ नही जाता उस्ते 
अननुगामी कहते है । 

वर्धमान---जो अ्रवधिज्ञान शुक्ल पक्षकरे चन्द्रमाकी कलाकी मांति 
बढ़ता रहे उसे वर्धभान कहते है । 

हीयमान---जो श्रवधिज्ञान कृष्ण पक्षके चन्द्रमाकी कलाके माफिक 
धघटंता रहे उसे हीयमान कहते है । 

अवस्थित---जो अ्रवधिज्ञान एकसा रहे, न घटे न बढे उसे भ्वध्यित 
कहते है । 

अनवस्थित---जो पानीकी तरंगोकी भाँति घटता बढता रहे, एकफ्सा 
न रहे उसे अनवस्थित कहते हैं । 

(२) यह अवधिज्ञान मनुष्योंको होता है ऐसा कहा गया है, :समें 
तीर्थंकरोको नही लेना चाहिए, उनके अतिरिक्त अन्‍य मनुप्मोफ़ोी समन्‍ना 
चाहिए, वह भी वहुत थोड़ेसे मनुष्योकी होता है । इस प्रवधितान नो 
गुपप्रत्यय' भी कहा जाता है। वह नाभिके ऊपर दंस, पस, वच्य, स्वस्तिय, 
कलश, मछली आदि शुभ चिह्लौंके द्वारा होता हे । 

श्द्‌ 
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(३) अवधिज्नानके #छप्रतिपाति, ><अप्रतिपाति, देशावधि, परमा- 
वधि और सर्वावधि भेद भी है । 


(४) जघन्य--देशावधि संयत तथा असंयत मनुष्यों और तियँचोंके 
होता है। ( देव-नारकीको नही होता ) उत्कृष्ट देशावचि सयत भावम्जुनिके 
ही होता है-अन्य तीर्थंकरादि ग्रहस्थ-मनुष्य, देव, नारकीके नही होता; 
उनके देशावधि होता है । 

(५) देशावधि उपरोक्त ( पैरा १ में कहे गये ) छह प्रकार तथा 
प्रतिपाति और अप्रतिपाति ऐसे आठ प्रकार का होता है । 

परमावधि-अनुगामी, श्रननुगामी, वर्धभान, अवस्थित, अनवस्थित 
और शअ्रप्रतिपाति होता है । 


(६) अवधिज्ञान रूपी-पुद्दल तथा उस पुदुलके सम्बन्धवाले संसारी 
जीव ( के विकारी भाव ) को प्रत्यक्ष जानता है 


(७) द्रव्य अपेक्षासे जघन्य अवधिज्ञानका विषय---एक जीवके 
श्रौदारिक शरीर संचयके लोकाकाश-प्रदेश प्रमार-खंड करने, पर उसके 
एक खंड तकका ज्ञान होता है ॥ 


द्रव्यापेक्षासे सर्वावधिज्ञानका विषय----एक परमारु तक जानता 
है [| देखो सूच्र २८ की टीका ] 


द्रव्यापेक्षासे मध्यम अवधिज्ञानका विषय---जघन्य और उत्कृष्टके 
बीचके द्रव्योंके भेदोकी जानता है ॥ 


क्षेत्रापेश्लासे जघन्य अवधिज्ञानका विषय---उत्सेघांगुलके [ झाठ 
धव सध्यके ] असख्यातवें भाग तकके क्षेत्रको जानता है । 


क्षेत्र अपेक्षासे उत्छूष अवधिज्ञानका विषय----असंख्यात लोकप्रमाण 
तक क्षेत्रको जानता है। 


६ अतिपाति जो गिर जाता है। >< श्रप्रतिपाति--जो नही गिरता | 
-+ जधन्य “5 सवसे कम ॥ 
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क्षेत्र: अपेक्षासे मध्यम अवधिज्ञानका विषय---जघन्यः और' उत्कृष्टके 
बीचके क्षेत्र भेदोंकी जानता है । 

कालपेक्षासें जधन्य अवधिज्ञानका विषय---आवलीके असंख्यात 
भाग प्रमाण भ्रुतत और भविष्यको जानता है । 

कालापेक्षासे उत्कृष्ट अवधिज्ञानका' विषय--असंख्यात लोक प्रमाण 
अतीत शऔर अनागतकालको जानता है । 

कालापेक्षासे. मध्यम अवधिज्ञानका विषय---जघन्य और उत्कष्टके 
बीचके काल भेदोंको जानता है ! 

भाव अपेक्षासे अवधिज्ञानका विषथ-पहिले द्रव्य प्रमाण: निरूपण 
किये गये द्रव्योकी शक्तिको जानता है । 

[ श्री घवला पुस्तक १ पृष्ठ ६३-९४ ।' 

(5) कर्मका क्षयोपदम निमित्त मात्र है, अथ्ति जीव अपने पुरुपा- 
थँसे श्रपने ज्ञानकी विश्युद्ध अवधिज्ञान पर्यायको प्रगट करता है उसमे “स्वयं! 
ही कारणा' है'। अ्रवधिज्ञानके समय' आझवधिज्नानावरणका क्षयोपशम" स्वय 
होता है इतना संबंज बतानेको निमित्त बताया है । कम की उस समय की 
स्थिति कर्मके अपने कारणसे क्षयोपशमरूप होती है, इतना निमित्त-नैमि- 
त्तिक संबंध है । वह यहाँ बताया है । 

क्षयोपशमका अर्थ-(१) सर्वधातिस्पर्धकोका उदयाभाविक्षय, 
(२) देशघातिस्पद्धेंकोंमे गुणका सर्वथा घात करनेकी शक्तिका उपश्म 
क्षयोपशम कहलाता है । तथा-- 

क्षायोपशमिक सम्यग्दशनमें वेदक सम्यक्त्वप्रकृतिके 'स्पद्धेकोंको क्षय! 
झ्रौर मिथ्यात्व, तथा सम्यक्‌ मिथ्यात्व प्रकृतियोंके उदयाभावकी उपशम 
कहते है । प्रकृतियोके क्षय तथा उपशमको क्षयोपशम कहते है [ श्री 
धवला पुस्तक ४, पृष्ठ २००-२११-२२१ | 

(१०) ग्रुणप्रत्यय अ्रवधिज्ञान सम्यर्दर्श न; देशतन्रत अथवा महान्नतके 
निमित्तसे होता है तथापि वह सभी सम्यग्दृष्टि, देशब्रती या गहान्रती, 
जीवोके नही होता, क्योकि असंख्यात लोकप्माण सम्यक्‍त्व, संयमासयम 


६२ मोक्षशास्त्र 


और संयमरूप परिणामोंमें श्रवधिज्ञानावरणके क्षयोपदामके कारणकश्त 
परिणाम बहुत थोडे होते है [ श्री जयघवला पृष्ठ १७ | ग॒णखप्रत्यय 


सुअवधिज्ञान सम्यग्दृष्टि जीवोंके ही हो सकता है, किन्तु वह सभी सम्यरदृष्टि 
जीबीॉके नही होता । 


स्त्न २१-२२ का सिद्धान्त 

यह मानना ठीक नहीं है कि “जिन जीवोंको अवधिज्ञान हुआ हो 
ने ही जीव अवधिज्ञानका उपयोग लगाकर दर्शन मोहकर्मके रुजकरणोंकी 
अवस्थाको देखकर उस परसे यह यथार्थेतया जान सकते हैं कि-हमें सम्य- 
वदरदुल हुआ है” क्योकि सभी सम्यस्हृष्टि जीवॉको अवधिज्ञान नही होता, 
किन्तु सम्यग्दष्टि जीवोमेसे बहुत थोडेसे जीवॉको अवधिज्नान होता है। 
अपनेको “सम्यरदर्शन हुआ है” यदि यह अवधिज्ञानके विना निम्धय न हो 
सकता होता तो जिन जीवोंके अवधिज्ञान नही होता उन्हे सदा तत्सम्बन्धी 
शंका-संशय बना ही रहेगा, किन्तु निःशंकित्व सम्यग्द्शंनका पहिला ही 
आचार है; इसलिये जिन जीवॉको सम्यग्ददोंन सम्बन्धी शंका बनी रहती 
है वें जीव वास्तवमे सम्यग्दृष्टि नही हो सकते किन्तु मिथ्यादृष्टि होते हैं । 
इसलिये अवधिज्ञानका, मनःपयेयज्ञानका तथा उनके भेदोंका स्वरूप 
जानकर, भेंदोकी ओरके 'रागको दूर करके अभेद ज्ञानस्वरूप अपने स्वभाव 
की ओर उन्म्रुख होना चाहिये ॥॥ २२ ॥॥ 


सन!पर्ययज्ञानके भेद 
ऋजुविपषुलमती मनःपर्ययः ॥ २४३ ॥ 
झर्थे---]| सनःपर्येयः | सतःपर्येबज्ञान [ ऋजुमतिविपुलसतिः ] 
ऋजुमति और विपुलसति दो प्रकारका है । 


टीका 


(१) मनःप्ये यज्ञानकी व्याख्या नवमें सूच्रकी टीकामें की गईं है । 


दूसरेके मनोगत मूर्तिकः द्रव्योंको मनके साथ जो प्रत्यक्ष जानता है सो 
मनः्पर्य यज्ञान है । 
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(२) द्वव्यापेक्षासे मनःपय्येयज्ञानका विषथ्रू---जघन्य रूपसे एक 
समयमें होनेवाले औदारिक शरीरके नि्जेरारूप द्वव्यतक जान सकता है, 
उत्कृष्टछपसे आठ कमंके एक समयमें बँघे हुए समयप्रवद्धरूप& द्रव्यके 
अनन्त भागोंमेंसे एक भाग तक जान सकता है। 

ज्ेत्रापेप्ासे इस ज्ञानका विषय---जघन्यरूपसे दो, तीन कोसतकके 
क्षेत्रो जानता है; औभौर उत्कृष्टरूपसे मनुष्यक्षेत्रे भीतर जान सकता है । 

[ यहाँ विष्कंभरूप मनुष्यक्षेत्र समझना चाहिए ] 


कालापेक्षासे इस ज्ञानका विषय---जघन्यरूपसे दो तीन भवोंका 
भ्रहण करता है, उत्क्ृष्टहपसे असख्यात भवोका ग्रहण करता है । 


भावापे क्षासे इस ज्ञानका विषय---व्यप्रमाणमे कहे गये द्वव्योंकी 
शक्तिको ( भावकों ) जानता है। [ श्री घवला पुस्तक १ पृष्ठ €४ ] 

इस ज्ञानके होनेमें मन अपेक्षामात्र ( निमित्तमात्र ) कारण है, वह 
उत्पत्तिका कारण नही है। इस ज्ञानकी उत्पत्ति आत्माकी शुद्धिसे होती 
है । इस ज्ञानके द्वारा स्व तथा पर दोनोके मनसे स्थित रूपी पदार्थ जाने 
जा सकते है। [ श्री सर्वार्थसिद्धि पृष्ठ ४४८-४५१-४५२ |] 

दूसरेके मनमें स्थित पदार्थंकों भी मन कहते हैं, उनकी पर्यायो 
( विशेषो ) को मनःपर्येय कहते हैं, उसे जो ज्ञान जानता है सो मनःपर्य य- 
ज्ञान है ! मनःपर्ययज्ञानके ऋजुमति और विपुलमति-ऐसे दो मेद हैं । 


ऋजुमति--मनमे चिंतित पदार्थंको जानता है, अचितित पदार्थेको 
नहीं; और वह भी सरलरूपसे चिंतित पदार्थको जानता है । [ देखो सूत्र 
रु८ की टीका |] 
विपुलमति---चिंतित और अ्र्चितित पदार्थकों तथा वक्रचितित 
और अवक्रॉचिंतित पदार्थेको भी जानता है । [ देखो सूच्र २८ की टोका | 
४£ समयप्रवद्ध-एक समयमे जितने कर्म परमाणु शौर नो कर्म परमाणु 
बंघते हैं उन सबको समयप्रवद्ध कहते हैं | 
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भनःपर्ययज्ञान विशिष्ट संयमघारीके होता है [ श्री, घवला पुस्तक 
६, पृष्ठ २८-२९ ] 'विपुल' का अर्थे विस्तीएणँ-विशाल-गंभीर होता. है । 
]! उसमें कुटिल, असरल, विषम, सरल इत्यादि गर्भित हैं | विपुलमत्तिज्ञान 
में ऋजू और वक्र ( सरल ओर पेचीदा ) सर्वेप्रकारके रूपी पदार्थोका ज्ञान 
होता है । भ्रपने तथा दूसरोंके जीवन-मरण, सुख-दुःख, लाभ-श्रलाभ, 
इत्यादिका भी ज्ञान होंता है । 

विपुलमति मन:पद्मेयज्ञानी व्यक्त अथवा श्रव्यक्त मनसे. चिंतित या 
अचितित अथवा आगे जाकर चिन्तवन किये जानेवाले सव प्रका रके पदार्थोको 
जानता है। [ स्वाथेसिद्धि पृष्ठ ४४८-४५१-४५२ ] 

कालापेक्षासे ऋजुमतिका विषय---जघल्यरूपसे  भ्रूत-भविष्यतके 
अपने और दूसरेके दो तीन. भव- जानता, है, और उत्क्ृष्टरूपसे उसीप्रकार 
सात आठ भव जानता है।, 

क्षेत्रापेक्षासे---यह ज्ञान जघन्यरूपसे त्तीनसे ऊपर और नो से नीचे 
कोस, तथा उत्कृष्टहूपसे तीनसे ऊपर और नो से नीचे योजनके भीतर 
जानता है । उससे बाहर नहीं जानता ॥ 

कालापेक्षासे विपुल्मतिका विषय--जघन्यरूपसे अगले” पिछले 
सात आठ भव जानता है और उत्कृष्टरूपसे अगले पिछले असख्यात भव 
जानता है । 

ज्षेत्रापेक्षासे---यह' ज्ञान जघन्यरूपसे तीनसे ऊपर और नो से- नीचे 
थोजन प्रमाण जानता है; और उत्कृष्टरूपसे मानुषेत्तरपर्वेतके- भीतर तक 
जानता है; उससे बाहर नही | [ सर्वार्थेंसिद्धि पृष्ठ ४५४ |] 

विपुलमतिका अ्र्थे--इंग्लिश तत्त्वार्थे सूत्रमें निम्न प्रकार दिया है-॥ 

(ण्णा*थ्ड वाएढठ हाठ०फज़रॉर४6ठ26 णी ०0फ7फॉवड खालाांवी 
पांं्र४5. ७. 8. ०६ ए्४ ६ ग्राध्ा 45 रणिएंए़ ० ग0ए ॥०प्रष्ट 
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[ पृष्ठ ४० 
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अथे---मनमे स्थित पेचीदा वस्तुओंका पेचीदगी सहित परत्यक्षज्ञान, 
जैसे एक भनुष्य वर्त मानमे क्या विचार कर रहा है, उसके साथ भूतकालमे 
उसने क्‍या विचार किया है और भविष्यमें क्या विचार करेगा, इस ज्ञानका 
मनोगत विकल्प मसनः्पयेयज्ञानका विपय है। ( बाह्य वस्तुकी अपेक्षा 
मनोयत्तमाव एक अति सूक्ष्म और विजातीय वस्तु है ) ॥ २३ ॥! 

ऋजुमति और घिपुलमतिमें अन्तर 
विशुद्धयप्रतिपाताभ्यां तहिशेष: ॥२४॥ 

धर्थ:---[ विशुद्धचअ्मरतिपाताम्यां | परिणामोंकी विछुद्धि और 
भ्रप्रतिपात शअ्र्थाव्‌ केवलज्ञान होनेसे पूर्व न छूटना [ तद्ठिशेषः | इन दो 
वातोंसे ऋजुमति भौर विपुलमत्ति ज्ञानमे विद्येषता ( अन्तर ) है । 

टीका 

ऋजुमति और विपुलमति यह दो मनःपर्ययज्ञानके भेद सूच २३ की 
टीकामें दिये गये हैं | इस सूत्र मे स्पष्ट बताया गया है कि विपुलमति विघुद्ध 
घुद्ध है और वह कभी नही छूट सकता, किन्तु वह केवलज्ञान होने तक बना 
रहता है। ऋजुमति ज्ञान होकर छूट भी जाता है यह भेद चारित्रकी 
तीव्रताके भेदके कारण होते हैं। सयम परिणामका घटना-उसकी हानि 
होना प्रतिपात है, जो कि किसी ऋजशुमति वालेके होता है ॥ २४ ॥ 

अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञानमें विशेषता 


विशुद्धिक्षेत्रस्वामिविषयेम्यो 5वधिमनःपर्यययोः ॥२४॥ 
झ्र्थे:---[ श्रवधिसनःपर्यययो: ] अवधि और मनःपर्ययज्ञानमें 
[ विशुद्धिक्षेत्रर्वासिविषयेस्यः | विशुद्धता, क्षेत्र, स्वामी और विषयकी 
अपेक्षासे विजेषता होती है । 
टीका 
मनःपर्ययज्ञान उत्तम ऋद्धिधारी भाव-मुनियोके ही होता है; और 
अवधिज्ञान चारों गतियोके सैनी जीवोके होता है, यह स्वामीकी अपेक्षासे 


भेद है । 
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उत्कृष्ट श्रवधिज्ञानका क्षेत्र असंख्यात लोक प्रमाण तक है; और 
मनःपर्ययज्ञानका ढाई दीप मनुष्य क्षेत्र है । यह क्षे्रापेक्षासे भेद है । 

स्वामी तथा विषयके भेदसे विशुद्धिमें अन्तर जाना' जा सकता है, 
अवधिज्ञानका विषय परमाणु पयेन्त रूपी पदा्े है, और मनःपर्ययका 
विषय मनोगत विकल्प है । 

विषयका भेद सूतच २७-२८ की टीकामें दिया गया है; तथा सूत्र २२ 
की टीकामे अवधिज्ञानका और २३ की टीकामें मनःपर्ययज्ञानका विषय 
दिया गया है, उस परसे यह भेद समझ लेना चाहिए ॥ २५ ॥ 


मति-श्रुतज्ञानका विषय--- 
मतिश्रुतयोनिबन्धो दच्येष्वसबंपर्यायेषु ॥२६॥ 


श्रथें:---[ मतिश्ुतयोः ] मतिज्ञान और श्रुतज्ञानका [ निबंधः | 
विषय सम्बन्ध [ अ्रसर्वेपयय्रिषु ] कुछ (न किसवें ) पर्यायोसे युक्त 
[ ब्रग्येषु ] जीव,-पुदुलादि सर्वे द्रव्योंमें हैं । 
टीका 


सतिज्ञान और श्रुतजज्ञान सभी रूपी-अ्ररूपी द्वव्योंको जानते हैं, 
किन्तु उनकी सभी पर्यायोंकोी नहीं जानते, उनका विषय-सम्बन्ध सभी 
द्रव्य और उनकी कुछ पर्यायोके साथ होता है । 


इस सूत्रमें 'द्रव्येछः शब्द दिया है जिससे जीव, पुद्गल, घममं, अधघर्म 
आकाश और काल सभी द्रव्य समझना चाहिए । उनकी कुछ पर्यायोंको 
थह ज्ञान जानते हैं, सभी पर्यायोंको नही ॥ 


प्रश्न--डजीव, घर्मास्तिकाय, इत्यादि असूुर्त्तद्रव्य॒ है, उन्हें 


मतिज्ञान कंसे जानता है, जिससे यह कहा जा सके कि मत्तिज्ञान सब 
द्रव्योंकी जानता है ? 


उचर---अनिन्द्रिय ( मन ) के निभित्तसे अरूपी द्रव्योंका श्रवग्रह 
ईहा अबाय और धारणारूप मतिज्ञान पहिले उत्पन्न होता है और फिर 
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उस भमतिज्ञान पूर्वक श्रृतज्ञान सववे द्रव्यमोंकी जानता है; और अपनी अपनी 
थोग्य पर्यायोंकोी जानता है। 
इन दोनों ज्ञानोंके द्वारा जीवको भी यथार्थतया जाना जा सकता 
है ॥२६।॥ 
अवधिज्ञानका विषय--- 


रूपिष्ववधे! ॥ २७ ॥ 
झर्थेः-- [ अवधेः] अ्वधिज्ञानका विषय--सम्बन्ध [रूपिशु] रूपी 
द्रव्योंमें है श्र्थात्‌ अवधिज्ञान रूपी पदार्थोको जानता है । 
टीका 
जिसके रूप, रस, गंध, स्पर्श होता है ब्रह पुद्वल>व्य है;.पुदुलद्रव्यसे 
सम्बन्ध रखनेवाले संसारी जीवको भी इस ज्ञान्रक़े हेतुके .लिगे-रूप्ती कहा 
जाता है, [ देखो सूत्र २८-की-टीका | 
जीवके पाँच भावोंमेसे >्ौदयिक, श्रौपशमिक-और क्षात्नी पृशमिक,--- 
यह तीन भाव :(परिणाम) /ही अवधिज्ञानकेःविषय हैं, “और जीवके शेष- 
क्षायिक तथा-परिणामसिकभाव-और .घर्मंद्रव्य, अधमेद्रव्य,-्आक़ाशद्रव्य, तथा 
कालद्रग्य, अरूपी पदार्थ हैं, वे अवधिज्ञानके विषयश्चृत नही होते । 
यह.ज्ञान-सर्वे रूपी पदार्थों और उसकी .कुछ पर्यायोंकों जावता 
- है २७॥। 
-मनःपर्य यज्ञानका विषय-- 


तदनन्तभागे मनःपर्ययस्य ॥ २८॥ 
झर्थ:---[ तत्‌ अनंत्भांगे .] सवविधिज्ञानके विषयश्षृत रूपी द्रव्यके 
झनंतवें भागमे [ -सनःपर्येयस्य ,] मनःपर्ययज्ञानका विषय सम्बन्ध है । 
व्टीका 
परमावधिज्ञानकेःविषयश्ुत जो पुदुगलस्कंध: है: उनका अचंतर्वा 'भाग 
१३ 
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करने पर जो एक परमाणुमात्र होता है सो सर्वावधिका विषय है, उसका 
अनन्तवाँ साग ऋजुमतिमनःपर्ययज्ञानका विषय है और उसका अनन्तरवाँ 
भाग विपुलमतिमनःपर्ययज्ञानका विषय है । ( सर्वार्थ सिद्धि पृष्ठ ४७३ ) 


सत्र २७-२८ का सिद्धान्त 


अवधिज्ञान और सन:पर्ययज्ञानका विषय रूपी है, ऐसा यहाँ कहा गया 
है। अध्याय दो सूत्र एकमें आत्माके पांच भाव कहे हैं, उनमें से औदयिक, 
ओऔपशमिक तथा क्षायोपशमिक ये तीन भाव इस ज्ञानके विषय हैं, ऐसा 
२७ बें सूत्रमे कहा है, इससे निइचय होता है कि परमार्थेतः यह त्तीन भाव 
रूपी हैं,..-अर्थात्‌ वे श्ररूपी आत्माका स्वरूप नही हैं । क्योंकि आत्मामेसे 
वे भाव दूर हो सकते हैं, और जो दूर हो सकते है वे परमार्थत: आरात्माके 
नही हो सकते । 'हूपी” की व्याख्या अध्याय पाँचके सूत्र पाँचवेंमे दी है । 
चहाँ पुदुगल “रूपी' है-ऐसा कहा है; और पुद्गल स्पशे, रस, गन्धघ, वरो- 
वाले है, यह अध्याय पाँचके २३ सुत्मे कहा है | श्रीसमयसारकी गाथा ५० 
से ६८ तथा २०३ में यह कहा है कि वर्णादिसे ग्रुरास्थानतकके भाव पुदु- 
गल द्रव्यके परिश्णाम होनेसे जीवकी अनुसूत्तिसे भिन्न हैं, इसलिये वे जीव 


नही है । वही सिद्धान्त इस शास््में उपरोक्त संक्षिप्त सु्नोके द्वारा प्रति- 
पादन किया गया है ॥ 


अध्याय २ सूत्र १ में उन भावोको व्यवहा रसे जीवका कहा है, यदि 
वे वास्तवमे जीवके होते तो कभी जीवसे झलग न होते कितु वे अलग किये 
जा सकते हैं इसलिये वे जीवस्वरूप या जीवके निजभाव नही हैं ।॥२८॥। 


केवलज्ञानका विषय 
सर्वेद्ब्यपर्यायेषु केवलस्य ॥२६॥ 


.. अर्थे:---[ केवलस्थ] केवलज्ञानका विषय संबंध [सर्वेद्रव्य-पर्यायेषु ] 
सेव द्रव्य और उनकी सर्व पर्यायें है, अर्थात्‌ केवलज्ञान एक ही साथ 
सभी पदा्थोको और उनकी सभी पर्यायको जानता है । 
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टीका 


केवलज्ञन--असहाय ज्ञान, अर्थात्‌ यह ज्ञाच इन्द्रिय, मन या आलोक 
की अपेक्षासे रहित है। वह चिकालगोचर अनन्त पर्यायोंकोी प्राप्त अनन्त 
वस्तुओंकोी जानता है । वह मसंकुचित, प्रतिपक्षी रहित और अमर्यादित है। 
शंका---जिस पदार्थेका नाश हो छुका है और जो पदार्थ श्रभी उत्पन्न 
नही हुआ उसे केवलज्ञान कैसे जान सकता है ? 
समाधान--केवलज्ञान निरपेक्ष होनेसे बाह्य पदार्थोकी अपेक्षाके बिना 
ही नष्ट और अनुत्पन्न पदार्थोकों जाने तो इसमे कोई विरोध नहीं आता। 
कैवलज्ञानको विपय॑यज्ञानतवका भी प्रसग नही आता, क्योंकि वह यथाथरथे 
स्वरूपसे पदार्थोको जानता है । यद्यपि नष्ट और अनुत्पन्न वस्तुओका वर्ते- 
मानमे सद्भाव नही है तथापि उनका अत्यन्ताभाव भी नही है । 
केवलज्ञान सर्व द्रव्य और उनकी चिकालवर्ती अनंतानत पर्यायोंको 
अक्रमसे एक ही कालमे जानता है; वह ज्ञाच सहज (बिनाइच्छाके) जानता 
है । केवलज्ञानमे ऐसी झक्ति है कि अनन्तानन्त लोक-अलोक हो तो भी उन्हे 
जाननेमे केवलज्ञान समर्थ है । 
विज्ेष स्पष्टताके लिये देखो अध्याय १ परिशिष्ट ५ जो बड़े महत्वपूरों हैं। 
बंका-केवली भगवानके एक ही ज्ञान होता है या पाँचों ? 
समाधान-पाँचो ज्ञानोका एक ही साथ रहना नही माना जा सकता, 
क्योकि मतिज्ञानादि आवरशीयज्ञान हैं, केवलज्ञानी भगवान क्षीण आव- 
रशणीय है इसलिये सगवानके आवरणीय ज्ञानका होना समव नही है; क्योकि 
झ्रावरणंके मिमित्तसे होनेवाले ज्ञानोका (आवरणोका अभाव होनेके बाद) 
रहना हो सकता, ऐसा माचना न्याय विरुद्ध है, [ श्री घवला पु० ६ १७ 
२६-३० 
के भ्रादि ज्ञानोंका आवरण केवलजशानावरणके नाश होनेके साथ ही 


सम्पूर्ण नष्ट हो जाता है । [ देखो सूत्र ३० की टीका | 
एक ही साथ स्वेथा जाचनेकी एक एक जीवमे साम्थ्यें है 


१०० मोक्षशास्त्र 


२९ वें म्न्नका सिद्धान्ब-- 


'मैं परको जानू' तो बड़ा कहलाऊ” ऐसा नहीं किन्तु मेरी अपार 
सामथ्य श्रनन्त ज्ञान-ऐदवर्यरूप है इसलिये मैं पूर्णोज्चानधन स्वाधीन आत्मा 
हूँ,--इसपभ्रकार पूर्ण साध्यको प्रत्येक जीवको निमश्वित्‌ करना चाहिये; 
इसप्रकार निम्।ित्‌ करके स्वसे एकत्व श्ौर परसे विभक्त ( भिन्न ) अपने 
एकाकार स्वरूपकी शोर उन्मरुख होना चाहिये । अपने एकाकार स्वरूपकी 
ओर उन्मुख होने पर सम्यग्दशेन प्रगट होता है और जीव क्रमशः आगे 


वढ़ता है और थोडे समयमे उसकी पूर्ण ज्ञान दशा प्रगट हो जाती 
है ॥ २६ ॥! 


एक जीवके एक साथ कितने ज्ञान हो सकते हैं ९ 
एकादीनि भाज्यानि युगपदेकस्मिननाचतुभ्य; ॥३े ०।॥। 


श्र्ण:---[_ एकस्मिन्‌ ] एक जीवमें [ शुगपत्‌ ] एक साथ [ एका- 
दीनि ] एकसे लेकर [ आाचतुम्येंः ] चार ज्ञान तक [ भाज्यानि ] 
विभक्त करने योग्य हैं अर्थात्‌ हो सकते हैं । 

टीका 

(१) एक जीवके एक साथ एकसे लेकर चार ज्ञान तक हो सकते 
हैं ? यदि एक ज्ञान हो तो केवलज्ञान होता है, दो हो तो मति भर श्रुतत 
होते है, तीन हो तो मति श्रुत और अवधि शअ्रथवा मति श्रुत और 
मनःपर्ययज्ञान होते हैं, चार हो तो मति, श्रुत, श्रवधि और मनःपर्य यज्ञान 
होते हैं । एक ही साथ पाँच ज्ञान किसीके नही होते । श्लौर एक ही ज्ञान 
एक समयमें उपयोगरूप होता है, केवलज्ञानके प्रगट होने पर वह सदाके 
लिये वना रहता है; दूसरे ज्ञानोंका उपयोग श्रधिकसे अधिक अ्रंतसु हू्तें 
होता है, उससे अधिक नही होता, उसके बाद ज्ञानके उपयोगका विपय 
बदल हो जाता है । केवलीके अ्रतिरिक्त सभी संसारी जीवोंके कमसे कम 
दो अर्थात्‌ मति भौर श्रुतज्ञान अवदय होते हैं । 


(२) क्षायोपशमिक ज्ञान क्रमवर्ती है एक कालमें एक ही प्रवरतित 


अध्याय १ सूच् ३० १०१ 


होता है; किन्तु यहाँ जो चार ज्ञान एक ही साथ कहे हैं सो चारका विकास 
एक ही समय होनेसे चार ज्ञानोकी जाननेरूप लब्धि एक कालमे होती है,--- 
हे १ तात्पर्य है। उपयोग तो एक कालमें एक ही स्वरूप होता 
सत्र ९ से ३० तक का सिद्धान्त 

आत्मा वास्तवमें परमार्थ है और वह ज्ञान है; आत्मा स्वयं एक 
ही पदार्थ है इसलिये ज्ञान भी एक ही पद है। जो यह ज्ञान नामक एक 
पद है सो यह परमार्थेस्वरूप साक्षात्‌ मोक्ष उपाय है। इन सृत्रोंमे ज्ञानके 
जो भेद कहे हैं वे इस एक पदको अभिनन्दन करते है। 

ज्ञानके हीनाधिकरुप भेद उसके सामान्य ज्ञान स्वभावको नही 
भेदते, किन्तु अभिनन्‍्दन करते हैं, इसलिये जिसमे समस्त भेदोका अभाव 
है ऐसे आत्मस्वभावश्वूत ज्ञानका ही एकका आलम्बन करना चाहिए, 
अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप आत्माका ही अवलम्बन करना चाहिये, ज्ञानस्वरूप 
आत्माके अवलम्बनसे ही निम्न भ्रकार प्राप्ति होती हैः--- 

१--निजपदकी प्राप्ति होती है । २--शभ्रान्तिका नाश होता है । 
३--भआत्माका लाभ होता है । ४--अनात्माका परिहार सिद्ध होता है । 
५--भावकर्म बलवान नही हो सकता । ६--राग-हछेंष मोह उत्पन्न नही 
होते । ७--पुनः कर्मका आश्रव नही होता । ८द--प्रुनः कर्म नही बँघता । 
६--पूर्वेबद्ध कर्में भोगा जानेपर निर्जरित हो जाता है। १०--समस्त 
कर्मोका अ्रभाव होनेसे साक्षाद्‌ मोक्ष होता है। जात स्वरूप श्रात्माके 
आलम्बनकी ऐसी महिमा है । 

क्षयोपशमके अनुसार ज्ञानमें जो मेद होते है वे कही ज्ञान सामान्य 
को अज्ञानरूप नही करते, प्रत्युत ज्ञानकों अश्रगट करते हैं इसलिये इन सब 
भेदों परका लक्ष्य गौरा करके ज्ञान सामान्यका अवलम्बन करना चाहिये । 
नवसे सुत्रके अन्तमे एक वचन सूचक 'झज्ञानस्‌' शब्द कहा है, वह भेदोंका 
स्वरूप जानकर, भेदो परका लक्ष्य छोड़कर, घुद्धनयके विषयश्चृत अभेद, 
अखण्ड ज्ञानस्वरूप आत्माकी ओर अपना लक्ष्य करनेके लिये कहा है, ऐसा 
समभना चाहिए [ देखो पाटनी ग्रथमालाका श्री समयसार-गाथा २०४, 


पृष्ठ ३९१० ] 


मत्ति श्रत और अवधिज्ञानमें मिथ्यात्व 
मतिश्रतावधयों विपययाश्र ॥३१॥ 


भ्र्थ:---[ सतिश्रुतावधयः ] मति, श्षुत जीर अवधि यह तीन ज्ञान 
[ विपयेंयात्न | विपयेय भी होते हैं । 

टीका 

(१) उपरोक्त पाँचों ज्ञान सम्यग्शान हैं, किन्तु मति श्रुत शौर 
अवधि यह तीनों ज्ञान भिथ्याज्ञान भी होते हैं। उस मिथ्याज्ञानको 
कुमतिज्ञान कुश्रुतज्ञान तथा कुञ्रवधि ( विभंगावधि ) ज्ञान कहते हैं । 
अभीतक सम्यग्ज्ञानका अधिकार चला श्रा रहा है, अब इस सूत्रमे “च 
छाब्दसे यह सूचित किया है कि यह तीन ज्ञान सम्यक्‌ भी होते है और 
भिथ्या भी होते है । सूत्रमे विपयेयः शब्द प्रयुक्त हुआ है, उसमे संशय और 
और अनध्यवसाय गरभितरूपसे आ जाते है । मति और श्रुतज्ञानमे संशय, 
विपयंय और अनध्यत््साय यह तीन दोष है, अवधिज्ञानमें संशय 
नही होता, किन्तु अनध्यवसाय श्रथवा विपयेय यह॒ दो दोष होते हैं; 
इसलिये उसे कुअवधि अथवा विभंग कहते है । विपयेय सम्बन्धी विशेष 
वर्णन ३२ वें सूत्रकी ठीकामें दिया गया है ॥ 

(२) अनादि मिथ्याहृष्टिके कुमति और कुश्ुत होते है । तथा उसके 
देव और नारकीके भवमें कुअवधि भी होता है । जहाँ जहाँ मिथ्याददोंन 
होता है वहाँ वहाँ मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र अविनाभावी रूपसे होता 
है ॥ ३५१ ॥। 

प्रशक्ष---जैसे सम्यग्दष्टि जीव नेचादि इन्द्रियोंस रूपादिको सुमत्तिसे 
जानता है उसीप्रकार मिथ्यादृष्टि भी कुमतिज्ञानसे उन्हे जानता है, तथा 
जैसे सम्यस्दष्टि जीव श्रुतज्ञानसे उन्हे जानता है तथा कथन करता है, उसी 
प्रकार सिथ्यादृष्टि भी कुश्रुतज्ञानसे जानता है और कथन करता है, तथा 
जसे सम्यग्दृष्टि अवधिज्नानसे रूपी वस्तुओंको जानता है उसीप्रकार मिथ्या- 


दृष्टि कुअवधिज्ञानप्ते जानता है,--तब फिर मिथ्याहृष्टिके ज्ञानको मिथ्याज्ञान 
क्यों कहते हो ? 


अध्याय १ सूच ३२ १०३ 


उचर-..- 


सदसतोरविशेषायरच्छी पलब्घेरुन्मत्तवत्‌ ॥३२॥ 
भ्रथें:--- [ यहच्छी पलब्धे: ] अपनी इच्छासे चाहे जैसा ( एश/॥7ंग्रा5 ) 
अहरण करनेके कारण [ सत्‌ श्रसतोः ] विद्यमान और अविद्यमान पदार्थों 
का [ झविशेषात्‌ | भेदरूप ज्ञान ( यथार्थ विवेक ) न होनेसे [उन्मत्तवत्‌ ] 
पागलके ज्ञानकी भांति मिथ्यादृष्टिका ज्ञान विपरीत अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान ही 


होता है। 
टीका 


(१) यह सूच बहुत उपयोगी है। यह "मोक्षशास्त्र है? इसलिये 
अविनाशी सुखके लिये सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्ररूप एक ही मार्ग है यह 
पहिले सूचमे बताकर, दूसरे सूत्रमे सम्यग्दर्शनका लक्षण बताया है; जिसकी 
श्रद्धासे सम्यर्दशन होता है वे सात तत्त्व चौथे सुत्रमे बताये हैं, तत्त्वोको 
जाननेके लिये प्रमाण और नयके ज्ञानोंकी आवश्यकता है ऐसा ६ वे सूच्रमे 
कहा है, पाँच ज्ञान सम्यक्‌ है इसलिये वे प्रमाण है, यह ६-१० वे सूत्र में 
बताया है और उन पाँच सम्यरज्ञानोका स्वरूप ११ से ३० वे सूचर तक 


बताया है 
(२) इतनी भूमिका बाँधनेके बाद मति श्रुत और अवधि यह तीन 


मिथ्यानज्ञान भी होते है; और जीव अनादिका लसे मिथ्या दृष्टि है इसलिये वह 
जवतक सम्यक्त्वको नही पाता तबतक उसका ज्ञान विपयेय है, यह ३१ वे 
सूत्रमें बताया है । सुखके सच्चे अभिलापीको सर्व प्रथम मिथ्यादर्शनका 
त्याग करना चाहिये---यह बतानेके लिये इस सुत्रमे मिथ्याज्ञान-जो कि 
सदा मिथ्याददन पुवेक ही होता है-उसका स्वरूप बताया है | 

(३) सुखके सच्चे अभिलाषीको मिथ्याज्ञानका स्वरूप समकानेके 
लिये कहा है कि--- 

१---मिथ्याहृष्टि जीव सत्‌ और असत्‌के बीचका सेद ( विवेक ) 
नही जानता, इससे सिद्ध हुआ कि प्रत्येक भव्य जीवको पहिले सत्‌ क्‍या 
है और असत्‌ क्‍या है इसका यथाथे ज्ञान प्राप्त करके मिथ्याज्ञाचकों दूर 


करना चाहिये । 


१०४ भोक्षशास्त्र 


२--जहाँ सत्‌ श्रौर असतके भेदका अ्ज्ञान होता है वहाँ नासमम 
पूवेंक जीव जैसा श्रपनेकी ठीक लगता है वैसा पागल पुरुषकी भाँति अथवा 
शराब पीये हुए मनुष्यकी भाँति मिथ्या कल्पनाएँ किया ही करता है। इस 
लिये यह समझाया है कि सुंखके सच्चे अभिलाषी जीवको सच्ची समझ 
पूर्वक सिथ्या कल्पनाओंका नाश करना चाहिए ! 


(४) पहिले से त्तीस तकके सूत्रोमे मोक्षमार्ग और सम्यग्दर्शन तथा 
सस्यरज्ञानका स्वरूप समभाकर उसे भ्रहण करनेको कहा है, वह उपदेश 
अस्ति' से दिया है, और ३१ वें सूत्रमे मिथ्याज्ञानका स्वरूप बताकर 
उसको कारण ३२वे सूत्रमें देकर मिथ्याज्ञानका नाश करनेका उपदेश दिया 
है, अर्थात्‌ इस सूत्रमें 'नास्ति' से समझाया है। इसप्रकार “अस्ति-नॉस्ति! 
के द्वारा अर्थात्‌ अनेकांत के द्वारा सम्यक्ज्ञॉमिको प्रगट करके मिथ्याज्ञानकी 
नास्ति करनेके लिये उपदेश दिया है। 


( ४ ) सत्र विद्यमान ( वस्तु ) 
असत्--अविद्यमान ( वस्तु ) 
अविशेषात्‌्--इन दोनोंका यथार्थ विवेक न होनेसे । 
यहच्छ ( विपयेय ) उपलब्धे; -- [विपर्यय शब्दकी ३११ 
वें सूचसे अनुव॒ुत्ति चली आई-है | विपरीत-अपनी मनमानी *:इच्छानुसार 
कल्पनाएँ-होनेसे वह मिथ्याज्ञान है । 


उन्मचवत्‌---मदिरा पीयें हुए भनुष्यकी भाँत्ति'। 
विपयेये---विपरीतता; वह तीन प्रकारंकी है- १-कारंणविंपरीतंता, 
२-स्वरूपविपरीतता, ई-मेदाभेदविपरीतता'। 


कारणविपरीतता---शुलकारणको न पहिचाने और अन्यथा कारण 
को माने 


स्व॒रूपविपरीतता---जिसे जानता है उसके मूल वस्तुभूत -स्वरूपको 
न पहिचाने शौर अन्यथा स्वरूपको माने ॥ 


अध्याय १ सूत्र ३२ १०५ 


भेदाभेदविपरीतता-- जिसे वह जानता है उसे 'यह इससे भिन्न है! 
और “यह इससे अभिन्न है-इसप्रकार यथार्थ न पहिचान कर अन्यथा 
भिन्नत्व-अभिन्नत्वको माने सो भेदाभेदविपरोतता है। 
( १ ) इन तीन विपरीतताओंको दूर करनेका उपाय--- 
सच्चे धर्मकी यह परिपाटी है कि पहिले जीव सम्यकत्व प्रगट करता 
है, पदचात्‌ न्रतरूप शुभभाव होते है । और सम्यक्त्व स्व और परका श्रद्धान 
होनेपर होता है, तथा वह श्रद्धान द्रव्यानुयोग ( अध्यात्म शास््रों ) का 
अभ्यास करनेसे होता है, इसलिये पहिस्ते जीवकों द्रव्यानुयोगके अनुसार 
श्रद्धा करके सम्यश्धष्टि होता चाहिये, और फिर स्वयं चरणखानुयोगके अनु- 
सार सच्चे त्रतादि घारण करके ब्रती होना चाहिए । 
इसप्रकार मस्रुर्यतासे तो नीचली दशा/मे ही द्रव्यानुयोग कार्यकारी है। 
यथार्थ श्रस्यासके परिणशामस्वरूपमे विपरीतताके दूर होने पर निम्नप्रक्रार 
यथार्थेतया मानता है- 
१---एक द्रव्य, उसके ग्रुण या पर्याय दूसरे द्वव्य, उसके गुणा या पर्याय 
में कुछ भी नही कर सकते। प्रत्येक द्रव्य अपने अपने कारणसे अपनी पर्याय 
घारण करता है । विकारी अवस्थाके समय परद्रव्य निमित्तरूप श्रर्थात्‌ 
उपस्थित तो होता है किन्तु वह किसी अन्यद्रव्यमे विक्रिया ( कुछ भी ) 
नही कर सकता । प्रत्येक द्रव्यमे अग्ुरुलघुत्व नामक शुरा है इसलिये यह 
द्रव्य अ्न्यरूप नही होता, एक गण दूसरेरूप नही होता और एक पर्याय 
दूसरेख्प नही होती । एक द्रग्यके ग्रुण या पर्याय उस द्रव्यसे पृथक्‌ नही हो 
सकते । इसप्रकार जो अपने क्षेत्रस। अलग नही हो सकते ओर पर द्रव्यमे 
नही जा सकते तब फिर वे उसका क्या कर सकते हैं ? कुछ भी नही । एक 
द्रव्य, ग्रुण या पर्याय दूसरे द्रव्यकी पर्यायमे कारण नही होते, इसीप्रकार 
वे दूसरे का कार्य भी नही होते, ऐसी अकारणकाय॑त्वशक्ति प्रत्येक द्वव्य 
मे विद्यमान है। इसप्रकार समझ लेने पर कारणविपरीतता दुर हो जाती है । 
२-प्रत्येक द्रव्य स्वतच्र है । जीव द्रव्य चेतनाग्रुण स्वरूप है, पुदूगल- 
द्रव्य स्पर्शे, रस, गंध, और वर्ण स्वरूप है, जबतक जीव ऐसी विपरीत पकड़ 
श्छ 
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पकड़े रहता है कि 'मैं परका कुछ कर सकता है और पर मेरा कुछ कर 
सकता है तथा शुभ विकल्पसे लाभ होता है' तबतक उसकी अजज्ञानंरूप 
पर्याय बनी रहतो है । जब जीव यथार्थेकों समझता है अर्थात्‌ सतुको सम- 
भऋता है तब यथार्थ मान्यता पूर्वक उसे सच्चा ज्ञान होता है । उसके परि- 
राम स्वरूप ऋमशः शुद्धता बढकर सम्पूर्ण वीतरागता प्रगट होती है | अन्य 
चार द्रव्य (घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश, आर काल) अरूपी हैं, 


उनकी कभी अशुद्ध अवस्था नही होती, इसप्रकार समझ लेने पर स्वरूप 
विपरीतता दूर हो जाती है । 


३--परद्रव्य, जडकर्म और शरीरसे जीव च्रिकाल भिन्न है, जब वे 
एक क्षेत्रावगाह सम्बन्धसे रहते है तब भी जीवके साथ एक नही हो सकते, 
एक द्रव्यके द्व्य-क्षेत्रकाल-भाव दूसरे द्रव्यमे नास्तिरूप हैं; क्योंकि दूसरे 
द्रव्यसे वह द्रव्य चारो प्रकारसे भिन्न है। प्रत्येक द्रव्य स्वयं अपने शुणसे 
अभिन्न है । क्योकि उससे वह द्वव्य कभी पृथक नहीं हो सकता । इसप्रकार 
समभ लेने पर भेदाभेदविपरीतता दूर हो जाती है । 


सत्‌ू--नत्रिकाल टिकनेवाला, सत्याथें, परमार्थ, भूतार्थं, निम्चय, शुद्ध, 
थह सव एकाथ्थेवाचक छब्द हैं। जीवका ज्ञायकभाव जैकालिक अखण्ड है; 
इसलिये वह सत्‌, सत्यार्थ, परमार्थे, भ्रूतार्थे, निश्चयय और शुद्ध है। इस 
इृष्टिको द्रव्यदृष्टि, वस्तुदृष्टि, शिवदृष्टि, तत्त्वहष्टि और कल्याणकारी दृष्टि 
भी कहते है। 

असत्‌---क्षरि।क, अश्चृतार्थे, अपरमार्थे, व्यवहार, भेद, पर्याय, भंग, 


अविद्यमान; जीवमे होनेवाला विकारभाव असत्‌ है क्योकि वह क्षरिक है 
झौर ठालने पर टाला जा सकता है । 


जीव अनादिकालसे इस असत्‌ घिकारी भाव पर दृष्टि रख रहा है 
इसलिये उसे पर्यायब्रुद्धि, व्यवहारविमूढ़, श्रज्ञानी, मिथ्याहृष्टि सोही और 
मूढ़ भी कहा जाता है, अज्ञानी जीव इस असत्‌ क्षरिकक भावको अपना मान 
रहा है, श्र्थात्‌ वह असतुको सत्‌ मान रहा है; इसलिये इस भेदकों जान- 
कर जो असत्को गोरा करके सत्‌ स्वरूपपर भार देकर अपने ज्ञायक स्व- 
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भावकी ओर उन्छुख होता है वह मिथ्याज्ञानकों दुर करके सम्यरज्ञान प्रगट 
करता है; उसकी उन्मत्तता दूर हो जाती है। 

विपयेय---भी दो प्रकारका है, सहज और आहाय॑ । 

( १ ) सहज---जो स्वतः अपनी भूलसे अर्थात्‌ परोपदेशके बिना 
विपरीतता उत्पन्न होती है। 

(२) आहाये-....इूसरेके उपदेशसे अहरण की गई विपरीतता यह 
श्रोत्रेन्द्रिकके द्वारा होनेवाले कुमतिज्ञान पूर्वक ग्रहण किया गया कुश्नुत- 
ज्ञान है । 

शंका---दया धर्मके जाननेवाले जीवोंके भले ही आत्माकी पहिचान 
न हो तथापि उन्हे दया घर्मकी श्रद्धा तो होती ही है, तब फिर उनके 
ज्ञान को अज्ञान ( मिथ्याज्ञान ) कैसे माना जा सकता है ? 

समराधान---दया धर्मंके ज्ञाताओमे भी आप्त, श्रामम, और पदार्थ 
(नव तत्त्वों) की यथार्थ श्रद्यासे रहित जो जीव हैं उनके दयाधर्मं आदिसे 
यथार्थ श्रद्धा होनेका विरोध है, इसलिये उनका ज्ञान अज्ञान ही है ॥ ज्ञानका 
जो कार्य होना चाहिए वह न हो तो वहाँ ज्ञानको अज्ञान माननेका व्यच- 
हार लोकमे भी प्रसिद्ध है, क्योकि पुत्रका कार्य न करनेवाले पुत्रको भी 
लोकमे कुपुत्र कहनेका व्यवहार देखा जाता है । 

शंका--ज्ञानका कोर्ये क्‍या है ? 

समाधान---जाने हुए पदार्थकी श्रद्धा करना ज्ञानका कार्य है। ऐसे 
ज्ञानका कार्य मिथ्यादृष्टि जीवमे नही होता इसलिये उसके ज्ञानको अज्ञान 
कहा है | [ श्री घवला पुस्तक ५, पृष्ठ २२४ ] 

विपयेयमे सशय और अनध्यवसायका समावेश हो जाता है,--यह 
३१ वे सूचकी टीकामे कहा है, इसी सम्बन्धमे यहाँ कुछ बताया जाता है--- 
१--कुछ लोगोंको यह सशय होता है कि घ॒र्में या अघर्म कुछ होगा 


या नही ? 
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२--कुछ लोगोंको सर्वेक्षके अस्तित्व-नास्तित्वका-संशय- होता-है.। 
३--कुछ लोगोंको परलोकके श्रस्तित्व नास्वित्वका संद्यय होता है । 


४--कुछ लोगोंको अनध्यवसाय (अ्रनिर्णंय) होता है । वे कहते हैँ 
कि-हेतुवादरूप तकंशास्त्र है इसलिये उससे कुछ निर्यय -नही हो सकता ? 
और जो गागम है सो वे भिन्न २ प्रकारसे वस्तुका स्वरूप बतलाते हैं, 


कोई कुछ कहता है.और कोई कुछ, इसलिये उनकी परस्पर बात नहीं 
मिलती । 


५--छुछ लोगोंको ऐसा श्रनध्यवसाय होता है कि कोई ज्ञाता सर्वश्ञ 
अथवा कोई मुनि या ज्ञानी प्रत्यक्ष दिखाई नही देतां कि जिसके बचनोंको 
हम प्रमाण मान सकें, और धर्मका स्वरूप अति सूक्ष्म है इसलिये कंसे 
निर्णय हो सकता है ? इसलिये “महाजनो येन गताः स पन्‍था:” श्र्थात्‌ बडे 
श्रादभी जिस मार्गसे जाते हैं उसी मार्ग पर हमे चलना चाहिए । 


६--कुछ लोग वीतराग घर्मका लौकिक वादोंके साथ समन्वय 
करते हैं । वे शुभभावोंके वर्ण नमें कुछ समानता देखकर जगतमें चलनेवाली 
सभी धार्मिक मान्यताझोंको एक मान बैठते है । ( यह विपयंय है ) । 


७--कुछ लोग यह मानते हैं कि मंदकषायसे धर्म (शुद्धता) होती 
है, ( यह भी विपयंय है ) | 


८--कुछ लोग ईश्वरके स्वरूपको इसप्रकार विपसेय मानते हैं कि-- 
इस जगतको किसी ईदवरने उत्पन्न किया है और वह उसका त्ञियामक है । 


इसप्रकार सशय विपयेय और अनध्यवसाय अनेक प्रकारसे मिथ्या- 
ज्ञानमें होते हैं, इसलिये सत्‌ और असत्‌का यथा्थे मेद यथार्थ समभफ्कर, 
स्वच्छंदतापूवेक की जानेवाली कल्पनाओ और उन्मत्तताको दूर करनेके लिए 
यह सूत्र कहते है । | मिथ्यात्वको उन्मत्तता कहा है क्योकि सिथ्यात्व से 
श्रनन्त पापोंका बंध होता है जिसका ध्यान जयतको नही है | (३२७ 
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प्रमाणका स्वरूप कहा गया, अब 'श्रुतज्ञानके भंशरूप नयका 
स्वरूप कहते हैं | 

छू द ९ स्‌ः हक है हि भूः 
नेगमसग्रहव्यवहारजु सूत्रशब्द्समभिरूढेवं भूतानया:॥ ३ ३॥ 
झर्थ--[ नेगम ] नैगम [ संग्रह ] संग्रह [ व्यवहार ] व्यवहार 
[ ऋतजुसुत्र ऋजुसूच [शब्द |] शब्द [समभिरूढ़] समभिरूढ़ [ एचंशूता] 
एवंमूत-यह सात [ नया; |] नय[ ५९एए००४४४ ] हैं । 
टीका 
वस्तुके अनेक धर्मोमे से किसी एककी म्रुख्यता करके श्रन्य धर्मोका 
विरोध किये बिना उन्हें गौणा करके साध्यको जानना सो नय है । 
भत्येक वस्तुमे अभ्रमेक धर्म रहे हुए हैं इसलिये वह्‌ अनेकान्तस्वरूप 
है। [ 'अन्त' का श्रर्थ 'घर्म' होता है ] अनेकान्तस्वरूप समकरानेकी 
पद्धतिको 'स्याह्याद! कहते हैं । स्याह्वाद योतक है, अनेकान्त योत्य है 
'स्थात्‌! का अर्थ 'कथंचित्‌” होता है, अर्थात्‌ किसी यथार्थे प्रकारकी विवक्षा 
का कथन स्याह्वाद है। अनेकान्तका प्रकाश करनेके लिये 'स्यात्‌' शब्दका 
प्रयोग किया जाता है ॥ 
हेतु और विपयकी सामथ्येकी अपेक्षास्रे प्रभाणसे निरूपरा किये 
गये अर्थके एक देशको कहना सो नय है । उसे 'सम्यक्‌ एकॉन्त' भी कहते 
हैं । श्रृतप्रमाय्य दो प्रकारका है स्वार्थ और पराथ्थे | उस श्रुतश्रमाणका 
अंदा सग्न है । शास्त्रका भाव समभनेके लिये नयोका स्वरूप सममना 
आवश्यक है, सात नयोका स्वरूप निम्नप्रकार है 
१-ने ग्मनय---जो भ्रृतकालकी पर्यायमे वर्तेमानवत्‌ सकल्‍प करे 
अथवा भविष्यकी पर्यायमें क्तेंमानवत्‌ संकल्प करे तथा 
वर्तमान पर्यायमे कुछ निष्पन्न (प्रयटेरूप) है और कुछ निष्पन्न 
नहीं है उसका निष्पन्नरूप संकल्प करे उस ज्ञानको तथा 
वचनको नैगमनय कहते हैं ! [ +72फाशव77० | 
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२-संग्रहनय---जो समस्त वस्तुओंको तथा समस्त पर्यायोंको 
संग्रह रूप करके जानता है तथा कहता है सो संग्रहनय है । 
जैसे सत्‌ द्वव्य, इत्यादि [ एथालनों, (:0प्रा7ण ] 
३-व्यवृहारनयथ---अनेक प्रकारके भेद करके व्यवहार करे या 
भेदे सो व्यवहारनय है। जो संग्रहनयके द्वारा अरहरा किये हुए 
पदार्थको विधिपूंक भेद करे सो व्यवहार है जैसे सत॒के दो 
प्रकार हैं-द्रव्य और ग्रुण । द्रव्यके छह भेद हैं---जीव, पुद्॒ल, 
घमं, अधमे, आकाश और काल । ग्रुणके दो भेद हैं सामान्य 
और विशेष । इसप्रकार जहाँतक भेद हो सकते है वहाँतक 
यह नय प्रवुत्त होता है। [ एशंप्रएपए8 ] 
४-ऋजुक्त्रनय---[ ऋजणु अर्थात्‌ वर्तमान, उपस्थित, सरल ] 
» जो ज्ञानका अंश वर्तमान पर्यायमात्रको भ्रहददश करे सो 
ऋजुसूच्रनय है । ( ?768४७४६ ०>700त007 ) 
५-शब्दनय---जो नय लिंग, संख्या, कारक आदिके व्यभिचारकों 
दूर करता है सो शब्द नय है। यह नय लिंगादिके भेदसे 
पदार्थंको भेदरूप ग्रहण करता है; जैसे दार, (पु०) भार्या 
(स्तरी०) कलन्न (न०), यह दार भसार्या और कलत् तीनों 
शब्द भिन्न लिगवाले होनेसे यद्यपि एक ही पदार्थके वाचक 
हैं तथापि यह नय स्री पदार्थको लिंगके भेदसे तीन भेदरूप 
जानता है ॥ [ 7068०79६9४८ ] 
६-समभिरूढदनय---( १) जो भिन्न २ अ्र्थोका उल्लंघन करके एक 
अर्थेको रूढ़िसे अहरा करे । जैसे गाय [ 0998० ] (२) जो 
पर्यायके भेदसे अर्थंको भेदरूप ग्रहण करे। जैसे इन्द्र, शक्कर, 
पुरंदर; यह तीनो शब्द इन्द्रके नाम हैं किन्तु यह तय तीनोंका 
भिन्न २ अर्थ करता है ।[ 59००८ 
७-एवेंभूतनय---जिस शब्दका जिस क्रियारूप अर्थ है उस 
क्रियारूप परिस्ममित होनेवाले पदार्थंको जो नय ग्रहण करता 
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है उसे एवंश्ुततय कहते है जैसे पुजारीको पूजा करते समय 
ही पुजारी कहना । [ 400४७ ] 
पहिले तीन भेद द्रव्याथिकनयके है, उसे सामान्य उत्सर्ग अथवा 
अनुवृत्ति नामसे भी कहा जाता है । 
वादके चार भेद पर्यायाथिकनयके है, उसे विशेष, अपवाद अथवा 
व्यादृत्ति नामसे कहते हैं | 
पहिले चार नय अथेनय है, और बादके तीन शब्दनय है। पर्याय 
के दो भेद है---(१) सहभावी-जिसे ग्रुण कहते हैं, (२) ऋमभावी-जिसे 
पर्याय कहते हैं । 
द्रव्य नाम वस्तुओका भी है और वस्तुओके सामान्य स्वभावमय 
एक स्वभावका भी है। जब द्रव्य प्रमाणका विषय होता है तब उसका 
अर्थ वस्तु ( द्र्य-ग्रुरण और तीनो कालकी पर्याय सहित ) करना चाहिए । 
जब नयोके प्रकरण्पमे द्वव्याथिकका प्रयोग होता है तब सामान्य स्वभावमय 
एक स्वभाव” ( सामान्यात्मक घर्मे ) अर्थें करना चाहिए । द्रव्याथिकमे 
निम्नप्रकार तीन भेद होते है । 
१-सत्‌ और अ्रसत्‌ पर्यायके स्वरूपमें प्रयोज्ननवश परस्पर भेद न 
सानकर दोनोको वस्तुका स्वरूप मानना सो नैगमनय है । 
२-सतके अन्‍न्तर्भेदीमि भेद न सानना सो सग्रहनय है । 
३-सममे अन्तर्भेदोकोी मानना सो व्यवहारनय है । 
नयके ज्ञाननय, शब्दनय और अर्थ नय,--ऐसे भी ठीन प्रकार 


होते है । 

१-वास्तविक प्रमाणज्ञान है; और जब वह एकदेशग्राही होता है 
तब उसे नय कहते है, इसलिये ज्ञानका नाम नय है और उसे 
ज्ञान नय कहा जाता है । 

२-ज्ञानके द्वारा जाने गये पदार्थका प्रत्तिपादन झशब्दके द्वारा होता 


है इसलिये उस शब्दको शब्दनय कहते है । 
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३-जशानका विषय पदार्थ है इसलिये नयसे प्रतिपादित किये जाने- 
वाले पदार्थको भी नय कहते है । यह अर्थनय है । 


शात्माके संबंधमें इन सात नयोको श्रीमद्राजचन्द्रजीने निम्नलिखित 


चौदह प्रकारसे अवतरित किए हैं। वे साधकको उपयोगी होनेसे यहाँ श्र्थ 
सहित दिये जाते है । 


१-एवंभूतदृष्टिसे ऋजुसूच स्थिति कर-पूरांताके लक्ष्यसे प्रारम्भ 
कर । 


२-ऋजुसूत्रहष्टिसे एवंभूत स्थिति कर--साधकहृष्टिके द्वारा साध्यमें 
स्थिति कर । 


३-नैगमहृष्टिसे एवंभ्रूत प्राप्ति कर-तु पूरी है ऐसी संकल्पदृष्टिसे 


छः 


पूर्णताको प्राप्त कर । 


४-एवंश्रूतहृष्टिसे नेगस विशुद्ध कर-पुर्णा हष्ठिसे भ्रव्यक्त अंश विशुद्ध 
कर । 


५-संग्र ह॒दृष्टिस एवंसूत हो-ज्ैकालिक सत्दृष्टिसे पूर्ण शुद्ध पर्याय 
अभ्रगट कर 


६-एवंशूतदृष्टिसे संग्रह विशुद्ध कर-निम्चयदृष्टिसे सत्ताको विशुद्ध 
कर 


७-व्यवहारदृष्टिसे एवंशूतके प्रति जा-भेदहष्टि छोड़कर अभेदके 
प्रति जा । 


८-एवेसूतइष्टिसे व्यवहार निद्वक्ति कर-अभेदहष्टिसे भेदको निवृत्त 
कर । 


६-शब्दहृष्टिसे एवंसूतके प्रति जा--शब्दके रहस्थश्षुत पदार्थंकी दृष्टिसे 
पूणाताके प्रति जा । 


१०-एनंभूतइृष्ठिसे झब्द निविकल्प कर--निश्चय दृष्टिसे दब्दके रहस्य- 
शत पदार्थमें निधिकल्प हो । 
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११-समभिरूढ़दृष्टिसे एवंभ्रूुतको देख--साधक अवस्थाके आरूढ़भावसे 
निश्वययको देख । 
१२-एवंभ्रूतदृष्टिसे समभिरूढ़ स्थिति कर--निग्रयहृष्टिसे समस्व भावके 
प्रति आरूढ स्थिति कर । 
१३-एवंसूतदृष्टिसे एवंसूत हो-निम्धयद्ृष्टिसे निः्नयरूप हो । 
१४-एवंसूत स्थितिसे एवश्रूतहृष्टिको शमित कर--निम्धय स्थितिसे 
निम्चयदृष्टिके विकल्पको शमित करदे । 
वास्तविकभाव लोकिक भावोंसे विरुद्ध होते हैं । 
प्रश्न----यदि व्यवहा रनयसे श्रर्थात्‌ ग्याकरणके अनुसार जो प्रयोग 
( अर्थ ) होता है उसे आप शब्दनयसे दृषित कहेगे तो लोक और शाख्रमें 


विरोध आयगा । 
उचर---लोक न समझे इसलिये विरोघ भले करें, यहाँ यथार्थे 


स्वरूप ( तत्व ) का विचार किया जा रहा है---परीक्षा की जा रही है। 
ओऔषधि रोगीकी इच्छाचुसार नहीं होती। [ सवर्थिसिद्धि पृष्ठ ४५३४ ] 
जगत रोगी है ज्ञानीजन उसीके अनुकुल ( रुचिकर ) तत्त्वका स्वरूप 
( औषधि ) नही कहते, किन्तु वे वही कहते है जो यथार्थ स्वरूप होता 
है ॥ ३३ ॥। 

पाँच प्रकारसे जेन शासत्रोंके अर्थ समझने की रीति 


प्रत्येक वाक्यका पाँच प्रकारसे अर्थ करना चाहिये:--- 
हब्दार्थ, नयार्थं, मताथे, आगमार्थ और भावार्थे । 
“परमार्थको नमस्कार” इस वाक्यका यहाँ पाँच प्रकारसे अर्थ 


किया जाता हैः--- 
( १ ) शब्दार्थ---जो ध्यानरूपी अग्निके द्वारा कर्मकलंकको 


भस्म करके छुद्ध नित्य निरंजन ज्ञानमय हुए हैं उन परमात्माको मैं नम- 
स्कार करता हैँ ।! यह परमात्माको नमस्कारका शब्दा्थ हुआ । 
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( २ ) नयार्थ--शुद्ध निश्बवनयसे श्रात्मा परमानंदस्वरूप है; 
पूररोशुद्धता प्रगठ हुई वह सदुभ्ूत व्यवहारतयका विषय है। कम दूर हुए 
वह असदभूत अनुपचरित व्यवहारनयका विषय है । इसप्रकार प्रत्येक स्थान 
पर नयसे समझना चाहिये | यदि नयोंके अभिप्रायकी न समझे तो वास्त- 
विक्‌ अर्थ समझे नही आता । यथार्थ श्ानमें साधकके सुतय होते ही हैं । 


ज्ञानावरणीय कर्मने ज्ञानको रोका'--ऐसा वाक्य हो वहाँ 'ज्ञाचा- 


वररखणीय नामका जड कमे रोकता है, ऐसा कहना दो द्वव्योंका संबंध बंत- 
लानेवाला व्यवह्वारनयका कथन है, सत्यार्थ नही है । 


शास्रोंके सच्चे रहस्यको खोलनेके लिये नयार्थ होना चाहिये, नयार्थ 
को समझे बिना चरणानुयोगका कथन भी समभमें नही आता । श्ुंटका 
उपकार माननेका कथन आये वहाँ समझना चाहिये कि शुरू परद्रव्य है, इस- 
लिये वह व्यवहारका कथन है और वह असदुश्गुतठपचरित व्यवहारनय है । 
परमात्म प्रकाश गाथा ७ तथा १४ के अर्थमे बताया गया है कि-असदुद्धत 
का श्रर्थ “८मिथ्या' होता है। 

चरणातुयोगमे परद्रव्य छोड़नेकी बात आये वहाँ समकना चाहिये 
कि वहाँ रागको छुड़ानेके लिये व्यवहारनयका कथन है। प्रवचनसारमें 
शुद्धता और छुभरागकी मित्रता कही है, किन्तु वास्तवमे वहाँ उनके “मित्रता 
नही है, राग तो शुद्धताका छात्रु ही है, किन्तु चरणानुयोगके शास्त्रमें वेसा 
कहने की पद्धति है और वह व्यवहारनयका कथन है। अशुभसे बचनेके 
लिये झुभ राग निमित्तमात्र मित्र कहा है; उसका भावार्थ तो यह है कि--- 
चह चास्तवमे वीतरागताका झछत्रु है किन्तु निमित्त बतानेके लिये व्यवहार 
नय द्वारा ऐसा ही कथन होता है। 

(३ ) मतार्थ---हूसरे विरुद्ध मत किसप्रकारसे मिथ्या हैं, उसका 
वर्णोन करना सो मताथ्े है । चरणानुयोगमे कहे हुए व्यवहारत्रतादि करने 
से घर्मं हो, ऐसी मान्यतावाले श्रन्यमत हैं जैसमत नही है, श्री कुन्दकुन्दाचार्येनि 
भावपाहुड गाथा ८३ में कहा है कि-“पूजादिकमें और ब्रतादि सहित होय 
सो तो पुण्य है और मोह क्षोभ रहित आत्माका परिणाम सो घमर्म है। 
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जोकिक जन-अन्यमति कई कहै हैं जो पूजा आदिक घुभ क्रियामें और ब्नत- 
क्रिया सहित है सो जिचघर्म है सो ऐसे नहीं है ।” 

यहाँ बौद्ध, वेदान्त, नैयायिक इत्यादिमें जो एकान्त मान्यता है 
ओर जिनमतमे रहनेवाले जीवमें भी जिसग्रकारकी विपरीत-एकांत-मान्यता 
चल रही हो वह भ्रूल बतलाकर उस भूल-रहित सच्चा अभिप्राय बतलाना 
सो मतार्थ है । 

( ४ ) आगमार्थ--जो रुत्‌ शास्षमें (सिद्धांतमें) कहा हो उसके 
साथ अर्थको मिलाना सो आगमार्थ है। सिद्धांतमें जो अर्थ प्रसिद्ध हो वह 
आझागमार्थ है। 

( ४ ) भावा्थ---तात्पयं अर्थात्‌ इस कथनका अन्तिम अभिभ्ाय- 
सार क्‍या है ? कि-परमात्मरूप वीतरागी आत्मद्रव्य ही उपादेय है, इसके 
अतिरिक्त कोई निमित्त या किसी प्रकारका राग-विकल्प उपादेय नही है। 
यह सब तो मात्र जाननेयोग्य है; एक परमशुद्ध स्वभाव ही आदरणीय है। 
भावनभसस्काररूप पर्याय भी निमश्चयसे आदरणीय नही है, इसप्रकार परम 
शुद्धात्म स्वभावकों ही उपादेयरूपसे अंगीकार करना सो भावाथ्थ है। 

यह पाँच प्रकारसे शास्त्रोंका अर्थ करनेकी वात समयसार, पंचा- 
स्तिकाय, बृ० द्रव्यसंग्रह, परमात्मप्रकाशकी टीकामें है । 

थदि किसी शास्त्रमें वह न कही हो तो भी प्रत्येक शाख्रके प्रत्येक 
कथनमें इन पाँच प्रकारसे अर्थ करके उसका भाव समभना चाहिये । 

नयका स्वरूप संक्षेपर्मे निम्न प्रकार हैेः--- 

सम्यगूनय सम्यग्‌ श्रुतज्ञानका अवयव है और इससे वह परमाथ्थेसे 
ज्ञानका ( उपयोगात्मक ) अंश है, शौर उसका झब्दरूप कथनको मात्र 
उपचारसे नय कहा है । 

इस विषयमें श्री घवला टीकामे कहा है किः-- 

शंका---नय किसे कहते हैं ? 

समाधान---च्वाताके अ्रभ्विप्नायको चय कहते हैं । 
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शंका---अभिप्राय! इसका क्‍या अर्थ है ? 


समाधान---भ्रमाणसे गृहीत वस्तुके एक देशमे वस्तुका निम्व य ही 
अभिष्नाय है । 


युक्ति भ्र्थात्‌ प्रमाणसे अर्थके ग्रहण करने अथवा द्रव्य और पर्याय 

में से किसी एक को अर्थरूपसे ग्रहणा करनेका नाम नय है । प्रमाणसे जानी 

हुईं वस्तुके द्रव्य श्रथवा पर्यायमें वस्तुके निश्चय करमेको नय कहते है, यह 

इसका श्रश्िप्राय है । 

( घवला टीका पुस्तक ६ पृष्ठ १६२-१६३ ) 

“प्रमाण और नयसे वस्तुका ज्ञान होता है. इस सूत्र द्वारा भी यह 

व्याख्यान विरुद्ध नही पड़ता । इसका कारण यह है कि प्रमाण और नयसे 
उत्पन्न वाक्य भी उपचारसे प्रमाण और नय है |” 

( घ० टी० पु० ६ एछ १६४ ) 


[ यहाँ श्री वीरसेनाचार्यने वाक्यको उपचारसे नय कहकर 
शञानात्मक नयको परमार्थंसे नय कहा है ] 


पंचाध्यायीमें भी नयके दो प्रकार माने है--- 


द्रव्यनयों भावनयः स्यादिति भेदादद्विधा च सो5पियथा । 
पौहलिकः किल शब्दों द्रव्यं भावश्व चिदिति जीवशुण ।४०५॥ 


(अर्थ बह नय भी द्रव्ययय और भावनय इसप्रकारके भेदसे दो 
भकारका है, जैसे कि वास्तवमें पौदुगलिक शब्द द्रव्यनय कहलाता है तथा 
जीवका गुण जो चैतन्य यह है वह भावनय कहलाता है। अर्थात्‌ नये 
ज्ानात्मक और वचनात्मकके भेदसे दो प्रकारका है । उनमेसे वचनात्मक 
नय द्रव्यतय तथा ज्ञानात्मक नय भावनय कहलाता है ।!* 

स्वासी कातिकेय विरचित द्वादशझ्ानुम्रेक्षामें नयके तीन प्रकार कहे 


हैं| अव वस्तुके धर्मको, उसके वाचक झव्दको और उसके ज्ञानक्नो नय 
कहते हैं:-. 
प्‌ 


अध्याय १ सूत्र ३३ ११७ 


(सो चिय इक्तो धम्मो, चाचय सद्दी वि तस्स धम्म्रस्स | 
ते जाणदि त॑ णाणं, ते तिण्णि वि णय विसेसा य )।२६१५॥। 
अथे---जो वस्तुका एक घममं, उस घमंका वाचक छाब्द और उस 
धर्मको जाननेवाला ज्ञान ये तीनों ही नयके विज्येष है । 
भावाथ---वस्तुका ग्राहक ज्ञान, उसका वाचक शाब्द श्रौर वस्तु 
इनको जैसे प्रमाशस्वरूप कहते हैं वैसे ही नय भी कहते हैं ।”” 
( पाटनी अ्न्‍न्थमालासे प्र० कार्तिकेयानुप्रेक्षा पृष्ठ १७० ) 
“सुयरणारास्स वियप्पो, सो वि णओ:” श्रुतज्ञानके विकल्प (-मेद) 
को नय कहा है । ( का०» अनुप्रेक्षा गा० २६३ ) 


लैन नीति अथवा नय विवक्षाई--- * 


एकेनाकर्षन्ती श्छथयन्ती वस्तु तत्वमितरेण । 
अन्तेन जयति जैनी नीतिम॑न्थाननेत्रमिव गोपी ।।२२४॥। 
( पु० सि० उपाय ) 
अर्थ---मथानीको खीचनेवाली ग्वालिनीकी तरह जिनेन्द्र भगवात्र 
की जो नीति अर्थात्‌ नय विवक्षा है वह वस्तु स्वरूपको एक नय विवक्षासे 
खोचती हुईं तथा दूसरी नय विवक्षासे ढीली करती हुई अंत अर्थात्‌ दोनों 
विवक्षाओंसे जयवन्त रहे । 
भावाथ---भगवाचुकी वाणी स्थादह्वादरूप अनेकान्तात्मक है, वस्तु 
का स्वरूप मुख्य तथा गौर नयकी विवक्षासे अहण किया जाता है | जैसे 
जीव द्रव्य नित्य भी है और अनित्य भी है, द्रव्याथिकनयको विवक्षासे नित्य 
है तथा पर्यायाथिक नयकी विवक्षासे अनित्य है यही नय विवक्षा है। 
(जिनवाणी प्रचारक कार्यालय कल कत्तासे प्र० श्री अम्नतचंद्राचायें 
कृत पुरुषार्थ सि० उ० पृष्ठ १२३) 
यह इलोक सूचित करता है कि-शासत्रमे कई स्थान पर निम्अयनय 
की सुख्यतासे कथन है और कहीपर व्यवहारनयकी मुख्यतासे कथन है, 


श्श्८ सोक्षशास्त्र 


परन्तु उसका अर्थ ऐसा नहीं है कि-धर्म किसी समय तो व्यवहारनतय 
(-अश्वृतार्थनय ) के आश्रय्से होता है और किसी समय निम्धयनय 
(-शभृतार्थनय ) के आश्रयसे होता है, परन्तु धर्म तो हमेशा निःश्चयनय 
अर्थात्‌ भरूतार्थनयके ही आश्रयसे होता है (-पअ्रर्थात्‌ भरूतार्थशनयके अखण्ड 
विषयरूप निजणशुद्धात्माके आश्रयसे ही घमर्मं होता है। ) ऐसा न्‍्याय-9 ० 
सि० उपायके ४५ वें इलोकमें तथा श्री कातिकेयाजनुप्रेक्षा ग्रन्थ गा० ३११- 
१२ के भावार्शमें दिया गया है। इसलिये इस इलोक नं० २२५ का अन्य 
प्रकार श्र्थण करना ठीक नहीं है । 


इसप्रकार श्री उमास्वामि विरचित मोक्षशासत्रर्े म्रथम अध्यायकी 
गुजराती ठीकाका हिन्दी अनुवाद समाप्त हुआ । 


प्रथम अध्याय का परिशिष्ट 
[१] 
श में 
सम्यग्दशनके सम्बन्धमें कुछ ज्ञातव्य 
(१) 
सम्यग्दशेनकी आवश्यकता 
प्रक्ष---च्वानी जब कहते है कि सम्यग्दश नसे धर्मेका प्रारम्भ होता 
है, तब फिर सम्यग्दर्शन रहित ज्ञान और चारित्र कंसे होते हैं ? 
उत्तर---यदि सम्यर्दशंतस न हो तो ग्यारह पअंगका ज्ञाता भी 
मिथ्याज्ञानी है; और उसका चारित्र भी मिथ्याचारित्र है । तात्पयें यह है. 
कि सम्यग्ददोनके बिना ब्नत, जप, तप, भक्ति, प्रत्याख्यान आदि जितने भी 
आचररा हैं वे सब मिथ्याचारित्र है, इसलिये यह जानना श्रावश्यक है कि 
सम्यग्दशन क्या है और वह कंसे प्राप्त हो सकता है ।ः 
(२) 
5 
सम्बग्दशन क्या है ९ 
प्रक्ष---सम्यग्दरंन क्या है ? वह द्रव्य है, ग्र॒ण है या पर्याय ? 
उचर---धम्यग्दर्शन जीव द्रव्यके श्रद्धागुराकी एक निर्मेल पर्याय 
है । इस जगतमे छह द्रव्य हैं उनमेंसे एक चैतन्यद्रव्य ( जीव ) है, और 
पाँच अचेतन-जड़ दृष्य-पुदल, घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश 
और काल हैं । जीव द्रव्य अर्थात्‌ आत्मवस्तुमे अनन्त शुख हैं, उनमेसे एक 
गुण श्रद्धा ( मान्यता विश्वास-प्रतीति ) है, उस गरुणकी अवस्था जनादि- 
कालसे उल्टी है इसलिये जीवको अपने स्वरूपका अम बना हुआ है, उस 
अवस्थाको मिथ्यादर्शंन कहते है। उस श्रद्धाग्रुणगकी सुलटी [-शुद्ध ] 
अ्रवस्था सम्यग्दशंन है । इसप्रकार आत्माके श्रद्धाशुणकी शुद्ध पर्याय 
सम्यरदशेन है । 
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(३) 
श्रद्धागुणकी घुख्यतासे निश्चय सम्पग्दशनकी व्याख्या 


(१) श्रद्धामुणकी जिस अवस्थाके प्रगट होनेसे अपने शुद्ध आत्माका 
प्रतिभास हो सो सम्पग्दर्शन है । 

(२) सर्वेज्ञ भगवानकी वाराीमें जैसा पूर्ण आत्माका स्वरूप कहा 
गया है वेसा श्रद्धान करना सो निम्धय सम्यग्दशेत है । 

[ निम्धय सम्यग्दर्शन-निसित्तको, अपूर्ण यथा विकारी पर्यायको, 
भंगभेदको या गुराभेदको स्वीकार नही करता-(मेदरूप) लक्षमे नही लेता ।] 


सोट:--बहुतसे लोग यह मानते हैं कि मात्र एक सर्वव्यापक झरात्मा है और 
वह आत्मा क्ूटस्थमात्र है, किन्तु उनके कथनानुसार चैतन्यमान्न श्रात्माकों मानना 
सम्यग्दर्शंन नदी है । 

(३) स्वरूपका श्रद्धान । 


(४) शभ्रात्म श्रद्धान [ पुरुषार्थसिद्धि उपाय इलोक २१६ ] 
(५) स्वरूपकी यथार्थ प्रतीति-श्रद्धान [ मोक्षमार्गं प्रकाशक पृष्ठ 
४७ १-सस्ती ग्रन्थमाला देहलीसे प्रकाशित | 
(६) परसे भिन्न अपने आत्माकी श्रद्धा रुचि [ समयसार कलश 
६» छेहढाला तीसरी ढाल, छुन्द २। ] 


नोठ:--यहाँ परसे “भिन्न” दाव्द सूचित करता है कि सम्यर्दशनको परवस्तु, 

निित्त, अशुद्धपर्याय, श्रपुरों शुद्धपर्याय या भगसेद आदि कुछ भी स्वीकार्य नही हैं । 

सम्यग्द्शनका विषय [ लक्ष्य | पूर्ण ज्ञानधन बैकालिक श्रात्मा है । [ पर्यायकी 
श्रपूर्राता इत्यादि सम्यन्शानका विषय है।] 

(७) विशुद्धज्ञान-दर्शनस्वभावरूप निज परमात्माकी रुचि सम्य- 

गवर्शत है [ जयसेनाचार्यक्रत टीका-हिन्दी समयसार पृष्ठ ८] 


नोट:--यहाँ “निज” छाव्द है, वह अनेक आत्मा है उनसे अपनी भिन्नता 
बतलाता है । 
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(८) शुद्ध जीवास्तिकायकी रुचिरूप निः्चयसम्यक्त्व । [जयसेना- 
चार्यक्रत टीका--पंचास्तिकाय गाथा १०७ पृष्ठ १७० ] 


(४) 
ज्ञान गुणकी मुझ्षतासे निश्चय सम्यग्दर्शनकी व्याख्या 
(१) विपरीत अभिनिवेशरहित जीवादि तत्त्वाथश्रद्धान सम्यग्दर्शत 
का लक्षण है, [ भोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ४७० तथा पुरुषार्थ' सिद्धचू पाय 


इलोक २२ ] 
नोट:---यह व्याख्या अमाण दृष्टिले है उसमें श्रस्ति-नास्ति दोनों पहलू बताये 


(२) 'जीवादिका श्रद्धान सम्यक्त्व है” अर्थात्‌ जीवादि पदार्थोके 
थथार्थे श्रद्धान स्वरूपमें आत्माका परिणमन सम्यक्‍्त्व है [ समयसार गाथा 
१५४५, हिन्दी टीका पृष्ठ २२५, गुजराती पृष्ठ २०१ ] 

(३) भ्रूतार्थेस जाने हुए पदार्थोसि शुद्धात्माके पृथक्त्वका सम्यक्‌ 
अवलोकन । [ जयसेनाचार्यक्नत ठीका-हिन्दी समयसार पृष्ठ २२६ ] 

नोट:---कालम नं ० २ भौर ३ यह सूचित करते हैं कि जिसे नव पदार्थोका 
सम्यग्शान होता है उसे ही सम्यन्दर्शन होता है । इसप्रकार सम्यग्शान भौर सम्यग्दर्शंनका 
झविताभसावी भाव बतलाता है। यह कथन द्रव्याथिक नयसे है। 

(३) पंचाध्यायी भाग दूसरेमे ज्ञानकी अपेक्षासे निर्चयसम्यर्दर्शन 
की व्याख्या श्लोक १८६ से १८९ में दी गई है, यह कथन पर्यायार्थिकनयसे 
है । वह निम्नप्रकार कहा गया है:-- 

[गाथा १८५६ ]---'इसलिये शुद्धतत््व कही उन नव तत्त्वोंसे विल- 
कारण अर्थान्तर नही है, किन्तु केवल नवतत्त्व सम्बन्धी विकारोकों छोडकर 
नवतत्त्व ही छुद्ध हैं । 

भाषाथे --- इससे सिद्ध होता है कि केवल विकार की उपेक्षा करने 
से नवतत्त्व ही शुद्ध है, नवतत्त्वोसे कही सर्वेथा भिन्न शुद्धत्व नहीं है ।' 

[ गाथा १८७ |--इसलिये सूत्रमे तत्त्वाथँंकी श्रद्धा करनेको 
सम्यर्दरशॉन माना गया है, और वह भी जीव-अजीवादिरूप नव हैं, *< >< 

श्६ 
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भावार्थ;---विका रकी उपेक्षा करने पर शुद्धंत्व नवतेत्त्वोंसे अभिन्न 
है, इसलिये सूत्रकारने [ तत्त्वार्थसूत्रमें | नवतत्त्वोके यथार्थ श्रद्धानको 
सम्यग्दशंच कहा है। ><>< ><” 


[ गाथा १८८ ] इस गाथामें 'जीव अजीव आंश्रव बन्ध संवर 
निज रा और भोक्ष' इन सात तत्त्वोंके नाम दिये है । 


गाथा १८६ ] “पुण्य और पापके साथ इत सात तत्त्वॉकों नव 
पदार्थ कहा जाता है, और वे नव पदार्थे भ्रुतवार्थंके आश्रयसे सम्यरदर्शनका 
वास्तविक विषय हैं ।” 


भावाथे।---“पुण्य और पापकें साथ यह सांर्त तत्त्व ही नव पदार्थ 
कहलपते हैं, और-वे नव पदार्थ यथार्थेताके आश्रयसे सम्यंग्दशेंनके यथरर्थि 
विषय है ।” 


-नोट:--यह ध्यान रहे कि यह कथन ज्ञानकी श्रपेक्षास हैं। द्॑ंनापेक्षासे 
सम्यग्दर्शंनका विषय झपना अखंड शुद्ध चेतन्यस्वरूप परिपूंणं भात्मा है,--यंह बॉँतें 
ऊपर बताई गई है । 

(५) “शुद्ध चेतना एक प्रकारकी है क्योकि शुद्धका एक प्रकार है। 
छुद्ध चेतनामें शुद्धताकी उपलब्धि होती है इसलिये वह श्ुद्धरूप है जौर वह 
ज्ञानरूप है इसलिये वह ज्ञान चेतना है” | पेंचाध्यायी अध्याय २ गाथा 
५१६४ ] 

“सभी सम्यग्दृष्टियोंके यह ज्ञानचेतना प्रवाहरूपसे अर्थवा अँखण्ड 
एकघारारूपसे रहती है | [ पंचाध्यायी अध्याय २ गाथा ८५१ | 

(६) जशेय-ज्ञाठ॒त्वकी यथावत्‌ प्रतीति जिसका लक्षरंग है वह संम्य- 
श़शे त पर्याय है । [ भ्रवचतसार अध्याय ३ गाथा ४२, श्री अमृतचन्द्राचार्ये 
कृत टीका पृष्ठ ३३५ | 

(७) आत्मासे आत्माको जाननेवाला जीव _निरचंयसम्यस्दृष्टि है । 
[ परमात्मप्रकाश गाथा ८२ ] 


(८) “तत्त्वाथश्रद्धानं सम्यग्दश नम [ तत्त्वाथेंसूत्र अध्याय १ सूत्र २] 
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(४) 
चारित्रयुणकी घुख्यतासे निश्चयसम्यग्दर्शनकी व्याख्या 


(१) “ज्ञानचेतनामें ज्ञान! शब्दसे ज्ञानमय होनेके कारण शुद्धा- 
त्माका अ्रहण है, और वह शुद्धात्मा जिसके द्वारा श्रनुभ्चुत होता है उसे 
जलञानचेतना कहते हैं” [पंचाध्यायी अध्याय २ गाथा १६६--भावाशर्थ ० ] 


(२) उसका स्पष्ठीकररणा यह है कि-आत्माका ज्ञानग्रुण सम्यवत्व- 
युक्त होनेपर आत्मस्वरूपकी जो उपलब्धि होती है, उसे ज्ञानचेतना कहते 
हैं'। [पंचाध्यायी गाथा १€७ ] 


(३) “निम्धयसे यह ज्ञानचेतना सम्यग्दष्टिके ही होती है । [पंचा- 
ध्यायी गाथा श्ण८ | 

नोट३--यहाँ भात्माका जो छुद्धोपयोग है--भनुमन है वह चारित्रग्ग॒णकी 
पर्याय है । क * 

(४) आत्माकी शुद्ध उपलब्धि सम्यग्दर्शनका लक्षरा है [ पंचाध्यायी 

गाथा २१५] हैं 

नोट:--यहाँ इतना ध्यान रखना चाहिये कि ज्ञानकी मुख्यता या चारित्रकी 
मझ्ुख्यतासे जो कथन द्वै उसे सम्यग्दशंचका बहा लक्षण जानना चाहिये, क्योकि सम्य- 
शान और अ्रनुभवके साथ सम्यग्दर्शन भविनाभावी हैं इसल्गि वे सम्यग्दर्शनको अन्ु- 
सानसे सिद्ध करते हैं । इस अपेक्षासे इसे व्यवहार कथन कहते हैं श्ौर दर्शन [ श्रद्धा 
गुणकी अपेक्षासे जो कथन है उसे निदचय कथन कहते हैं । 


(५) दर्शनका निरचय स्वरूप ऐसा है कि-भगवान्‌ परमात्म' स्व- 
भावके अतीन्द्रिय .सुखकी रुचि करनेवाले जोवमे शुद्ध अन्तरंग गात्मिक 
तत्त्वके आननन्‍्दको उत्पन्न होनेका धाम ऐसे छुद्ध जीवास्तिकायका ( अपने' 
जीवस्वरूपका ) परमश्रद्धान, हढ़ प्रतीति और सच्चा निम्धय ही दर्शन है 
(यह व्याख्या सुख ग्रुणकी म़ुख्यतासे है । ) 
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(६) 
अनेकान्त स्वरूप 


दरशन-शान-चारित्र सम्बन्धी श्रनेकान्त स्वरूप समभने योग्य है 
इसलिये वह यहाँ कहा जाता है । 


(१) सम्यग्द्शन---सभी सम्यस्हष्टियोंके अर्थात्‌ चौथे गुण स्थानसे 


सिद्धोंततक सभीके एक समान है, अर्थात्‌ छुद्धात्माकी मान्यता उन सबके 
एकसी है-मान्यत्तामे कोई भ्रन्तर नही है । 


(२) सम्यगज्ञान--सभी सम्यब्दृष्टियोंके सम्यक्त्वकी अपेक्षासे ज्ञान 
एक ही प्रकारका है किन्तु ज्ञान किसीके हीन या किसीके श्रधिक होता है । 
तेरहवें ग्र॒ुणस्थानसे सिद्धोत्तकका ज्ञान सम्पूरों होनेसे सर्च वस्तचुओको युगपतु 
जानता है। नीचेके शुणसस्‍्थानोमें [ चौथेसे बारहवें तक़॒ ] ज्ञान क्रमशः 
होता है, और वहाँ यद्यपि ज्ञान सम्यक्‌ है तथापि कम-बढ़ होता है, उस 


अवस्थामें जो ज्ञान विकासरूप नही है वह अभावरूप है, इसप्रकार 
सम्यग्दशंन और सम्यग्ज्ञानमे अन्तर है । 


(३) सम्पक्चारित्र---सभी सम्यम्दष्टियोके जो कुछ भी चारित्र 
भरगट हुआ हो सो सम्यक्‌ है। और जो दसवें शुरझास्थान तक प्रगट नही 
हुआ सो विभावरूप है । तेरहवें ग्रुशस्थानमे अनुजीवी योग ग्रुण कंपनरूप 
होनेसे घिभावरूप है, और वहाँ प्रत्तिजीवीशुर बिलकुल प्रमट नही है १ 
चोदहयें गुसुस्थानमे भी उपादानंकी कच्चाई है इसलिये वहाँ औदयिकभाव 
है । 

(४) जहाँ सस्यण्दर्शन है वहाँ सम्यरज्ञान और स्व॒रूपाचररा- 
चारिच्रका अंश अमेदरूप होता है; ऊपर कहे अनुसार दहोनग़ुरणासे ज्ञानग्रुरा 
का पृथकट्व और उन दोनों ग्रुणोसे चारित्रग्॒ुणका प्रुथक्‍त्व सिद्ध हुआ, 
इसप्रकार श्रवेकान्त स्वरूप हुआ ॥ 

(५) यह भेद पर्यायाथिकनयसे है॥ दइूव्य शअ्रद्षण्ड है इसलिये 
द्रव्याथिकनयसे सभी गुण अभेद-अखण्ड है, ऐसा समभना चाहिये ।- _ 
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(७) 
दर्शन [ श्रद्धा )) ज्ञान, चारित्र इन तीनों गुणोंकी अमेददृष्टिसे 
निश्चय सम्यग्दशनकी व्याख्या 
(१) अखण्ड प्रतिभासमय, अनन्त, विज्ञानघन, परमात्मस्वरूप 
समयसारका जब झात्मा अनुभव करता है उसी समय आत्मा सम्यक्रूपसे 
दिखाई देता है-[ भर्थाव्‌ श्रद्धा की जाती है ] भौर ज्ञात होता है इसलिये 
समयसार ही सम्यग्दर्शंव और सम्यथग्शान है। नयोंके पक्षपातको छोडकर 
एक अखण्ड प्रतिभासको अनुभव करना ही 'सम्यग्दशंन! और “सम्यस्ज्ञान 
ऐसे नाम पाता है। सम्यग्दशेन-सम्यस्ज्ञान कही अनुभवसे भिन्न नही है 
[ समयसार गाथा १४४ टीका भावार्थ, | 
(२) बर्ते निज स्वभावका अजचुभव लक्ष प्रतीत, 
चृचि वहे जिनभावमें परमार्थे समकित । 
[ आत्मसिद्धि गाथा ११९१ | 
अथे---अपने स्वभावकी प्रतीति, ज्ञान और अनुभव वर्ते और -अपने 
भावमे अपनी दृत्ति वह्टे सो परमार्थे सम्यक्त्व है । * हक 
(८) 
निश्चय सम्यरदशनका चारित्रके भेदोंकी अपेक्षासे कथन 
निश्चय सम्यग्दर्शन चौथे गुणस्थानसे प्रारम्भ होता है, चौथे और 
पाँचवें गुणस्थानमे चारिनर्मे म्ुख्यतया राग होता है इसलिग्रे उसे 'सराग 
सम्यक्त्व” कहते है । छठे ग्रुणस्थानमे चारिन्रमे राग भौरम है, और ऊपरके 
गुणस्थानोंमे उसके दूर होते होते अन्तमे सम्पूर्णो वीतराग चारित्र हो जाता 
है, इसलिये छठे ग्र॒ुणस्थानसे “वीतराग सम्यकत्व,” कहलाता है । 
(९) ; 
निश्चय सम्पग्दशनके सम्बन्धमें प्रश्नोचर 
अश्ष+-_.मिथ्यात्व और अनन्तासुबन्धीके निमित्तसे होनेवाले 


विपरीत अभिनिवेशसे रहित जो श्रद्धा है सो/निः्चय सम्यक्त्व है या व्यवहार 
सम्यक्त्व ? 


घ् 


बन 
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उचर३--वह निम्धय सम्यकक्‍त्व है, व्यवहार सम्यक्त्व नहीं । 


प्रश्न।--पंचास्तिकायकी १०७ वी गाथाकी संस्कृत टीकासे उसे 
घ्यवहार सम्यक्त्व कहा है । 

उचर)---नही, उसमें इसप्रकार शब्द हैं-“'मिथ्यात्वोदयजनित 
विपरीताभिनिवेश रहित॑ श्रद्धानस”, यहाँ “अद्धान'ं कहकर श्रद्धानकी 
पहिचान कराई है, किन्तु उसे व्यवहार सम्यक्त्व नही कहा है व्यवहार और 


निम्धय सम्यक्ट्वकी व्याख्या गाथा १०७ में कथित “भावाणम्' शब्दके अर्थ 
में कही है । 


प्रकश्ष।---अध्यात्मकमलमातँंड” की सातवीं गाथामें उसे व्यवहार 
सम्यक्त्व कहा है, क्या यह ठीक है ? 


उचर+---नही, वहाँ निम्चय सम्यक्त्वकी व्याख्या है, द्वव्यकमेके 
उपशम, क्षय इत्यादिके निमित्तसे सम्यक्त्व उत्पन्न होता है-इसप्रकार निम्व॒य 
सम्यवत्वकी व्याख्या करना सो व्यवहारनयसे है क्योकि वह व्याख्या 
परद्रग्यकी अ्रपेक्षासे की है। अपने पुरुषार्थसे निः्चय सम्यक्त्व प्रगट होता 
है थह निम्चययनयका कथन है । हिन्दीमें जो “व्यवहार सम्यक्त्व” ऐसा अर्थ 
किया है सो यह भूल गाथाके साथ मेल नही खाता । 


(१०) 
व्यवहार सम्यग्दशनकी व्याख्या 


(१) पंचास्तिकाय, छहद्गन्य तथा जीव-पुढ़लके संयोगी परिणामोंसे 
उत्पन्न शाश्रव, बन्ध, पुण्य, पाप, संवर, निर्जेरा और मोक्ष इसप्रकार नव 
पदार्थेके विकल्परूप व्यवहार सम्यकक्‍त्व है । 


[ पंचास्तिकाय गाथा १०७ जयसेनाचार्यक्रत टीका प्रृष्ठ १७० ] 


(२) जीव, श्रजीव, आश्रव, बन्ध, संवर, निजेरा और मोक्ष इन 
सात तत्त्वोकी ज्योकी त्यों यथा्थे अटल श्रद्धा करना सो व्यवहार 
सम्यरदरदोन है । [ छहडढाला, ढाल ३ छनन्‍्द ३ ] 
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(३) प्रश्न--क्या व्यवहार सम्यग्द्शंच निम्धय सम्यग्द्शनका 
साधक है ? 

उचर६---प्रथम जब निश्चय सम्यग्दर्शन प्रगट होता है तब विकल्प 
रूप व्यवहार सम्यग्द्शनका अभाव होता है | इसलिये वह ( व्यवहार 
सम्यग्दशेन ) वास्तवमें निःश्चय सम्यरदर्शनका साधक नहीं है, तथापि उसे 
भूतनेगमनयसे साधक कहा जाता है, अर्थात्‌ पहिले जो व्यवहार सम्यग्दशन 
था वह निम्यय सम्यग्दर्श नके प्रगट होते समय अभावरूप होता है, इसलिये 
जब उसका अभाव होता है तब पूर्वेकी सविकल्प श्रद्धाको व्यवहार सम्य- 
वन कहा जाता है। ( परमात्म प्रकाश गाथा १४० पृष्ठ १४३, प्रथमा- 
वत्ति संसक्षत टीका ) इसप्रकार व्यवहार सम्यर्दशंन निश्चय सम्यग्दशेनका 
कारण नही, किन्तु उसका अभाव कारण है । 


(११) 


व्यवहाराभास सम्यर्दर्शनको कभी व्यवद्ार सम्यग्दर्शन भी 
कहते हैं । 


द्रव्यलिंगी मुनिको आत्मज्ञानयुन्य आगमज्ञान, तत्त्वार्थश्रद्धान और 
सयमभावकी एकता भी कार्यकारी नही है [ देखो मोक्षमार्ग प्रकाशक 
देहलीवाला पृष्ठ ३४९ ] 

यहाँ जो "तत्त्वार्थे श्रद्धानः डाब्दका प्रयोग हुआ है सो वह भाव 
निक्षेपसे नही किन्तु नाम निश्लेपसे है । 

'जिसे स्व-परका यथार्थ श्रद्धान नही है किन्तु जो वीतराग कथित 
देव, ग्रुरु और घर्म-इन तीनोंको मानता है तथा अन्यमतमें कथित देवादि 
को तथा तत्त्वादिको नही मानता, ऐसे केवल व्यवहार सम्यक्‍त्वसे वह 
निश्चेय 'सम्यक्त्वी नाम नही पा सकता! । ( पं० टोडरसलजी कृत रहस्य- 
पूर्ण चिट्ठी ) उसका ग्रहीत मिथ्यात्व दूर होगया है इस अपेक्षासे व्यवहार 
सस्यकत्व हुआ है ऐसा कहा जाता है किन्तु उसके अगृहीत -मिथ्यादर्शेन है 
इसलिये 'वास्तवमें -उसे व्यवहाराभास सम्यग्दर्शन है । 
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मिथ्यादृष्टि जीवको देव ग्रुरु धर्मादिका श्रद्धान आभासमात्र होता 
है, उसके श्रद्धानमेंसे विपरीताभिनिवेशका अ्रभाव नहीं हुआ है, और उसे 
व्यवहार सम्यक्त्व श्राभासमात्र है, इसलिये उसे जो देव, गुरू घ॒र्मं; नव 
तत्वादिका श्रद्धान है सो विपरीताभिनिवेशके श्रभावके लिये कारण नहीं 
हुआ, भर कारण हुए बिना उसमें [ सम्यग्दर्शवका ] उपचार संभवित 
नही होता, इसलिये उसके व्यवहार सम्यग्दशन भी संभव नही है, उसे 
व्यवहार ससस्‍्यकत्व, मात्र नामनिक्षेपसे कहा जाता है [ मोक्षमार्ग प्रकाशक 
अ० ६ पृष्ठ ४७६-४७७ देहलीका ] 


(१२) 
सम्यग्द्शनके प्रगट करनेका उपाय 
प्रश्ष---सम्यग्दर्शनके प्रगट करनेका क्या उपाय है ? 


(१) 

उत्तर--आत्मा और परद्रव्य सर्वंथा भिन्न हैं, एकका दूसरेमें 
अत्यत श्रभाव है । एक द्वव्य, उसका कोई ग्रुण या पर्याय दूसरे द्वव्यमें, 
उसके ग्रुणमें या उसकी पर्यायमे प्रवेश नही कर सकते, इसलिये एक द्रव्य 
दूसरे द्ृव्यका कुछ भी नही कर सकता, ऐसी वस्तुस्थितिकी मर्यादा है । 
आऔर फिर प्रत्येक द्वग्यमें अग्रुरुलछुत्व गुणा है क्योकि वह सामान्यग्रुण है । 
उस गशुणाके कारण कोई किसीका कुछ नही कर सकता । इसलिये आत्मा 
परद्रव्यका कुछ नही कर सकता, शरीरको हिला डुला नहीं सकता, 
द्रव्यकर्मे या कोई भी परद्रव्य जीवको कभी हानि नही पहुँचा सकता,--- 
यह पहिले निम्धय करना चाहिये । 


इसप्रकार निम्चय करनेसे जगतके परपदार्थेकि कतू त्वका जो अभि- 
सात आत्माके अनादिकालसे चला आरहा है वह दोष मानन्‍्यतामेंसे और 
ज्ञानमेंसे दूर हो जाता है । हर 


शास्रेमें कहा गया है कि द्रव्यकमें जीवके गरुणोंका घात करते हैं, 
इसलिये कई लोग मानते हैं कि उन कर्मोका उदय जीवके भुरणोंका वास्तव 
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मे घात करता है, और वे लोग ऐसा ही जर्थे करते है; किन्तु उनका यह 
अर्थ ठीक नही है। क्योकि वह कथन व्यवहारनयका है जो कि केवल 
निमित्तका ज्ञान करानेवाला है । उसका वास्तविक अ्रथे यह है कि-जब जीव 
अपने पुरुपार्थेके दोषसे अपनी पर्यायमे विकार करता है भर्थाव्‌ अपनी 
पर्यायका घात करता है तब उस घातमे श्रनुकुल निमित्तरूप जो द्रव्यकमों 
प्रात्मभ्रदेशोसे खिरनेके लिये तैयार हुआ है उसे “उदय” कहनेका उपचार है 
अर्थात्‌ उस कर्मपर विपाक उदयरूप निमित्तका आरोप होता है । और यदि 
जीव स्वयं अपने सत्यपुरुपार्थले विकार नहीं करता--अपनी पर्यायका घात 
नही करता तो द्रव्यक्रमोके उसी समूहको “निर्जरा”' नाम दिया जाता है । 
इसप्रकार निमित्त-नमित्तिक संबंधका ज्ञान करने मात्रके लिये उस व्यवहार 
कथनका श्रर्थे होता है | यदि अन्यप्रकारसे ( शब्दानुसार ही; ) श्रर्थ किया 
जाय तो इस सम्बन्धके वदले कर्त्ता, कर्मका संबंध माननेके बराबर होता है, 
अर्थात्‌ उपादान-निमित्त, निश्चयव्यवहार एकरूप हो जाता है, अथवा एक 
ओर जीवद्रव्य और दूसरी ओर अनन्त पुदुगल द्रव्य है, तो अनन्त द्रव्योने 
मिलकर जीवमे विकार किया है ऐसा उसका श्रर्थे हो जाता है, जो कि ऐसा 
नही हो सकता । यह निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध बतानेके लिये कर्मके उदयने 
जीवपर असर करके हानि पहुँचाई,-उसे परिणमित किया इत्यादि प्रकारसे 
उपचारसे कहा जाता है, किन्तु उसका यदि उस छब्दके अनुसार ही अर्थ 
किया जाय तो वह मिथ्या है। [ देखो समयसार गाथा १२२ से १२५ 
१६०, तथा ३३७ से ३४४, ४१२ अमृतचन्द्राचायं की टीका तथा समय 
सार कलझ नं० २११-१२-१३-२१६ | 
इसप्रकार सम्यग्दरशंन प्रगट करनेके लिये पहिले स्वद्गरग्य-परद्रव्य 
की भिक्नता निदिचत करनी चाहिए, और फिर क्या करना चाहिए सो 


क्हते हैं। 
(२) 
स्वद्वव्य और परद्रव्यकी भिन्नता निरिचत्‌ करके, परद्वव्यों परसे 


लक्ष छोडकर स्वद्वग्यके विचारमे आना चाहिए वहाँ आत्मामे दो पहलू है 
उन्हे जानना चाहिए ! एक पहलू-आत्माका प्रतिसमय त्रिकाल अखंड परि- 
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पूर्ों चैतन्य स्वभावरूपता द्रव्य-ग्ुण पर्यायमें (वर्तमान पर्यायको गौरण करने 
पर) है, आत्माका यह पहलू निदचयनयका विषय है । इस पहलूको निम्धय 
करनेवाले ज्ञानका पहलू “निरचयनय है । 

दूसरा पहल-वत्तंसान पर्यायमें दोष है-विकार है, अल्पज्ञता है यह 
निश्चय करना चाहिए । यह पहलू व्यवहारनयका विषय है । इसप्रकार दो 
नयोंके द्वारा श्रात्माके दोनों पहलुओका निश्चय करनेके बाद पर्यायका 
आश्रय छोड़ कर अपने त्रिकाल चैतन्य स्वरूपकी ओर उन्छुख होना चाहिए। 

इसप्रकार अकालिक द्रव्यकी ओर उन्म्रुख होनेपर-वह चैकालिक 
नित्य पहलू होनेसे उसके आश्रयस्ते सम्यग्द्शेन प्रगट होता है । 

यद्यपि निः्धयनय और सम्यग्दर्शन दोनो भिन्न २ गुरोंकी पर्याय हैं 
तथापि उन दोनोंका विषय एक है अर्थात्‌ उन दोनोंका विषय एक, अ्रखण्ड, 
छुद्ध, बुद्ध, चैतन्यस्वरूप आत्मा है, उसे दूस रे शब्दोमें “त्रेकालिक ज्ञायक रुव- 
रूप! कहा जाता है। सम्यग्दर्शन किसी परद्रव्य, देव, ग्रुद, झारत्र अश्रथवा 
निमित्त, पर्याय, गरुणभेद, या सग इत्यादिको स्जीकार नही करता, क्योंकि 
उसका विषय उपरोक्त कथनालुसार चिकाल ज्ञायकस्वरूप पआञात्मा है । 


(१३) 
निर्विकल्प अशुभवका प्रारम्भ 
निविकल्प अनुभवका प्रारम्भ चौथे ग्रुणस्थानसे ही होता है, किन्तु 
इस ग़ुणस्थानमे वह बहुतकालके अन्तरसे होता है, और ऊपरके ग्रुणस्थानों 
मे जल्दी २ होता है । नीचेके और ऊपरके शुरास्थानोंकी निविकल्पतामें भेद 
यह है कि परिरतामोकी मग्नता ऊपरके ग्रुशस्थानोंमें विशेष है। [गुजराती 
मोक्षमार्ग प्रकाशकके साथकी श्री टोडरमलजी कृत रहस्य पूर्ण चिट्ठी पृष्ठ ३४६ | 
(१४) 
जब कि सम्यक्त्व पर्याय है तब उसे गुण केसे कहते हैं ९ 
प्रश्न:----सम्यर्दर्शन पर्याय है फिर भी कहीं २ उसे सम्यवत्व गुण 
क्यों कहते हैं ? 
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उचर५---वास्तवमे तो सम्यग्दशंन पर्याय है, किन्तु जैसा गुण है 
वेसी ही उसकी पर्याय प्रगठ हुई है---इसप्रकार गुर पर्यायकी अ्रभिन्‍नता 
वतानेके लिये कही कही उसे सम्यक्त्व ग्रुण भी कहा जाता है; किन्तु 
वास्तवमे सम्यक्त्व पर्याय है, ग्रण नही । जो गुण होता है वह त्रिकाल 
रहता है । सम्यकक्‍त्व चिकाल नही होता किन्तु उसे जीव जब अपने सत्‌ 

पुरुषार्थंसे प्रयट करता है तब होता है | इसलिये वह पर्याय है । 

(१४) 
सभी सम्यम्द्टियोंका सम्यग्दर्शन समान है 

प्रश्ष।---छत्मस्थ जीवोकी सम्यग्दर्शन होता है और केवली तथा 
सिद्धभगवानके भी सम्यग्दशंन होता है, वह उन सबके समान होता है या 


असमान ? 
उचरः:---जैसे छद्मस्थ (-अपूर्णाज्ञानी ) जीवके श्रुतज्ञानके अनुसार 
प्रतीतति होती है उसीधप्रकार केवलीभमगवान और सिद्धभगवानके केवलज्ञानके 
अनुसार प्रतीति होतो है । जैसे तत्त्वश्रद्धान छम्मस्थकों होता है वेसा ही 
केवली--सिद्धभगवानके भी होता है । इसलिये ज्ञानादिकी हीनाधिकता होने 
पर भी तिर्यच आदिके तथा केवली और सिद्धभगवानके सम्यग्दशॉन तो 
समान ही होता है; क्योकि जैसी आ्रात्म स्वरूपकी श्रद्धा छच्मस्थ सम्पग्दृष्टि 
को है वैसी ही केवली भगवानको है | ऐसा नही होता कि चौथे गुणस्थान 
मे लुद्धात्माकी श्रद्धा एक प्रकारकी हो और केवली होने' पर अन्य प्रकारकी 
हो, यदि ऐसा होने लगे तो चौथे ग्रुरस्थानमे जो श्रद्धा होती है वह 
यथार्थ नही कहलायगी किन्तु मिथ्या सिद्ध होगी । [ देहलीका सोक्षमार्य 
“ पध्रकाणक पृष्ठ ४७५ |] 
(१६ ) 
सम्यर्दर्शनके भेद क्‍यों कहे गये हैं १ 
प्रश्न।---यदि सभी सम्यग्दृष्टियोका सम्यग्दशंच समान है तो फिर 
आत्मानुश्यासनकी ग्यारहवी गाथामे सम्यग्दर्शनके दश प्रकारके मेद क्यो कहे 


गये हैं ? 
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उचर$---सम्यग्द्श नके यह भेद निमित्तादिकी अपेक्षासे कहे गए हैं 
श्रात्मानुशासनमे दशा प्रकारसे सस्यक्त्वके जो सेद कहे गये हैं उनमें से श्राठ 
भेद सम्यन्दर्शन प्रगट होनेसे पूर्वे जो निमित्त होते है उनका ज्ञान करानेके 
लिए कहे है, और दो भेद ज्ञानके सहकारीपनकी अपेक्षासे कहे हैं | श्रुत 
केवलीको जो तत्त्वश्रद्धान है उसे अवगाढ़ सम्यग्दरॉन कहते हैं, और केवली 
भगवानको जो तत्त्वश्रद्धान है उसे परमावगाढ सम्यग्दर्शन कहा जाता है, 
इसप्रकार आठ भेद निर्मित्तोकी अपेक्षासे और दो भेद ज्ञानकी अपेक्षासे है । 
“दहोनकी” अपनी अपेक्षासे वे भेद नही है। उन दश्शों प्रकारमें सम्यग्द्शनका 
स्वरूप एक ही प्रकारका होता है,--ऐसा समझना चाहिए, [ दे० का 
मोक्षमाग प्रकाशक अ० € एृ० ४६३ ] 
प्रश्ष----यदि चौथे ग्रुणस्थानसे सिद्ध भगवान तक सभी सम्यग्दृष्टियों 
के सम्यग्दशेंन एकसा है तो फिर केवलीभगवानके परमावगाढ सम्यग्दरशंन 
क्यो कहा है ? 
उत्तर*---जैसे छच्मस्थको श्रुतज्ञानके अनुसार प्रतीति होती है 
उसीप्रकार केवली और सिद्ध भगवानको केवलज्ञानके अनुसार ही प्रतीति 
होती है | चौथे शुर्ास्थानमे सम्यग्दरशेंनके प्रगट होने पर जो आत्मस्वरूप 
निर्णीत्त किया था वही केवलज्ञानके द्वारा जाना गया, इसलिए बहाँ प्रतीतिमें 
परमावगाढ़ता कहलाई, इसीलिए वहाँ परमावगाढ सम्यकत्व कहा है । 
किन्तु पहिले जो श्रद्धान किया था उसे यदि केवलज्ञानमें मिथ्या जाना होता 
तब तो छद्मस्थकी श्रद्धा श्रप्नतीतिरूप कहलातो, किन्तु आत्मस्वरूपका जैसा 
श्रद्धान छत्मस्थको होता है वैसा ही केवली और सिद्धमगवानको भी होता 
है;--तात्पर्य यह है कि मूलभूत जीवादिके स्वरूपका श्रद्धान जैसा छद्मस्थ 
को होता है वेसा ही केवलीको भी होता है । 


(१७) 
सम्यक्त्वकी निर्मेलवाका स्वरूप 


क्रौपणशमिए सम्पक्‍त्व चर्तेमानमे क्षायिकवत्‌ निर्मेल है । क्षायोप- 
दामिय रम्यवत्वमें समल तस्‍्वाय शअरद्धान होता है । यहाँ जो मलस्‍्व दे 
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उसका तारतम्य-ल्वरूप केवलज्ञानगम्य है । इस अपेक्षासे वह सम्यक्‍टव 
निर्मेल नहीं है । अत्यन्त निर्मेल तत्त्वार्थ श्रद्धान-क्षाययिक सम्यग्दर्शन है । 
[ मोक्षमार्गपप्रकाशक अ० & ] इन सभो सम्यव॑त्वमें ज्ञानादिकी हीनाधिकता 
होने पर भी तुच्छ ज्ञानी तिर्यचादिके तथा केवलीमगवान और सिद्ध भग- 
वानके सम्यक्त्व गुणा तो समान ही कहा है, क्योंकि सबके अपने श्रात्माकी 
अथवा सात॒तत्त्वोंकी एकसी मान्यता है [ मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ ४७५ 
देहली | 
सम्यस्दृष्टिके व्यवहार सम्यक्त्वमें निः्नयसम्यक्त्व गर्भित है,--निरं- 
तर गमन ( परिण्मन ) रूप है, [ श्री ठोडरमलजीकी चिट्ठी | 
(१८) 
सम्यद॒त्दकी निर्मलता में निम्नप्रकार पाँच मेद भी किये जाते हैं 
१-समल श्रगाढ, २-निर्मेल, ३-गाढ, ४-अवगाढ और ५-पर- 
मावगाढ़ । 
वेदक सम्यक्त्व समल अगाढ़ है, औपशमिक और क्षायिक सम्यक्‍त्व 
निर्मल है, क्षायिक सम्यक्त्व गाढ़ है । क्षण और श्रग बाह्य सहित जेनशास्त्रों 
के अवगाहनसे उत्पन्न दृष्टि श्रवगाढ़ सम्यकत्व है, आुतकेवलीको जो तत्त्व- 
श्रद्धान है उसे अवगाढ़ सम्यक्‍्त्व कहते हैं परमावधिज्ञानीके और केवलज्ञानी 
के जो तत्वश्रद्धान है. उसे परमावगाढ़ सम्यवत्व कहते हैं । यह दो भेद 
ज्ञानके सहकारीभावकी शअ्रपेक्षासे है | मोक्षमागेंप्रकाशक अ० & | 
“झौपशमिक सम्यकत्वकी अपेक्षा क्षायिक सम्यक्त्व श्रधिक विशुद्ध 
है”, [ देखो तत्त्वार्थे राजवातिक अध्याय २ सूत्र १ नीचेकी कारिका १०- 
११, तथा उसके नीचे संस्क्रत टीका | 
“क्षायोपशमिक सम्यवत्वसे क्षायिक सम्यक्त्वकी विशुद्धि अ्र्नत ग्रुणी 
अधिक है”, [ देखो तत्त्वाथेराजवारतिक अध्याय २ सच १ कारिका १२ 
नीचेकी संस्कृत टीका ] 
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(१९) 
सम्यम्दष्टि जीव अपनेको सम्यक्त्व श्रगट होनेकी बात श्रुतज्ञानके द्वारा 
बराबर जानता है । 

प्रज्ष/---अपनेको सम्यर्दर्शन प्रगट हुआ है यह किस ज्ञानके द्वारा 
मालूम होता है ? 

उचर३---चौथे गुरास्थानमे भावश्वुतज्ञान होता है उससे सम्यग्दृष्टि 
को सम्यर्दर्शनके प्रगट होनेकी बात सालूम हो जाती है । यदि उस ज्ञानके 
द्वारा खबर नहीं होती ऐसा माना जाय तो उस श्रृतज्ञानको सम्यक्‌ 


[ यथार्थ ] कंसे कहा जा सकेगा ! यदि अपनेको अपने सम्यर्दर्शनकी 
खबर न होती हो तो उसमें और मिथ्याधटृष्टि अ्रज्ञानीमें क्या अन्तर रहा ? 


प्रश्ष---यहाँ आपने कहा है कि सम्यग्दशेन श्रूतज्ञानके ढारा जाना 
जाता है, किन्तु पंचाध्यायी अध्याय २ में उसे अवधिज्ञान, मनःपयेंयज्ञान 
ओर केवलज्ञान गोचर कहा है। वे श्लोक निम्नप्रकार है । --- 


सम्यक्त्व॑ वस्तुतः खह्ट्म॑ केबलज्ञानगोचरस्‌ ! 
गोचर स्थावधिस्वांतःपर्य यज्ञानयोहथो ।। ३७५ ।। 


[ अर्थ----सम्यक्त्व वास्तवमें सूक्ष्म है और केवलज्ञान गोचर है 
तथा अवधि और मनःपयेंय इन दोनोंके ग्रोचर है । ] और श्रध्याय २ 
गाथा ३७६ में यह कहा है कि वे मति और श्रुतज्ञान गोचर नही हैं; भौर 
यहाँ आप कहते हैं कि सम्यक्दर्श न श्र्‌ तज्ञानगोचर है, इसका क्‍या उत्तर है ? 


उचर३----सम्यग्दशं न मतिज्ञान और श्र्‌ तज्ञानगोचर नही है इस- 

प्रकार जो ३७६ वीं गाथामें कहा है उसका अर्थ इतना ही है कि-सम्यग्दर्शेंन 

उस-उस ज्ञानका प्रत्यक्ष विषय नही है ऐसा सममना चाहिएु। किन्तु 

इसका अर्थ यह नही है कि इस ज्ञानसे सम्यक्‌दर्शोन किसी भी प्रकारसे नही 

जाना जा सकता । इस सम्बन्ध में पंचाध्यायी अध्याय २ की ३७५१ और 
४३७४३ वी गाथा निम्नप्रकार है--- 
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इत्येव॑ ज्ञानतत््वोसी सम्यग्दशिनिजात्मदक | 
वेषयिके उुखे ज्ञाने राग-देषो परित्यजेत्‌ !॥३७१।॥ 
झर्थ.-.इसप्रका र तत्त्वोंको जाननेवाले स्वात्मदर्शी सम्यग्दृष्टि जीव 
इन्द्रियजन्य सुख और ज्ञानमें राम द्वेषको छोड़ते हैं । 
अपराण्यपि लक्ष्माणि सन्ति सम्यग्दगात्मनः । 
सम्यक्त्वेनाविनाभूतैयें (थ) संलक्षते सुदक |३७३॥। 
भ्र्थं---सम्यर्इृष्टि जीवके दूसरे लक्षण भी हैं । जिन सम्यक्त्वके 
झ्तिनाभावोी लक्षणोंके द्वारा सम्यग्दष्टि जीव लक्षित होता है । 
वे लक्षयग गाथा ३७४ में कहते है--- 
उक्तमाक्ष्यं खुर्ख ज्ञानमनादेयं दगात्मनः। 
नादेय॑ कर्म सर्वच (स्वं) तद॒द्‌ दृष्टोपलब्धितः ॥३७४।। 
प्रथं---जैसे ऊपर कहा है उसी प्रकार सम्यग्दष्टिको इन्द्रियजन्य 
सुख और जश्ञानका आदर नही है तथा आत्म प्रत्यक्ष होनेसे सभो कर्मोका भी 
आदर नही है । 
गाथा ३७४५-३७६ का इतना ही श्रथ है कि---सम्यग्दर्शन केवल- 
ज्ञानादिका प्रत्यक्ष विषय है और मति श्र्‌,तज्ञानका प्रत्यक्ष विषय नही है, 
किन्तु सति श्र्‌ तज्ञानमे वह उसके लक्षणोके द्वारा जाना जा सकता है, और 
केवलज्ञानादि ज्ञानमे लक्षण लक्ष्यका भेद किये बिना प्रत्यक्ष जाना जा 
सकता है । 
प्रश्न+:---इस विषयको दृष्टांत पूर्वक सममाइए ? 
उचर३---स्वानुभवदरशामे जो आत्माको जाना जाता है सो श्र्‌ त- 
जानके द्वारा जाना जाता है। श्र्‌.तज्ञान मतिज्ञान पूर्वक ही होता है, वह 
मतिज्ञान-श्र्‌ तज्ञान परोक्ष है इसलिये वहाँ आत्माका जानना शभत्यक्ष नही 
होता । यहाँ जो आात्माको भलीमाति स्पष्ट जानता है उसमें पारमाथिक 
प्रत्यक्षर्व नही है तथा जैसे पुद्गल पदार्थ नेत्रादिके द्वारा जाना जाता हैं 
उसीप्रकार एकदेश (अ्रंशतः ) निर्मेलता पूर्वक भी आत्माके असंख्याति 
प्रदेशादि नहीं जाने जाते, इसलिए सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष भी नही है । 
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अनुभवमें आत्मा तो परोक्ष ही है, कहीं आात्माके प्रवेशोंका आकार 
भासित नही होता, परन्तु स्वरूपमें परिणाम मग्न होने पर जो स्वाचुभव 
हुआ वह ( स्वानुभव ) प्रत्यक्ष है! इस स्वानुभवका स्वाद कही श्रागम-- 
अनुमानादि परोक्षश्रमाणके द्वारा ज्ञात नही होता, किन्तु स्वयं ही इस अनु- 
भवके रसास्वादको प्रत्यक्ष बेदव करता है जानता है। जसे कोई अन्य 
पुरुष मिश्रीका स्वाद लेता है, वहाँ मिश्रीका आकारादि परोक्ष है, किन्तु 
जिद्दाके द्वारा स्वाद लिया है इसलिए वह स्वाद प्रत्यक्ष है,---ऐसा अनुभव 
के सस्बन्धमे जानना चाहिए । [ टोडरमलजी की रहस्य पूर्ण चिट्ठी । ] 
यह दशा चौथे ग्रुणस्थानमें होती है । 
इस अकार आात्माका अनुभव जाना जा सकता है, और जिस जीव 
को उसका अचुभच होता है उसे सम्यर्दर्श न अधिनाभावी होता है, इसलिए 
भतिश्र्‌ तज्ञानसे सम्यग्दर्शन भलीभाँति जाना जा सकता है । 
अश्ष+----इप्त सस्बन्धमे पंचाध्यायीकारने क्या कहा है ? 
उचर--पंचाध्यायीके पहले श्रध्यायमे सति-श्र्‌ तज्ञानका स्वरूप 
बतलाते हुए कहा है कि--.- 
अपि किचाशिनिबोधिकबोधद्वैतं तदादिम यावत्‌ । 
स्वात्मानुभूतिसमये प्रत्यक्ष तत्समक्षमिव नानन्‍्यत्‌ ॥७० ६।। 
अथेः---भर विशेष यह है कि-स्वानुश्वत्तिके समय जितना भी 
पहिले उस मतिज्नान और श्र्‌ तज्ञानका द्वेत रहता है उतना वह सब साक्षात्‌ 
प्रत्यक्ष की भाँति धत्यक्ष है, दूसरा नही-परोक्ष नहीं 
भावार्थ१----चथा उस मति और श्र. तज्ञानमें भी इतनी विशेषता है 
कि-जिस समय उन दो ज्ञानोंसेसे किसी एक ज्ञानके हारा स्वानुश्नत्ति होती 
है उस समय यह दोनों ज्ञान भी अतीन्द्रिय स्वात्माको प्रत्यक्ष करते हैं, इस- 
लिए यह दोनो ज्ञान भी स्वानुभ्ूत्तिके समय प्रत्यक्ष है-परोक्ष नही । 
प्रश्न--क््या इस सम्बन्धमे कोई और ज्याख्राधार है ? 
उचर:---हाँ, पं० टोडरमलजीकृत रहस्यपूरां चिट्ठीमें निम्नप्रकार 


कहा हैः--- 


अध्याय १ परिशिष्ट १ १३७ 


मा “जो प्रत्यक्षके समान होता है उसे भी प्रत्यक्ष कहते हैं । जैसे लोक 
में भी कहते हैं कि-“हमने' स्वप्नमें या ध्यानमें अमस्ुक मनुष्यको प्रत्यक्ष देखा,” 
यद्यपि उसने धत्यक्ष नही देखा है तथापि प्रत्यक्षकी भाँति यथाथे देखा है 
इसलिये उसे धत्यक्ष कह देते हैं, इसीप्रकार अनुभवमे आत्मा प्रत्यक्षकी भाँति 
यथार्थ प्रतिभासित होता है” । 
प्रश्न।---श्री कुन्दकुन्दाचार्यक्रत समयसार परमागममे इस संबंधमे 
क्या कहा है ? 
उचर!---( १) श्रीसमयसारकी ४९ वी ग्राथाकी टीकामें इसप्रकार 
कहा है;---इसप्रकार रूप, रस, गंघ, स्परशे, शब्द, संस्थान और व्यक्तता 
का अ्रभाव होने पर भी स्वसंवेदनके बलसप्ते सदा प्रत्यक्ष होनेसे अनुमानगोचर 
-साच्ताके अभावके कारण (जीवको) अलिंगग्रहण कहा जाता है ।* 
“अपने अनुभवमे आनेवाले चेतना ग्रुणके द्वारा सदा अ्रंतरंगमे 
प्रकाशमान है इसलिये (जीव) चेतना ग्रुशवाला है ।॥” 
( २ ) श्री समयसारकी १४३ वी गाथाकी ठदीकामें इसप्रकार 
कहा है;--- 
टीका।---जैसे केवली भगवान, विश्वके साक्षीपतके काररा, श्रुतज्ञान 
के अवयवश्चषत-व्यवहार निः्धयनयपक्षोके स्वरूपको ही केवल जानते है किंतु, 
निरंतर प्रकाशमान, सहज, विमल, सकल केवलज्नानके द्वारा सदा स्वय ही 
विज्ञानघन होनेसे श्रुतज्ञानकी भ्रुमिकाके अतिक्रान्तत्वके हारा (श्रूतज्ञानकी 
भ्रुमिकाको उल्लंघन कर चुकनेसे) समस्त नयपक्षके ग्रहरणर्स दूर हीनेंसें, किसी 
- भी नयपक्षकों ग्रहरा नही करते, उसीफप्रकार जो ( श्षुतज्ञानी आत्मा ), 
जिसकी उत्पत्ति क्षयोपशम से होती है ऐसे श्रुतज्ञानात्मक विकल्पोके उत्पन्न 
होते हुए भी परका ग्रहण करनेके श्रति उत्साह निद्धत्त होनेसे, श्र्‌ तज्ञानके 
ग्रवयवश्चूत व्यवहार निरचयनय पक्षोके स्वरूपको ही केवल जानते हैं, कितु 
तीक्ष्ण ज्ञान दृष्टिसे ग्रहण किये गये निर्मेल, नित्य उदित, चिन्मय समयसे 
प्रतिबद्धताके कारण ( चैतन्यमय आत्माके अनुभवसे ) उस समय (अनु- 
भवके समय) स्वयं ही विज्ञानचन होनेसे, श्षुतज्ञानात्मक समस्त अंतर्जेल्प- 


श्प 
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रूप तथा बहिजेल्परूप विकल्पोंकी भूमिकाकी अतिक्रातताके हारा समस्त 
नयपक्षके ग्रहणसे दूर होनेसे, किसी भो नयपक्षकों अहण नहीं करता, वह 
( श्रात्मा ) वास्तवमें समस्त विकल्पोंसे परे, परमात्मा, ज्ञानात्मा, प्रत्यम्‌- 
ज्योति आत्मसख्यातिरूप, अनुभूतिमात्र समयसार है । 

भावार्थ--- जैसे केवली भगवान सदा नयपक्षके स्वरूपके साक्षी 
(ज्ञाता-दृष्टा) हैं उसी भ्रकार श्र्‌ तज्ञानी भी जब समस्त नयपक्षोंसे रहित 
होकर शुद्ध चैतन्यमात्र भावका अनुभव करते है तब वे नयपक्षके स्वरूपके 
ज्ञाता ही होते हैं। एक नयका सर्वेथा पक्ष प्रहरत किया जाय तो मिध्यात्व 
के साथ मिश्चित राग होता है; प्रयोजनके वश एक नयको प्रधान करके उसे 
ग्रहण करे तो मिथ्यात्वके अतिरिक्त चारित्रमोहका राग रहता है; और 
जब नयपक्षको छोड़कर केवल वस्तुस्वरूपको जानता है तब श्र्‌ तज्ञानी भी 
केवलीकी भाँति वीतरागके समान ही होता है, ऐसा समभना चाहिए । 

(३) श्री समयसारकी ५ वी गाथासें आचायेदेव कहते हैं कि-- 
“उस एकत्वविभक्त आत्माको मैं आत्माके निज वेभवके द्वारा दिखाता हैं, 
यदि मैं उसे दिखाऊँ तो प्रमाण करना । उसकी टीका करते हुए श्री अमृत- 
चन्द्रसूरि कहते हैं कि---“यों जिसप्रकारसे मेरा ज्ञानका वैभव है उस 
समस्त वैभवसे दिखलाता हूँ । यदि दिखाऊँ तो स्वयमेव अपने अनुभव-- 
अत्यक्षसे परीक्षा करके प्रमाण कर लेना” ॥ जागे जाकर भावषाथ॑में बताया 
है कि-आचायें आगमका सेवन, युक्तिका अभ्रवलम्बन, परापर ग्रुरुका उपदेश, 
और स्वसंवेदन-इन चार प्रकारसे उत्पन्न हुए अपने ज्ञानके वैभवसे एकत्व- 
विभक्त शुद्ध आत्माका स्वरूप ,दिखाते हैं । उसे सुननेवाले हे श्रोताओं ! 
अपने स्वसंवेदन-प्रत्यक्षसे प्रमाण करो” | इससे सिद्ध होता है कि--- 
अपनेकों जो संम्यंक्व होता है उसकी स्वसंवेदन प्रत्यक्षसे श्रुत्प्रमारा 
( सच्चेज्ञान ) के द्वारा अपनेको खबर हो जातो है । 

(४) कलश ६ मे श्री अमृतचन्द्राचायें कहते हैं कि--- 
मालिनी 
उदयति न नयश्रीरस्तमेति श्रमाणस्‌ 
क्व्चिद्पि च न विद्यो याति निक्षेपचक्रम । 
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किमप्रम सिद ध्मो धाम्नि सर्वक5पेस्सि- 

| ऋमनुभवस्॒पयाते भाति न देतमेव ।९|| 
अथ---आचार्य शुद्धनयका अनुभव करके कहते है कि इन सववे भेदोंको 
गौण करनेवाला जो शझुद्धनयका विषयशभूत चैतन्य चमत्कार मात्र तेज पुूंज 
आत्मा है, उसका अनुभव होनेपर नयोकी लक्ष्मी उदयको प्राप्त नही होती । 
प्रमाण श्रस्तको प्राप्त होता है और निक्षेपोंका समृह कहाँ चला जाता है 
दो त हम नही जानते । इससे अधिक क्या कहें ? ह्वत ही प्रतिभासित नहीं 
। 
भावा्थ:-- 2८ २८ 3८ >< ८ 5८ शुद्ध अनुभव होनेपर द्वत ही 

भासित नही होता, केवल एकाकार चिन्मात्र ही दिखाई देता है । 

इससे भी सिद्ध होता है कि चौथे ग्रुणस्थानमे भी आत्माको स्वयं 
अपने भावश्ुतके द्वारा शुद्ध अचुभव होता है । समयसारमे लगभग प्रत्येक 
गाथामे यह अनुभव होता है, यह बतलाकर अचुभव करनेका उपदेश 


दिया है । 
सम्यक्त्व सूक्ष्म पर्याय है यह ठीक है, किन्तु सम्यग्ञ्ञानी यह निम्धय 


कर सकता है कि सुझे सुमति और सुश्रुतज्ञान हुआ है, और इससे श्रुतज्ञान 
मे यह भिम्चयय करता है कि-उसका ( सम्यम्जानका ) अविनाभावी सम्य 
गन मुफ्े हुआ है । केवलज्ञान, मनःपयेंयज्ञान और परमावधिज्ञान सम्य- 
ग्दर्शनको प्रत्यक्ष जान सकता है,-इतना ही मात्र श्रन्तर है। 
पंचाध्यायीकी गाथा १६६-१६७-१६८ की हिन्दी टीका ( पं० 
भवखनलालजी कृत ) में कहा है कि “ज्ञान शब्दसे आत्मा समझना चाहिए, 
क्योकि श्रात्मा स्वयं शानख्प है; वह आत्मा जिसके हारा छुद्ध जाना जाता 
है उसका नाम' ज्ञान चेतना है अर्थात्‌ जिस समय श्ञानग्रुण सम्यक्‌ 
अ्वस्थाको प्राप्त होता है-केवल श॒द्धात्माका अछुसव करता है उससमय 
उसे ज्ञानवेतना कहा जाता है । ज्ञाइचेवना विश्वयसे सम्यस्डष्टिको ही 
होती है, मिथ्याइष्टिको कभी नही हो सकती । 
सम्यक्‌्मति और सम्यक्‌ श्रुतज्ञाच कथचित्‌ अचुभव गोचर होनेसे 
प्रत्यक्षकप भी कहलाता है; और संपुर्यज्ञान जो केवलज्ान है वह यद्यपि 
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छद्मस्थको प्रत्यक्ष नही है तथापि शुद्धनय आत्माके केवलज्नानरूपको परोक्ष 
व्तलातवा है। 

[ श्री समयसार गाथा १४ के नीचेका भावाथथ | इसप्रकार सम्य- 
रशेनका यथार्थेज्ञान सम्पक्मति और श्रुतज्ञानके श्रनुसार हो सकता है । 


(२०) 
कुछ प्रश्नोचर 
(१) प्रश्ष--जब ज्ञानग्रुण आत्माभिम्रुव्व होकर आत्मलीन हो 
जाता है तब उस ज्ञानकी विशेष अवस्थाको सम्यग्दर्शन कहते है, क्या यह 
टोक है ? 
डउचर--नही यह ठीक नही; सम्यग्दशेच दशेच ( श्रद्धा ) गुणकी 
पर्याय है, वह ज्ञानकी विशेष पर्याय नही है | ज्ञानकी आत्माभिस्रुत्त अव- 
स्थाके समय सम्यग्दशंच होता है; यह सही है किन्तु सम्यग्दर्शत ज्ञानकी 
पर्याय नही है । 
(२) प्रश्ष---क्या सुदेव, सुग्ररु और सुशास्क्षकी श्रद्धा सम्यग्दशेन 
है? 
उत्तर---वह निम्चय सम्यग्दशेन नहीं है किन्तु जिसे निम्धय सम्य- 
गर्दन होता है उसे वह व्यवहारसम्यग्दशेंन कहा जाता है, क्योकि वहाँ 
राग मिश्चवित विचार है । 
(३) प्रशक्ष---क्या व्यवहारसम्यग्दशेन भिश्वयसम्यर्दर्शनका सच्चा 
कारण है ? 
उत्तर---नही, क्योकि निम्चयय भावश्नुतज्ञान परिशणमित हुए बिना, 
निश्चय और व्यवहार होता नही किन्तु व्यवहाराभास होता है, इसलिये 
वह निम्वबयसम्यग्द्णंतका कारण नही है | व्यवहारसम्यरदद्ंन ( आभास- 
सप हो या सच्चा हो ) विकार (>-अशुद्ध पर्याय ) है और निम्मय 
सम्पन्दर्शन अविकार-शुद्ध पर्याय है, विकार अविकारका काररा कैसे हो 
सकता है ? श्रर्थात्‌ वे, निःश्चयसम्यर्दशनका कारण नही हो सकता, किन्तु 
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व्यवहाराभासका व्यय (-अभाव ) होकर निम्भयसम्यग्द्श नका उत्पाद-- 
सुपात्न जीवको अपने पुरुषार्थसे ही होता है [ व्यवहाराभासको संक्षेपमे 


ग्यवह्ा र कह्ठा जाता है । ] 
जहाँ शास््ष्मे व्यवहारसम्यग्दशंन्रों निर्चयसम्यग्द्शनका कारण 


कहा है वहाँ यह समझना चाहिए कि व्यवहारसम्यग्दशनकों अभावरूप 
कारण कहा है। कारणके दो प्रकार है-(१) निरचय (२) और 
व्यवहार । निरचय काररा तो अवस्थारूपसे होनेवाला द्रव्य स्वय है और 
व्यवहार कारण पूर्वकी पर्यायका व्यय होना है । 

(9) प्रश्ष---श्रद्धा, रुचि और प्रतीति आदि जितने ग्रुण है वे सब 
सम्यक्त्व' नही किन्तु ज्ञानकी पर्याय है ऐसा पंचाध्यायी अध्याय २ गाथा 
३८६-३८७ में कहा है, इसका क्या कारण है ? 

उचर----जब आत्मा जीवादि सात तत्वोंका विचार करता है तब 
उसके ज्ञानमे रागसे भेद होता है इसलिए वे ज्ञानकी पर्याय हैं और वे 
सम्यक नही हैं ऐसा कहा है । 

सात तत्त्व और नव पदार्थोका निर्विकल्पज्ञान निरुचय सम्यग्दरँन 
सहितका ज्ञान है । [ देखो पचाध्यायी अध्याय २ इलोक १८६-१८६ |] 

इलोक ३८६ के भावार्थेम कहा है कि-'परन्तु वास्तवमे ज्ञान भी 
यही है कि जैसेको तैसा जानना और सम्पक्त्व भी यही है कि जेसाका 
तैसा श्रद्धान करना”? | 

इससे समझना चाहिये कि रागमिश्रित श्रद्धा ज्ञानकी पर्याय है। 
राग रहित तत्त्वार्थे श्रद्धान सम्यग्दशंन है, उसे सम्यक्‌ू मान्यता अथवा 
सम्यक्‌ प्रतीति भी कहते है । गाथा ३८७ में कहा है कि-ज्ञानचेतना सम्य- 
पदशेनका लक्षण है,-इसका यह अथ्थे है कि अनुश्नत्ति स्वयं सम्यग्दशंन नही 
है किन्तु जब वह होती है तब सम्यग्दर्शंन अविनाभावीरूप होता है इसलिये 


उसे बाह्य लक्षण कहा है । [ देखो, पचाध्यायी अध्याय २ गाथा ४०१ 
--४०२-४० ३ ] सम्यग्दशनके प्रगट होते ही ज्ञाव सम्यक्‌ हो जाता है, और 


आत्माचुभूति होती है, अर्थात्‌ ज्ञान स्वज्ञेयम्े स्थिर होता है। किन्तु वह 
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स्थिरता कुछ समय ही रहती है | भौर राग होनेसे ज्ञान स्वमेंसे छूटकर 
परकी ओर जाता है तब भी सम्यग्द्शन होता है। और यद्यपि ज्ञानका 
उपयोग दूसरेके जाननेमें लगा हुआ है तथापि वह ज्ञान सम्यग्झान है, उस 
समय श्रनुभूति उपयोगरूप नहीं है फिर भी सम्यग्दशंन और सम्यग्ज्ाच है 
ऐसा समभना चाहिए, क्योंकि लब्धिरूप अनुभूति है । 


(५) प्रश्न---सम्यग्द्श नका एक लक्षण ज्ञानचेतना है” क्या यह 
ठीक है ? 


उचर----ज्ञानचेतनाके साथ सम्यग्दशन अ्रविनाभावी होता ही है 
इसलिए वह व्यवहार अथवा बाह्य लक्षण है । 


(६) प्रश्च---'अनुश्भतिका नाम चेतना है' क्या यह ठीक है ? 


उत्तर---ज्ञानकी स्थिरता अर्थाव्‌ शुद्धोपयोग ( अनुभूति ) को उप- 
योगरूप ज्ञानचेतना कहा जाता है । 


(७) प्रश्च---यदि सम्यवत्वका विषय सभीके एकसा है. तो फिर 
सम्यर्दर्शनके औपद्मिक, क्षायोपशमिक और क्षायिक-ऐसे भेद क्‍यों किये 
हैं? 

उत्तर---दशेन मोहनीय कर्मके अनुभागबन्धकी अपेक्षासे वे भेद नहीं 
हैं कितु स्थितिवन्धकी अपेक्षासे हैं ॥ उनके कारणसे उनमे आत्माकी मान्यता 
मे कोई भंत्तर नही पड़ता । प्रत्येक प्रकारके सम्यग्दर्श नमे आत्माकी मान्यता 
एक ही प्रकारकी है । आत्माके स्वरूपकी जो भानन्‍्यता औपशमिक सस्यक्‌- 
दर्शनमे होती है वही क्षायोपशमिक और क्षायिक सम्यन्दरॉनमे होती है । 
केवली भगवानको परमावगाढ़ सम्यग्दशंन होता है, उनके भी आत्मस्वरूप 
की उसी प्रकारकी मान्यता होती है । इस प्रकार सभी सम्यग्दहष्टि जीवोंके 
श्रात्मस्वरूपकी मान्यता एक ही प्रकारकी होती है । [ देखो, पंचाध्यायी 
प्रध्याय २ गाथा ६३४-६३८ ॥ 
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(२१) 
ज्ञानचेतनाके विधानमें भन्तर क्यों है ९ 


पअश्ष--पंचाध्यायी और पंचास्तिकायमें शानचेतनाके विधानमें 
अंतर क्‍यों है ? 

उत्तर---पंचाध्यायीमे चतुर्थ ग्रुणस्थानसे ज्ञानचेतनाका विधान 
किया है [अध्याय २ गाथा ८५५४], और पंचास्तिकायमे तेरवें गुणस्थानसे 
शानचेतनाको स्वीकार किया है, किन्तु इससे उसमे विरोध नहीं झाता । 
सम्यग्दशेन जीवके शुमाशुभभावका स्वामित्व नही है इस अपेक्षासे पंचाध्या- 
यीमे चतुर्थ ग्रगस्थानसे ज्ञानचेतना कही है । भगवान श्री कुन्वकुन्दाचार्य 
देवने क्षायोपशमिक भावमें कर्म निमित्त होता है इस अपेक्षासे नीचेके 
गुणस्थानोमें उसे स्वीकार नही किया है । दोनों कथन विवक्षाधीन होनेसे 
सत्य हैं । 

(२२) 
दे इस सम्बन्धमें विचारणीय नव विषय--- 

(१) प्रश्च--छुणके सम्र॒ुद्ायको द्रव्य कहा है और संपूर्ण गुर द्वव्य 
के प्रत्येक प्रदेशमें रहते है इसलिये यदि आत्माका एक ग्रुण (-सम्यरद्शोंन) 
क्षायिक हो जाय तो संपूर्ण आत्मा ही क्षायिक हो जाना चाहिये और उसी 
क्षण उसकी मुक्ति हो जानी चाहिये, ऐसा क्यों नहीं होता ? 

उचर---जीव द्रग्यमें अनंत ग्रुण हैं, वे प्रत्येक ग्रुण असहाय और 
स्वाघीन है, इसलिये एक ग्रुणकी पूर्ण शुद्धि होनेपर दूसरे ग्रुयकी पूर्ण शुद्धि 
होनी ही चाहिये ऐसा नियम नही है । आत्मा अखंड है इसलिये एक ग्रुण 
दूसरे ग्रुणके साथ अभेद है--प्रदेश मेद नही है, किन्तु पर्यायापेक्षासे प्रत्येक 
ग्रुणकी पर्यायके भिन्न २ समयमें पूर्ण छुद्ध होनेमे कोई दोष नही है; जब 
द्रव्यापेक्षासे संपूर्ण शुद्ध प्रगट हो तब द्रव्य की संपूर्ण शुद्धि प्रगट हुई मानी 
जाय, किन्तु क्षायिक सम्यग्दर्शनके होनेपर संपूर्णों श्रात्मा क्षायिक होना 
चाहिये और तत्काल मुक्ति होनी चाहिये ऐसा मानना ठीक नहीं है । 
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(२) प्रश्न---एक ग्रुण सर्वे ग्रुणात्मक है और सर्वे ग्रुण एक गुणा- 
त्मक है; इसलिये एक ग्रुणके सपूरत प्रगट होनेसे अन्य संपूर्ण गुणा भी पूर्ण 
रीतिसे उसीसमय प्रगट होना चाहिये,--क्या यह ठीक है ? 


उत्तर--यह मान्यत्ता ठीक नहीं है | गुण और णुणी अखंड हैं इस 
अभेदापेक्षासे गुण अभेद है-किन्तु इसीलिये एक शुण दूसरे सभी ग्रुणरूप है 
ऐसा नही कहा जा सकता; ऐसा कहने पर प्रत्येक द्रव्य एक ही ग्रुणात्मक 
हो जायगा, किन्तु ऐसा नहीं होता । भेदकी अपेक्षासे प्रत्पेक ग्रुरा भिन्न, 
स्वतंत्र, असहाय है, एक गुणमे दूसरे ग्रुण॒की नास्ति है, वस्तुका स्वरूप भेदा- 
भेद है-ऐसा न माना जाय तो द्रव्य और गुण स्वंथा अभिन्न हो जायेंगे । 
एक गुणाका दूसरे गुणके साथ निमित्त नैमित्तिक सबध है,-इस अपेक्षासे एक 
ग्रुणको दूसरे गुणका सहायक कहा जाता है। [ जैसे सम्यग्दर्गव कारण 
झौर सम्यरज्ञान कार्य है। ] 


(३) प्रश्ष---श्रात्माके एक ग्रुणका घात होनेमें उस शुरके घातमे 
निमित्तरूप जो कर्म है उसके अतिरिक्त दूसरे कर्म निमित्तकूप घातक है या 
नही ? 

उचर---नही । 

प्रश्ष---अश्रनं तानुबंधी चारित्रमोहनीयकी प्रकृति है इसलिये वह 
चारित्रके घातमे निमित्त हो सकती है, किन्तु वह सम्यर्दर्शनके घातमें 
निमित्त कैसे मानी जाती है ? 


उतच्तर---अभनतानुवन्धीके उदयमे युक्त होनेपर क्रोधादिरूप परिणाम 
होते है किन्तु कही भ्रतत्व श्रद्धान नही होता, इसलिये वह चारिन्रके घात 
का ही निम्मित्त होता है, किन्तु सम्यक्‍त्वके घातमे वह निमित्त नही है, पर- 
साघेमे तो ऐसा ही है, किन्तु अनंतानुबंबीके उदयसे ज॑से क्रोधादिक होते हैं 
चैसे क्ोधादिक सम्यकक्‍त्वके समद्भावमें नही होते,-ऐसा निमित्त-नैमित्तिक 
स्ंध है टसलिये उपचारसे अनंतानवधीमें सम्यकक्‍त्वकी घातकता कही 
जाती दै । [ मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० ४४६ देहली । ] 
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(४) प्रश्/---संसारमें ऐसा नियम है कि प्रत्येक भुणका ऋ्रमिक 
विकास होता है, इसलिये सम्यग्द्शनका भी क्रमिक विकास होना चाहिए । 
क्या यह ठीक है ? 

उचर३---ऐसा एकान्‍्त सिद्धान्त नही है। विकासमें भी अनेकान्त 
स्वरूप लागू होता है,--अर्थात्‌ आत्माका श्रद्धायुण उसके विषयकी अपेक्षासे 
एकसाथ प्रगठ होता है और आत्माके ज्ञानादि कुछ शुणोमे क्रमिक विकास 
होता है । 

अक्रमिक विकासका दृष्टान्त 

मिथ्यादशेनके दूर होने पर एक समयमे सम्यग्दशंन प्रगट होता है, 
उसमें क्रम' नही पड़ता । जब सम्यर्दर्शन प्रगट होता है तभीसे वह अपने 
विषयके प्रति पूर्ण और क्रम' रहित होता है । 

क्रमिक विकासका दृष्टान्त 
सम्यग्ज्ञान-सम्यग्चा रित्रमे क्रमहझाः विकास होता है। इसप्रकार 
विकासमे क्रमिकता और अक्रमिकता आती है । इसलिये विकासका स्वरूप 
अनेकान्त है ऐसा समभना चाहिए । 

(५) ग्रश्न---सम्यक्त्वकेक आठ श्रद्ध॒ कहे हैं, उनमे एक अद्भ 
“निःशकित्त! है जिसका अथ निर्भयता है। निर्भेयता आठवें शुणस्थानमे 
होती है इसलिये क्या यह्‌ समभना ठीक है कि जबतक भय है तबतक पूर्ण 
सम्यरदर्शंन नही होता ? यदि सम्यग्दर्शंन पूर्ण होता तो श्रेरिक राजा जो 
कि क्षायिक सम्यग्दृष्टि थे वे आपधात नही करते,---यह ठीक है ये नही ? 

उचर----यह ठीक नही है; सम्यग्दष्टिको सम्यग्दर्गनके विपयकी 
मान्यता पूर्णा ही होती है, क्योकि उसका विषय अखण्ड शुद्धात्मा है । 
सम्यरहृष्टिके शंका-कांक्षा-विचिकित्साका अ्रभाव द्रव्यानुयोगमे कहा है, और 
कररणानुयोगमे भयका श्राठवें गुणस्थान तक, लोभका दशवे झुणखस्थान तक 
और जुसुप्साका श्राठवें गुणस्थान तक सजख्छाव कहा है, इसमे विरोध नही 
है क्योकि-श्रद्धानपूर्वेकके तीन्न शंकादिका सम्यग्दष्टिके अभाव हुआ है जयबवा 
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सुख्यतया सम्यग्दष्टि शंकादि नही करता,-इस अश्रपेक्षासे सम्यग्हष्टिके 
शंकादिका अ्रभाव कहा है, किन्तु सूक्ष्म शक्तिकी अपेक्षासे भयादिक्रा उदय 
आठवें आदि ग्रुखस्थान तक होता है इसलिये करणानुयोगमें वहाँ तक 
सख््भराव कहा है। [ देहलीवाला मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ४३३ |] 


सम्यग्टृष्टिके 'निर्भवता' कही है इसका अ्रथ यह है कि अनन्तानुबन्धो 
का कषायके साथ जिसप्रकारका भय होता है उसप्रकारका भय सम्यगदृष्टि 
को नही होता, अर्थात्‌ अज्ञानदशार्में जीव जो यह माच रहा था कि “परवस्तुसे 
सुफे भय होता है” यह सान्‍्यता सम्यग्दृष्टि हो जाने पर दूर हो जाती है, 
उसके बाद भी जो भय होता है वह अपने पुरुषार्थकी कमज़ोरीके कारण 
होता है अर्थात्‌ भयमें भ्रपनी वर्तेमान पर्यायका दोष है-परवस्तुका नही, 
ऐसा वह मानता है । 


श्रेरिक राजाको जो भय उत्पन्न हुआ था सो वह अपने चारित्रकी 
कमजोरीके कारण हुआ था, ऐसी उसकी मान्यता होनेसे सम्यर्दशेंनकी 
अपेक्षासे वह निर्भय था। चारित्रकी- अपेक्षासे अल्प भय होनेपर उसे 
आत्मघातका विकल्‍प हुआ था । 


(६) प्रश्न+----क्षायिक लब्धिकी स्थिति रखनेके लिये वीयन्तिराय 
कर्मके क्षयकी आवश्यकता होगी, क्योंकि क्षायिक शक्तिके बिना कोई भी 
क्षायिक लब्धि नही रह सकती । क्‍या यह मान्यता ठीक है ? 


उचर----यह मान्यता ठीक नही है; वीर्यान्तरायके क्षयोपशमके 
निर्मित्तसते अनेक पअ्रकारको क्षायिक पयोायें प्रथट होती हैं । १-क्षायिक 
सम्यग्दर्शन ( चौथेसे सातवें ग्रुणस्थानमे ), -२-क्षायिक यथाख्यात चारित्र 
( वारहवे ग्रुराल्थानमे ), ३-छक्षायिक क्षमा ( दशवें ग्रुणस्थानमें ), 


# द्रव्य क्रोधकी नवमें ग्युणस्थानके सातवें भागमें व्युच्छित्ति होती है । 
द्रब्ममानकी नवमें ग्ुणल्थानके आठवें भागमें व्युच्छित्ति होती है । द्रव्यमाया की नवमें 
घुणस्यानके नवमें भागर्?म व्युच्द्धित्ति होती है । 
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४-क्षायिक निर्मावता ( दश्वे गुणस्थानमें ), ५-क्षायिक निष्कपटता 
( दश्वें ग्ुणस्थानमें ) और क्षायिक निर्लोभता ( बारहवें गुणस्थानमे ) 
होती है। बारहवे ग्र॒णस्थानमें वीर्य क्षयोपशमरूप होता है, फिर भी' 
कृषायका क्षय है । 

अन्य प्रकारसे देखा जाय तो तेरहवें ग्रुशस्थानमें क्षायिक अननन्‍्तवीय॑ 
और संपूर्ण ज्ञान प्रमट होता है, तथापि योगोंका कंपन और चार 
प्रतिजीवी गुणोंकी शुद्ध पर्यायकी अभ्रगटता (-विभाव पर्याय ) होती है । 
चौदहवें ग्रुग॒स्थानमे कषाय और योग दोनों क्षयरूप है, फिर भी असिद्धत्व 
है, उस समय भी जीवकी अपने पूर्ण शुद्धतारूप उपादानकी कचाईके कारण 
कमंके साथका सम्बन्ध और संसारीपन है । 

उपरोक्त कथनसे यह सिद्ध होता है कि-मेदकी अपेक्षासे प्रत्येक 
गुण स्वतंत्र है, यदि ऐसा न हो तो एक ग्रुण दूसरे ग्ुगरूप हो जाय रु 
उस ग्रुणका अपना स्वतंत्र कार्य न रहे । द्वग्यकी श्रपेक्षासे सभी ग्रुरण अभिन्न 
है यह ऊपर कहा गया है । 

(७) प्रश्न--ज्ञान और दशोेन चेतना ग्रुणके विभाग हैं, उन दोनोंके 
घातमे निमित्तरूपसे भिन्न २ कर्म माने गये है, किन्तु सम्यक्त्व श्र 
घारित्र दोनों भिन्न २ गुण हैं तथापि उन दोनोके घातमे निम्ित्तकर्मे एक 
मोह ही माना गया है, इसका क्‍या कारण है ? 

प्रश्ष का विस्तार 

इस प्रश्न प्रसे निम्नलिखित प्रश्न उत्पन्न होते हैं--- 

१-जब कि मोहनीय कर्म सम्यक्ट्व और चारित्र दोनो ग्रुणीके 
घातमें निमित्त है तब मूल प्रकृतियोमे उसके दो भेद मानकरु 
नौ कर्म कहना चाहिए, किन्तु आठ ही क्यो कहे गये हैं ? 

२-जब कि सोहनीयकर्म दो शुणोके घातनेमे निमित्त है तब चार 
घातिया कर्म चार ही ग्रुणोके घातनेमे निमित्त क्‍यों बताये गये 
हैं ? पाँच ग्ुणोंका घात क्यो नही माना गया ? 


श्ड्प मोक्षशास्त्र 


३-जशुद्ध जीवोंके कर्म नष्ट होनेपर प्रगट होनेवाले जो आठ गुण 
कहे है, उनमें चारिन्रको न कहकर सम्यक्‍त्वकों ही कहा हैं 
इसका क्या कारण है ? वहाँ चारित्रको क्‍यों छोड़ दिया है ? 


४-कही कहीं चारित्र अथवा सम्यकक्‍त्वमेंसे एककों भी न कहकर 
सुख ग्रुणका ही उल्लेख किया गया है सो ऐसा क्‍यों ? 


उचर 


जब जीव अपना निजस्वरूप प्रगट न करे और संसारिक दश्याको 
बढ़ाये तब मोहनीय कर्म निमित्त है किन्तु यह मानना स्वेथा मिथ्या है कि 
कर्म जीवका कुछ कर सकते हैं । संसारिक दशाका श्रथें यह है कि जीवमें 
आकुलता हो, झजश्ांति हो, क्षोभ हो । इस अर्शातिके तीन भाग किये जा 
सकते हैं;---१-अशांतिरूप वेदनका ज्ञान, २-उस वेदनकी ओर जीव अुके 
तब निमित्त का रण, और ३-अ्रशांतिरूप वेदन । उस वेदनका ज्ञान ज्ञानगुणमें 
गर्भित हो जाता है । उस ज्ञानके काररणमें ज्ञानाव रखका क्षयोपशम निमित्त 
है । जब जीव उस वेदनकी ओर लगता है तब वेदनीय कर्म उस कार्यमें 
निमित्त होता है; और वेदनमें मोहनीय निमित्त है । श्रश्ांति, मोह, आत्म- 
ज्ञानपराडःसुखता, तथा विषयासक्ति,---पह सब मोहके हो कार्य है । 
कारणके नाशसे कार्य भी नष्ट हो जाता है इसलिये विषयासक्तिको घटाने 
से पूर्व ही आत्मज्ञान उत्पन्न करनेका उपदेश भगवानने दिया हे । 


मोहके कार्यको दो प्रकारसे विभक्त कर सकते हैं:--१ दृष्टिकी 
विसुखता और २--चारित्रकोी विम्ठुख्ता | दोनोंमें विरुखता सामान्य है । 
थे दोनो सामान्यतया 'मोह' के नामसे पहिचानी जाती है, इसलिये उन दोनों 
को अमेदरूपसे एक कर्म बतलाकर उसके दो उपविभाग “दरशेन मोह और 
धचारित्र मोह” कहे हैं । दर्शंनमोह अपरिसितमोह है और चारित्रमोह परि- 
मित । मिथ्यादर्शंच संसारकी जड़ है, सम्यग्दर्शनके भ्रगट होते ही मिथ्या- 
दर्शेनका अभाव हो जाता है । मिथ्यादर्शनमे दर्शंनमोह निमित्त है, दर्शन 
मोहका अ्रभाव होनेपर उसी समय चारित्र मोहका एक उपविभाग जो कि 
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| 


चंतानुरंधी म्होध माव माया लोभ है उसका एक ही साथ अभाव हो जाता 
» ओर तत्परचात्‌ क्रमणः बीत्तरागताफ़े बढ़नेपर चारिच्रमोहका क्रमशः 
भाव होता जाता हे, इसलिये दर्णनको कारण और चारिच्रको कार्य भी 
फटा जाता है, उसप्रकार मेदकी अपेक्षासे वे प्रयक हैं। इसलिये प्रथम' अमेदकी 
अपेक्षासे “मोह एक होनेसे उसे एक कर्म मानकर फिर उसके दो उपबविभाग 
““उर्मनमोह भौर चारिनमोह माने गये है । 


चार घातिया कर्मोछ्रो चार ग्रुणोंके घातमे निमित्त कहा है इसका 
घारण यह है फि---मोह कर्मेको अभेदकी अपेक्षासे जब एक माना है तब 
क्षय और चारिन झुण॒को भ्रमेदकी अपेक्षासे शांति (सुख) मान कर चार 
मुझ के घातमे चार घातिया कर्मोको निमित्तरूप कहा है । 


शंका---यदि मिथ्यात्व और कपाय एक ही हो तो मिथ्यात्वका नाश 
धोने पर कपायका भी अभाव होना चाहिए, जिस कषायके श्रभावको चारित्र 
की प्राप्ति कहते हैं,-किन्तु ऐसा नही होता भ्रीर सम्यकत्वके श्राप्त होने पर 
भी चौथे ग्रुणस्थानमे चारिन्र प्राप्त नही होता, इसलिये चौथे ग्रुणस्थानको 
अ्रग्नतरूप कहा जाता है। श्रखुबन्नतके होनेपर पाँचवाँ ग्रुयस्थान होता है और 
पूर्ण क्षतके होने पर 'ब्रती' संज्ञा होने पर भी यथारूयात चारित्र प्राप्त नहीं 
होता / इसश्रकार विचार करनेसे मालुम होगा कि सम्यक्त्वके क्षायिक रूप 
पूर्ण होने पर भी चारित्रकी प्राप्तिमे अथवा पूर्णोतामे विलंब होता है इस* 
लिये सम्यक्त्व और चारित्र श्रथवा मिथ्यात्व और कपषायोंमें एकता तथा 
कार्य-कारणता कंसे ठीक हो सकती है ? 

समाधान---मिथ्यात्वके न रहनेसे जो कषाय रहती है बह मिथ्या- 
त्वके साथ रहनेवाली अति तीन्न अनंतानुबधी कषायोके समान नही होती, 
किन्तु अति मंद हो जाती है, इसलिये वह कषाय चाहे जैसा बंध करे तथापि 
वह वध दीघेंसंसारका कारणभ्ृत नही होता, श्र इससे ज्ञानचेतना भी 
सम्यर्दशेंनके होते ही प्रारंभ हो जाती है,-जोकि बधके नाशका कारण 
है, इसलिये जब प्रथम मिथ्यात्व होता है तब जो चेतना होती है वह कर्म- 
चेतना और कर्मफलचेतना होती है-जो कि पूर्णों बंधका कारण है. । इसका 
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सारांश यह है कि-कषाय तो सम्यग्दृष्टिके भी शेष रहती है कितु मिथ्यात्व- 
का नाश होनेसे श्रति मंद हो जाती है; और उससे सम्यग्दृष्टि जीव कुछ 
अ्ंशोंमें अबंध रहता है गौर निर्जरा करता है; इससे मिथ्यात्व और कषाय 
का कुछ श्रविनाभाव अवश्य है । 


श्रव शंकाकी बात यह रह जाती है कि-सिथ्यात्वके नाशके साथ 
ही कषायका पूर्ण नाश क्‍यों नही होता ? इसका समाधान यह है कि- 
मिथ्यात्व और कषाय स्वेथा एक वस्तु तो नही है । सामान्य स्वभाव दोनों 
का एक है कितु विशेषकी अपेक्षासे कुछ भेद भी है । विशेष-सामान्‍्य की 
अपेक्षासे भेद-अभेद दोनोंको यहाँ मानना चाहिए । यह भाव दिखानेके लिए 
ही शासत्रका रने सम्यक्त्व और आत्मशांतिके घातका निमित्त मूल प्रकृति एक 
'मोह' रखी है और उत्तर प्रकृतिमें दशनमोहचीय तथा चारित्रमोहनीय-दो 
भेद किये हैं । [इस स्पष्टीकरणमें पहिली और दूसरी शंकाका समाधान हो 
जाता है] जब कि उत्तर प्रकृतिमें भेद है तब उसके नाशका पुणे अविनाभाव 
केसे हो सकता है ? [-नही हो सकता ] हाँ, मुल कारणके न रहनेपर चा रिच्र- 
मोहनीय को स्थिरता भी अधिक नही रहती । दर्शनमोहनीयके साथ न 
सही, तो भी थोड़े ही समयमे चारित्रमोहनीय भी नष्ट हो जाता है । 


अथवा सम्यक्ट्वके हो जाने पर भी ज्ञान सदा स्वानुशृतिमें ही तो नहीं 
रहता, जब ज्ञानका वाह्म लक्ष हो जाता है तब स्वानुभ्ृूत्सि हट जानेके 
कारण सम्यन्दष्टि भी विपयोगभे श्रल्पतन्मय हो जाता है; कितु यह छदुमस्थ- 
ज्ञानकी चंचलताका दोप है और उसका कारण भी कपाय ही है। उस 
ज्ञानकी केवल कपाय-नेमित्तिक चंचलता कुछ समय तक ही रह सकती 
है, और वह भी तीत्र वधका कारण नही होती । 
भावार्थ :---यद्यपि सम्यक्त्वकी उत्पत्तिसे संसारकी जड़ कट जाती 
है किन्तु दूसरे कर्मोका उसी क्षण सव्वे नाश नही हो जाता । कर्म अपनी 
अपनी योग्यतानुसार बेधते है और उदयमे श्राते हैं । जैसे--मिथ्यात्वके साथी 
लारिभमोहनीयवी उत्कृष्ट स्थित्ति चालीस कोड़ाकोड़ी सागरकी होती है । 
इससे यह निश्चय हशा कि मिय्यात्व ही समस्त दोंपोंमें अधिक बलवान 
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दोष है, और वही दीघंसंसारकी स्थापना करता है, इसलिये यह समझना 
चाहिए कि उसका नाश किया और संसारका किनारा आगया । कितु साथ 
ही यह भी नही भूलना चाहिए कि मोह तो दोनों हैं। उनमें से एक 
( दर्शंनमोह ) अमर्यादित है और दूसरा ( चारित्रमोह ) मर्यादित है। 
किन्तु दोनो ससारके ही काररा हैं । 


यदि संसारका संकषपमें स्वरूप कहा जाय तो वह दुःखमय' है, इस- 
लिये आलुंघंग्रिक रूपसे दूसरे कर्म भी भले ही दुखके निमित्त काररा हों कितु 
खुख्य निमित्तकारण तो मोहनीयकम ही है । जब कि सर्वेदुःखका कारण 
( निमित्तरूपसे ) मोहनीय कर्ममझाच है तो मोहके नाशको सुख कहना 
चाहिए। जो ग्रंथकार मोहके नाशको सुख ग्रुणकी प्राप्ति मानते है उनका 
सानना मोहके संयुक्त कार्येकी अपेक्षासे ठोक है । वेसा मानना अभेद-व्यापकर- 
दृष्टिसे है इसलिये जो सुखको अनन्त चतुष्टयमें गर्भित करते हैं वे चारित्र 
त्तथा सम्यवत्वको भिन्न नही ग्रिनते, क्योकि सम्यक्त्व तथा चारित्रके साम्ु- 
दायिक स्वरूपको सुख कहा जा सकता है । 

चारित्र और सम्यक्त्व दोनोंक्रा समावेश सुखगुखमें अथवा स्वरूप- 
लाभमें ही होता है, इसलिये चारित्र और सम्यक्त्वका भर्थे सुख भी हो 
सकता है । जहाँ सुख और वीयंग्रुणका उल्लेख अ्रनन्त चतुष्टयमे किया गया 
है वहाँ उन ग्रुशोकी झुरख्यता सानकर कहा है, और दृसरोंको गौरा मानकर 
नहीं कहा है, तथापि उन्हे उनमें संग्रहीत हुआ समझ लेना चाहिये, क्योकि वे 
दोनों सुखग्रुणके विशेषाकार है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि मोहनीय 
कर्म किस ग्रुराके घातमे निमित्त है। और इससे वेदनीयकी अचधातकता भी 
सिद्ध हो जाती है, क्योकि वेदनीय किसीके घातनेमे निमित्त नही है; मात्र 
घात हुए स्वरूपका जीव जब अनुभव करता है तब निमित्तरूप होता है । 
[इस स्पष्टीकरण में तीसरी और चौथी झंकाका समाघान हो जाता है |] 


[ यह बात विशेष ध्यानमे रखनी चाहिए कि जीवमें होनेवाले 


बिकारभावोंको जीव जब स्वयं करता है तब कर्मका उदय उपस्थितरूपमें 
निमित्त होता है, किठु उस कर्सेके रजकर्योंने जीवका कुछ भी किया है या 
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कोई असर पहुँचाया है, यह मानना सर्वेथा मिथ्या है | इसीप्रकार जीव जब 
विकार करता है तब पुदुगल कार्माणवर्ग णा स्वयं कर्मेझूप परिणमित होती 
है,-ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। जीवको विकारीरूपमें कर्म परिण- 
मित॒ करता है और कमेंको जीव परिणसित करता है,--इस प्रकार सम्बन्ध 
बताने वाला व्यवहार कथन है । वास्तवमें जड़को कमेरूपमें जीव परिण- 
मित्त नही कर सकता और कर्म जीवको विकारी नही कर सकता, गोमट्ट- 
सार आदि कर्म शास्षोंका इसप्रकार अर्थे करना ही न्यायपुरणों है । 


प्रश्च|---बंधके का ररोंमें मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और 
थोग-ये पाँचों मोक्षशासत्रमे कहे है, और दूसरे आचार्य कषाय तथा योग 
दो ही बतलाते है, इस प्रकार वे मिथ्यात्व श्रविरति और प्रमादकोी कषाय' 
का भेद मानते है । कषाय चारित्रमोहनीयका भेद है, इससे यह प्रतीत 
होता है कि चारिनभोहनीय ही सभी कर्मोका कारण है । क्या यह कथन 
ठीक है ? 


उचर$---मिथ्यात्व, श्रविरति और प्रमाद कषायके उपसभेद हैं किंतु 
इससे यह मानना ठीक नहीं है कि कषाय चारित्रमोहनीयका मेद है । मिथ्या- 
त्व महा कषाय है । जब “कषाय' को सामान्‍य श्रथेंमें लेते है तब दर्शनमोह 
शझौर चारित्रमोह दोनोरूप माने जाते है, क्योकि कषायमे सिथ्यादरोंनका 
समावेश हो जाता है जब कषायको विशेष अथेंमें प्रयुक्त करते हैं तब वह 
चारित्र मोहनीयका भेद कहलाता है । चारित्र मोहनीय कर्म उन सब कर्मोका 
कारण नही है, किन्तु जीवका सोहमाव उन सात अथवा आठ कमकिे बंध 
का निमित्त है । 


(०) प्रश्न+----स्तात प्रकृतियोंका क्षय अथवा उपश्मादि होता है 
सो वह व्यवहारसम्यग्दगेन है या निश्चयसम्यग्दशन ? 

उचर४६---वह निःन्चयसम्यग्दर्शंन है । 

प्रश्न+---सिद्ध भगवानके व्यवहारसम्यरदर्ण न होता है या निशचय- 
सम्यर्दर्शन २ 
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उचर----सिद्धोंके निम्बयसम्यग्दर्शन होता है। 


मन्ष--व्यवहारसस्यरद्शन और निम्धयसम्यर्दर्शनमें क्‍या अन्तर 


है? 
उत्तर---जी वादि नव तत्त्व और सच्चे देव शुरु शास्रक्री सविकल्प 
श्रद्धाको व्यवहा रसम्यक्त्व कहते हैं । जो जीव उस विकल्पका अभाव करके 
अपने शुद्धात्माकी ओर उन्मुख होकर निरचयसम्यग्दशेन प्रगट करता है 
उसे पहिले व्यवहा रसम्यवत्व था ऐसा कहा जाता है। जो जीव भिश्चय- 
सम्यग्दशंनको प्रगट नही करता उसका वह व्यवहाराभाससम्यक्त्व है | जो 
उ्सीका अभाव करके निश्चयसम्यग्दर्शन प्रगट करता है उसके व्यवहार- 
सम्यन्दर्शन उपचारसे ( अर्थात्‌ व्ययरूपमें-प्रभावरूपमें ) भिश्चयतम्यग्दशंन 
का कारण कहा जाता है । 
सम्यरहष्टि जीवको विपरीताभिनिवेज्ञ रहित जो आत्माका श्रद्धान है 
सो निःम्धयसस्यग्दशंन है, श्रौर देव, ग्रुरु धर्मादिका श्रद्धान व्यवहारसम्यरदर्श न 
है इसप्रकार एक कालमे सम्यस्ृष्टिके दोनो सम्यग्दर्शन होते हैं। कुछ 
मिथ्यादृष्टियोको द्रव्यलिगी सुनियोंको और कुछ अभसव्य जीवोको देव गुरु 
घ॒र्मादिका श्रद्धान होता है, किन्तु वह आमासमात्र होता है, क्योकि उनके 
निश्चय सम्यक्टव नही है इसलिये उनका व्यवहार सम्यक्त्व भी झआभासरूप 
है [देखो देहलीसे प्रकाशित-समोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ४८६-४६० ] 


देव ग्रुरु घर्मंके श्रद्धानमे प्रवृत्तिकी मुख्यता है । जो प्रवृत्तिमें अरहं- 
तादिको देवादि मावता है और अन्यको नहीं मानता उसे देवादिका श्रद्धानी 
कहा जाता है । तत्त्व श्रद्धानमे विचारकी मुख्यता है । जो ज्ञानमे जीवादि 
तत्वोंका विचार करता है उसे तत्वश्रद्धानी कहा जाता है । इन दोनोको 
समभनेके बाद कोई जीव स्वोन्सुख होकर रागका आंशिक अ्रभ्राव करके 
सम्यक्त्वको प्रगट करता है, इसलिये यह दोनों (-व्यवहार श्रद्धात ) इसी 
जीवके सम्यक्त्वके (उपचारसे) कारण कहे जाते है, कितु उसका सदुभाव 
मिथ्यादृष्टिके भी संभव है इसलिये वह श्रद्धान व्यवद्वरामास दे | 


२० 
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*र ३-- 
सम्यग्दशन और ज्ञानचेतनामें अन्तर 
प्रश्न---जवरठक आत्माकी शुद्धोपलब्धि है तबतक ज्ञान ज्ञानचेतना 
है श्रौर उतना ही सम्यग्दशंन है, यह ठीक है ? 
उचर---आत्माके अनुभवको शुद्धोपलब्धि कहते हैं, वह चारिचगुण 
की पर्याय है । जब सम्यग्दष्टि जीव अपने शुद्धोपयोगमें युक्त होता है अर्थात्‌ 
स्वानुभवरूप प्रवृत्ति करता है तब उसे सम्यक्त्व होता है, और जब छुद्धोप- 
योगमे युक्त नही होता तब भा उसे ज्ञानचेतना लब्धरूप होती है । जब 
जश्ञानचेतना अ्रनुभवरूप होती है तभी सम्यग्दशंन होता है और जब अनुभव- 
रूप नही होती तब नही होता-इसप्रकार मानना बहुत बड़ी भूल है । 
क्षायिक सम्यक्त्वमे भी जीव छुभाशुभरूप प्रवृत्ति करे या स्वानुभव- 
रूप प्रवृत्ति करे, किन्तु सम्यक्त्वग्रग तो सामान्य प्रवर्चनरूप ही है। 
दिखो, पं० टोडरमलजीकी रहस्यपूर्ण चिट्ठी ] 
सम्यग्दशं न श्रद्धामुणकी शुद्ध पर्याय है । वह क्रमशः विकसित नहीं 
होता किन्तु श्रक्रसे एकसमयमे भ्रगट हो जाता है । और सम्यग्ज्ञानमें तो 
हीनाधिकता होती है किन्तु विभावभाव नही होता । चारिन्रग्रुर भी क्रमशः 
विकसित होता है । वह अंशतः शुद्ध ओर अंशत: अशुद्ध (रागद्वेषवाला) 
निम्नदणामें होता है, अर्वात्‌ इसप्रकारसे तोनों ग्रुणोंकी झुद्ध पर्यायके विकास 
में प्रंतर है । 
-२४०-- 
सम्पकश्रद्धा करनी ही चाहिये 
चारित्र न पले फिर भी उसकी श्रद्धा करनी चाहिए 
दर्शन पाहूट की २२ वी गाथामें भगवान श्री जुन्दकुन्दाचार्य देवने 
कहा हे फि-यदि (एम करते हैं चह) करनेफोी समर्थ हो तो करना, और 
यदि कारनेभे समर्स ने हो तो सच्ची श्रद्धा अवध्य करना, क्योंकि केवली 
भगपषालन छऋझा मरने यालेको सम्यक्त्व काहा है ।! 
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पट याधा बतलाती है कि-जिसने निजस्वरूपको उपादेय जानकर 
प्रा सगे उसनग भिध्यात्व मिट गया किन्तु पुरुषार्थवी हीनतासे चारित्र 
अभगोफार करनेन्ती राक्ति न हो त्तो जितनी शक्तिहो उत्तना ही करे और शेष 
केः भ्रत्ति ऋद्धा करे । ऐसो श्रद्धा करनेचालेक्े भगवानने सम्यक्त्व कहा है । 


[ अष्टआाहुए हिन्दोमे पष्ठ ३३, दर्शन पाहुड़ गाथा २२] 
घ्सो भाधवफी बात नियमसारकी गाथा १५४ में भी कही गई है 
प्योकि सम्परदर्शन धर्मका मूल है । 
निश्चय सम्पस्द्शनका दूसरा अर्थ 


भिथ्यात्वभावक दूर होनेपर सम्यग्दर्श न चौथे ग्ुणस्थानमें प्रगट होता 
है। चह ऋअद्वागृणकी शुद्ध पर्याय होनेसे मिम्खयसम्यक्त्व है । किन्तु यदि उस 
सम्यस्दर्शन के साथके चारित् गुणकी पर्यायका विचार किया जाय तो 
आारित्र मुणकी रागवाली पर्याय हो या स्वानुभवरूप निविकल्प पर्याय हो 
वहां चारित्र ग्रणकी निविकल्प पर्यायके साथके निम्वय सम्यग्द्शनकों वीत- 
राग सम्यन्दर्णन कहा जाता है, और सविकल्प (रागसहित) पर्यायके साथके 
निश्चय सम्पग्दर्शनको सराग सम्पग्दर्शन कहा जाता है। इस संबधमे आगे 
( 5 में विभागमे ) कहा जा चुका है । 

जब सातवें ग्रुणस्थानमे और उससे आगे बढनेवालो दश्ामें निम्भन 
सम्यग्द्धन श्ौर वीतराग चारित्रका अविनाभावीभाव होता है तब उस 
अविनाभावोभावको वतानेके लिए दोनों ग्रुणका एकत्त्व लेकर उस समयके 
सम्यग्दर्श नको उस एकत्त्वकी अपेक्षासे “निश्चय सम्यकत्व' कहा जाता है। 
ओऔर निदचय सम्यग्ददंनके साथ की विकल्प दशा बतानेके लिये, उस समय 
यदहापि निरुचय सम्यग्दर्णंत है फिर भी उस निरचय सम्यग्दशे नको व्यवहाद 
सम्यक्त्व” कहा जाता है | इसलिये जहाँ 'निईचय सम्यग्द्शन, हाब्द आया 
हो वहाँ वह श्रद्धा और चारित्रकी एकत्वापेक्षासे है या मात्र श्रद्धागुणकी 
अपेक्षासे है, यह निदचय करके उसका अर्थ समक्ना चाहिए । 


श्श्द्र मोक्षशास्त्र 


प्रश्न---कुछ जीवोंको गृहस्थ दशामें मिथ्यात्व दूर होकर सम्य॑- 
ग्दर्शंन हो जाता है, उसे कैसा सम्यन्दर्शन समझना चाहिए ? 

उचर---केवल श्रद्धागुणकी अपेक्षासे निम्यसम्यग्द्शंन और श्रद्धा 
तथा चारित्र ग्रुणकी एकत्वकी शअ्रपेक्षासे व्यवहारसम्यर्द्शंन समझना 
चाहिये । इसप्रकार ग्रृहस्थ दण्यामें जो निम्धयसम्यग्दशन है वह कथंचित्‌ 
निम्यव और कथंचित्‌ व्यवहार सम्यग्दर्शंन है-ऐसा जानना चाहिए | 

प्रश्न---उस रिश्थिय सम्यग्दशंनको श्रद्धा और चारित्रकी एकत्वा- 
पेक्षासे व्यवहा रसम्यर्दशॉन क्‍यों कहा है ? 

उचर---सम्यग्हष्टि जीव शुभरागको तोड़कर वीतराग चारित्रके 
साथ अल्प कालमें तन्‍मय हो जायगा, इतना सम्बन्ध बतानेके लिये उस 
निश्चय सम्यग्दशंतको अद्धा और चारिचकी एकत्व अपेक्षासे व्यवहार 
सम्यग्दर्शन कहा जाता है । 

सातवें और आगेके ग्रुणस्थानमें सम्यग्दर्शन और सम्यक्चारित्रकी 
एकता होती है इसलिये उस समयके सम्यक्त्वमें निश्चय और व्यवहार ऐसे 

दो भेद नहीं होते, इसलिये वहाँ जो सम्यकक्‍त्व होता है उसे “निम्बयसम्य- 
ग्दशेन' ही कहा जाता है । 

( देखो परमात्मप्रकाश अध्याय १ गाथा ८५ नीचेकी संस्कृत तथा 
हिन्दी टीका, दूसरी आवृत्ति पृष्ठ ४० तथा परमात्मप्रकाश अध्याय २ गाथा 
१७-१० के नीचेकी संस्कृत तथा हिन्दी टीका, दूसरी आदृत्ति पृष्ठ १४६-- 
१४७ और हिन्दी समयसारमे श्रीजयसेनाचायेंकी संस्क्रत टीका गाथा १२१-- 


१२४५ के नीचे पृष्ठ १८६ तथा हिन्दी समयसारको टीकामें श्री जयसेना- 
चार्यकी टीकाका अनुवाद पृष्ठ ११६ ) 


- अन्‍्तमें -- 
पुण्यसे धर्म होता हे और आत्मा पर द्रव्यका कुछ भी कर 


सकता दै-यह बात श्री वीतरागदेवके द्वारा प्ररूपित धर्मकी मर्यादाके 
घाहर है । क 


प्रथम अध्याय का परिशिष्ट 
[२] 
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निश्रय सम्यग्दर्शन क्या है. और उसे किसका भवलम्बन है । 


वह सम्यग्दशेन स्वयं आत्माके श्रद्धागुशकी नि्विकारी पर्याय है। 
झखण्ड आत्माके लक्षसे सम्यग्दर्शन प्रगट होता है। सम्यग्दर्शनको किसी 
विकल्पका अ्वलम्बन नही है, किन्तु निविकल्प स्वभावके अवलम्बनसे 
सम्यरदरशेन प्रगट होता है । यह सम्यरदशेन ही आत्माके सर्वे सुखका मूल 
है। “मैं ज्ञानस्वरूप आत्मा हैं वन्ध रहित हूँ ऐसा विकल्प करना भी छुभ 
राग है, उस शुभ राग का अवलम्बन भी सम्यग्दरनकों नहीं है; उस 
घुभ विकल्पका अतिक्रम करने पर सम्यग्दर्शन होता है । सम्यग्दर्शन स्वयं 
रागादि विकल्प रहित निर्मल पर्याय है । उसे किसी निमित्त या विकारका 
झवलम्बन नहीं है;-किन्तु पूर्ण रूप आत्माका श्रवलम्बन है-यह सम्पूरो 
आत्माको स्वीकार करता है । 

एक बार निवधिकल्प होकर अखण्ड ज्ञायक स्वभावको लक्षमें लिया 
कि वहाँ सम्यक्‌प्रतीति हो जाती है । श्रखण्ड स्वभावका लरक्ष ही स्वरूपकी 
शुद्धिके लिये कार्यकारी है । श्रख्वण्ड सत्य स्वरूपको जाने बिना-श्रद्धा किये 
विना, “मैं ज्ञानस्वरूप आत्मा हूँ अबद्धस्पृष्ट हैँ" इत्यादि विकल्प भी स्वरूप 
की शुद्धिके लिए कार्यकारी नही हैं ॥ एक बार अखण्ड ज्ञायक स्वभावका 
संवेदन-लक्ष किया कि फिर जो वृत्ति उठती है वे शुमाशुभ दृत्तियाँ अस्थिर- 
ताका कार्य करती है, किन्तु वे स्वरूपके रोकनेमे समर्थ नही हैं, क्योकि 
श्रद्धा तो नित्य विकल्प रहित होनेसे जो द्वत्ति उदुभ्गुत होती है वह श्रद्धाको 
नही बदल सकती *** यदि विकल्पमे ही रुक गया तो वह मिथ्याद्ष्टि है । 

विकल्प रहित होकर अमभेदका अनुभव करना ही सम्यग्दशन है । 
इस संबंधसे समयसारमे कहा है किः--- 
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कम्म वद्धमबरद्ध जीवे एवं तु जाण णयपक्खं । 
पकखा तिक्‍्कंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारों ॥१४२॥ 


आत्मा कमेंसे बद्ध है या अबद्ध! ऐसे दो प्रकारके भेदोंके विचा रमें 
रुकना सो नयका पक्ष है। 'मैं आत्मा हैं परसे भिन्न हैँ' ऐसा विकल्प भी 
राग है इस रागकी वृत्तिको,-नयके पक्षको,---उल्लंघन करे तो सम्यग्दर्शंत 
प्रगट हो । “मैं बद्ध हैं श्रथवा बन्ध रहित मुक्त हैं" ऐसी विचार श्रेयीको 
लांघकर जो आत्मानुभव करता है वही सम्यस्दृष्टि है और वही छुद्धात्मा है । 


'मैं अबन्ध हूँ, बन्ध मेरा स्वरूप नहीं है” ऐसे भंगकी विचार श्रेणी 
के कार्येमें रुकना सो अज्ञान है। और उस भंगके विचारको लांघकर 
अभंगस्वरूपको स्पशे कर लेना ( अनुभव कर लेवा ) ही पहला आत्म-धर्मे 
अर्थात्‌ सम्यग्दशेन है । “मैं पराश्षय रहित, अबन्ध, शुद्ध हूँ” निः्घयनयके 
पक्षका विकल्प राग है, और जो उस रागमें अटक जाता है (-रागको ही 
सम्यग्ददरोंन मानले और राग रहित स्वरूपका अनुभव न करे ) सो वह 
मिथ्यारष्टि है १ 


ऊेदके विकल्प उउते तो हैं किन्तु उनसे सम्पग्दशन नहीं होता 


अनादिकालसे आत्मस्वरूपका अनुभव नही है परिचय नही है, 
इसलिये झ्रात्मालुमव करते समय तत्सम्बन्धी विकल्प आये विना नही 
रहते । अनादिकालसे आत्मस्वरूपका अनुभव नहीं है इसलिये द्तक्तियोंका 
उज्बच होता है कि--'मैं झात्मा कर्मेके साथ संवंधवाला हैँ या कर्मेक्के 
संचधसे रहित हैँ इसप्रकार नयोंके दो विकल्प उठते हैं; परन्तु--'कर्मोके 
साथ संबंधवाला या कर्मकि संबंधसे रहित अर्थात्‌ वद्ध हैँ या अबद्ध है ऐसे 
दो प्रकारके भेदोंका भी एक स्वर्पमें कहाँ अवकाश है ? स्वरूप तो 
नयपक्षकी अपेक्षाओ से परे है। एक प्रकारके स्वरूपमें दो प्रकारकी 
अपेदाएँ नही होती | में शुभाशुभभावसे रहित हैँ ऐसे विचारमें उलमना 
की पद्ठ है । उससे भी परे स्वरूप है, और स्वरूप तो पक्षातिक्रांत है यही 
सम्यग्यर्श नया विषय है, अर्थात्‌ उसीफे लक्षसे सम्यन्दर्दन प्रगट होता है, 
उगा धतिरिक्त दमरा कोई सम्यग्दर्द नका उपाय नहीं है । 
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सम्यर्दर्श नका स्वरूप क्‍या है ? किसी शारीरिक क्रियासे सम्य- 
ग्दशंन नहीं होता जड़ कमोसे भी नहीं होता, और अशुभ राग या शुभ 
रागके लक्षसे भी सम्यग्दर्शन नही होता । तथा «मैं पुण्य-पापके परिणामोसे 
रहित ज्ञायक स्वरूप हूँ' ऐसा विचार भी स्वरूपका अनुभव करानेमें समर्थ 
नही है । में ज्ञायक हूँ 'ऐसे विचारमे उलभा कि भेदके विचारमें उलभ 
गया' किन्तु स्वरूप तो ज्ञातादृष्टा है! उसका अनुभव ही सम्यग्दर्शन है । 
भेदके विचारमे उलभना सम्यग्दर्शंनका स्वरूप नहीं है । 

जो वस्तु है सो स्वतः परिपुूर्णो स्वभावसे भरी हुईं है। आत्माका 
स्वभाव परापेक्षासे रहित एकरूप है। मै कर्म-संबंधवाला हूँ या कमोके 
सम्बन्ध से रहित हैं, ऐसी अ्रपेक्षाओंसे उस स्वभावका झाश्रय नही होता । 
यद्यपि श्रात्मस्वभाव तो अ्रबन्ध ही है किन्तु “मैं श्रबन्ध हूँ” ऐसे विकल्पको 
भी छोड़कर निविकल्प ज्ञाताहष्टा निरपेक्ष स्वभावका श्राश्रय करते ही 
सम्यग्दद्ं न प्रगट होता है । 

आत्माकी प्रभ्नुताकी महिमा भीतर परिपूर्य है, श्रनादिकालसे उस 
की सम्यक्‌ भ्रवीतिके बिना उसका अनुभव नही हुआ, अनादिकालसे पर 
लक्ष किया है किन्तु स्वभावका लक्ष नही किया । शरीरादिमे आत्माका 
सुख नही है, शुभरागमें भी सुख नही है, और 'मेरा स्वरूप शुमरागसे रहित 
है” ऐसे मेदके विचारमे भी आत्माका सुख नही है। इसलिये उस मेदके 
विचारमे उलभना भी श्रज्ञानीका कार्य है । इसलिये उस नयपक्षके भेदका 
आ्राश्रय छोड़कर अनेद ज्ञाता स्वभावका आश्रय करना ही सम्यग्दशन है 
और उसीमे सुख है । श्रभेद स्वभावका आश्रय कहो या ज्ञाता स्वरूपका 
अनुभव कहो अथवा सुख कहो, घ॒र्मे कहो या सम्यग्दशन कहो-सब यही है। 


विकल्पको रखकर स्वरूपाठुभव नहीं ही सकता 
अखंडानंद अमेद आत्माका लक्ष नयपक्षके द्वारा चही होता । नचय- 
पक्षकी विकल्परूपी सोटरं चाहे जितनी दौड़ाई जाय,-मैं ज्ञायक हैँ, अमेद 
हूँ, शुद्ध हैँ, ऐसे विकल्प करें फिर भी वे विकल्पस्वरूप तकके आगन तक 
ही ले जायेगे, किन्तु स्वरूपानुभवके समय तो वे सब विकल्प छोड़ ही देने 
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पड़ेंगे । विकल्पकों साथ लेकर स्वरूपानुभव नही हो सकता । नयपक्षोंका 
ज्ञान स्वरूपके आँगन तक पहुँचनेमे बीचमें आते है । “मै स्वाधीन ज्ञानस्व- 
रूपी आत्मा हूँ, कर्म जड़ है, जड कर्म मेरे स्वरूपको नहीं रोक सकते, यदि 
मैं विकार करूँ तो कर्म निमित्त कहलाते है किन्तु कर्म सुझे विकार नही 
कराते क्योकि कम और आात्मामें परस्पर अत्यंत अभाव होनेसे दोनों द्रव्य 
भिन्न हैं, वे कोई एक दूसरेका कुछ नहीं कर सकते । किसी अपेक्षा मैं जड़ 
का कुछ नही करता, और जड़ मेरा कुछ नहीं करते, जो राग-ह्वेष होते हैं 
उन्हे भी कर्म नही कराता, तथा वे परवस्तुमे नही होते किन्तु मेरी अवस्था 
में होते है वे राग दोष मेरा स्वभाव नही है, निश्चयसे मेरा स्वभाव राग 
रहित ज्ञानस्वरूप है” इसप्रकार सभी पहलुओं (नयोंका) ज्ञान पहले करना 
चाहिये किन्तु इतना करने तक भी भेदका आश्रय है, भेदके आश्रयसे अभेद 
श्रात्मस्वरूपका अनुभव नही होता फिर भी पहिले उन भेदोको जानना 
चाहिये । जब इतना जान लेता है तब वह स्वरूपके आँगनतक पहुँचा हुआ 
कहलाता है । उसके बाद जब स्वसन्मुख अनुभव द्वारा अभेदका आ्राश्नय 
करता है तब भेदका आश्रय छूट जाता है, प्रत्यक्ष स्वरूपानुभव होनेसे अपूर्वे 
सम्यग्दशेन प्रगठ होता है । इसप्रकार यद्यपि स्वरूपोन्घुख होनेसे पूर्व॑ नय* 
पक्षके विचार होते हैं किन्तु उस नयपक्षके कोई भी विचार स्वरूपानुभवमे 
सहायक नही है । 
सम्यग्दशेन और सम्यग्शञान का संबंध किसके साथ है ९ 
सम्यग्दर्शन निविकल्प सामान्य श्रद्धागरुणकी छुद्ध पर्याय है, उसका 
भाच निश्चय-अखंड स्वभावके साथ ही संबंध है । अखंड द्रव्य जो कि 
भंगभेद रहित है वही सम्यर्दर्शनको मान्य है; सम्यग्दर्शन पर्यायको स्वीकार 
नही करता, किन्तु सम्यग्दशंनके साथ रहनेवाले सम्यग्जानका सम्बन्ध 
निम्नयव्यवहार दोनोके साथ है श्रर्थात्‌ निश्चय-श्रखण्ड स्वभावकों तथा 
व्यवहारमे पर्यायके भग-भेद होते हैं उन सबको सम्यग्ज्ञान जान लेता है । 
सम्यग्दशन एक निर्मेल पर्याय है, किन्तु “मैं एक निर्मेल पर्याय हैं 
इस प्रकार सम्यर्दशेन स्वयं अपनेको नही जानता । सम्यरदर्शनका अ्खण्ड 
विपय एक द्रव्य ही है, पर्याय नही ॥ 
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प्रश्न---जब कि सम्यरदर्शनका विषय अखण्ड है और वह पर्यायको 
“स्वीकार नही करती तब फिर सम्यग्दर्शनके समय पर्याय' कहाँ चली जाती 
है ? सम्यग्दर्शत स्वेयें ही पर्थाय है, कया पर्याय द्वव्यसे प्रथक्‌ होगई ? 
उचर---सम्यग्दक्षनेंका विषय अखण्ड द्वग्य ही है। सम्यग्दर्शनके 
* विपय द्वव्य-ग्रुस-पर्यायके भेद नही है, द्वव्य-ग्रुरा-पर्यायसे अभिन्न वस्तु ही 
सम्यग्दर्शनको माध्य है ।! ( अभिन्न वस्तुका लक्ष करने पर जो निर्मेल पर्याय 
प्रगट होंती है वहं सामान्य वस्तुंके सोर्थ श्रभिन्न हो जावी है ) । सम्यरद्श ने- 
“झूप पर्यायको-भी -संम्यरंदर्श न स्वीकार नही करता, एक समयमे शअ्रभिन्न 
परिपूर्ण द्वव्य ही सम्यग्दर्गनेकोी मान्य है, 'एक मात्र पृर्णेूष आत्माकों 
- सम्यन्दर्गन प्रतीतिमी लेता है,'******* परन्तु सम्यग्दशेंनचके साथ प्रगट 
“ होनेवाला सम्यर्शन सीम्मस्य विशेष सबको जानता है, सम्यकृज्ञान पर्यायको 
आर निमिन्तंको भी जानता हैं.। सम्यग्दशंबको भी जाननेवाला सम्यक्‌ज्ान 


“ही है । 
श्रद्धा और ज्ञान कर्च सम्यक हुए ९ 
आदयिक, ओऔपशमिक, क्षायीपशमिक या क्षायिकभाव-कोई भी 
सम्यरदर्श नका विषय नही है क्योंकि'वें सब पर्याय है । सम्यग्दर्दे नका विषय 
परिपूर्ण द्रव्य है, पर्यायक्री सम्यग्दर्शन स्वीकार नही करता, जब अकेली 
-वस्तुका लक्ष किया जाता है तब श्रद्धा सम्यक्‌ होती है । 
“प्श्न---उस समय होनेवाला सम्यकूज्ञान कसा होता है ? 
उचर--+ज्ञानका स्वभाव सामान्ये-विशेष सबको जानना है । जब 
“ज्ञानने संपूर्ण द्रव्यको, विकसित -:पर्यायकों और विकारको ज्यो का त्यो 
“जानकर, यह विवेक किया कि+जो"“परिपूँणों स्वभाव है सो मैं हैं और जो 
विकार रह गया है सोमैं नही हैँ” तब वह सम्यक कहलाया। सम्यरदशेनरूप 
* विकसित पर्यायकों, सम्बेग्देशनकी विषैयश्धृत परिपूर्ण वस्तुको और अवस्था 
की कसीको इन पवीनींकोी सम्यग्शान यथावत्‌ जानता है, अवस्थाकी 
स्वीकृति 'ज्ञानमेः है । इसेंप्रेंकार सम्यम्द्शन ऐक निम्धयको ही ( अमेदस्व- 
- रूपको ही; ) स्वीकारकेरेता है, और सम्यग्दशंनका अविनाभावी सम्यस्थान 
“ब३१ 


श्द््र्‌ मोक्षशास्त्र 


निश्वय तथा व्यवहार दोनोंको यथावत्त जानकर विवेक करता है । यदि 
निशचय-व्यवहार दोनोंको न जाले तो ज्ञान प्रसाण ( सम्यक्‌ ) नही होता । 
थदि व्यवहारका श्राक्षय करे तो दृष्टि मिथ्या सिद्ध होती है भौर यदि 
व्यवहारकी जाने ही नहीं तो ज्ञावब मिथ्या सिद्ध होता है । ज्ञान निरचय- 
व्यवहारका विवेक करता है तब वह सम्यक्‌ कहलाता है। ओर दृष्टि 
व्यवहारका आश्रय छोड़कर निरचयको अंगीकार करे तो वह सम्यक 
कहलाती है । 
सम्यग्दशनका विपय क्या है ९ 
मोभका परमार्थ कारण क्या है ९ 
सम्यग्दश नके विषयमे मोक्ष पर्याय और द्रव्य ऐसे भेद ही नही है । 
द्रग्य ही परिपूर्ण है जो कि सम्यग्दर्शनको मान्य है । वन्ध-मोक्ष भी सम्य- 
ग्दशेनको मान्य नही है। बन्ध-सोक्षको पर्याय, साधक दशाके भंग-भेद 
इत्यादि सबको सम्यक्‌ ज्ञान जानता है । 
सम्यग्दशंनका विषय परिपूरों द्रव्य है, वही मोक्षका परमार्थ 

कारण है । पंच महात्रतादि या विकल्पको मोक्षका कारण कहना स्थूल 
व्यवहार है, और सम्यरदहो न-ज्ञान-चारित्ररूप साधक अवस्थाको मोक्षका 
कारण कहना भी व्यवहार है, क्योकि उस साधक अवस्याका भी जब 
अभाव होता है तब मोक्ष दशा प्रगट होती है, जर्थात्‌ वह भी अभावरूप 

कारण है, इसलिये व्यवहार है। चरकालिक अखण्ड वस्तु ही मोक्षका 
निश्चय कारण है। परमार्थरसे वस्तुमे कारण-कार्यके भेद भी नही है, 

कार्यंकारण का भेद भी व्यवहार है। एक अखण्ड वस्तुमे कार्यकारणके 

भेदके विचारसे विकल्‍प होता है इसलिये वह भी व्यवहार है, फिर भी 

व्यवहाररूपसे भी कार्य-कारणके भेद सर्वेथा नही ही हो तो मोक्षदशाको 

प्रगट करनेकी बात भी नही कही जा सकती । अर्थात्‌ अवस्थामें साधक- 

साध्यके भेद है किन्तु अमेदके आश्रयके समय व्यवहारका आश्रय नही होता, 

क्योकि व्यवहारके आश्रयमे भेद होता है और भेदके आश्रयमें परमाशर्थ- 

अभेदस्वरूप लक्ष्मे नही आता, इसलिये सम्यग्दशनके विपयमे भेद नही 

होते, एकरूप अभेद वस्तु ही सम्यन्दर्शनका विषय है । 
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सम्यर्दर्शन ही शान्तिका उपाय है 


अनादिकालसे आत्माके अखण्ड रसको सम्यक्दर्शनके द्वारा नहीं 
जाना है इसलिये जीव परमें और विकल्पमें रस मान रहा है। किन्तु मैं 
अखण्ड एकरूप स्वभाव हैँ उसीमे मेरा रस है, परमें कही मेरा रस नही 
है,---इसप्रकार स्वभाव दृष्टिके बलसे एकबार सबको नीरस बनादे / तुझे 
सहजानन्दस्वरूपके अम्रत रसकी अपूर्व शान्तिका अनुभव प्रगठ होगा । 
उसका उपाय सम्यब्दर्शन ही है । 

संसारका अमाव सम्यन्दर्शनसे ही होता है 

अनन्तकालसे अनन्तजीव संसारमे परिभ्रमण कर रहे हैं और अनंत 
कालमें अनन्तजीव सम्यग्दर्शनके द्वारा पूर्णो स्वकूपकी प्रतीति करके मोक्षको 
प्राप्त हुए है, जीवोंने संसार पक्ष तो अनादिकालसे ग्रहण किया है किन्तु 
सिद्धोंका पक्ष कभी ग्रहरा नही किया । श्रव सिद्धोंका पक्ष ग्रहण करके अपने 
सिद्ध स्वरूपको जानकर संसारका अभाव करनेका अवसर आया है, 


और उसका उपाय एकमात्र सम्यर्दर्शन ही है--- 


प्रथम अध्याय का परिशिष्ट 
[3] 
जिज्ञासको धमे किसप्रकार करना चाहिए ? 


जो जीव जिज्ञासु होकर स्वभावकों समझना चाहता है वह अपने 
सुखको प्राप्त (-५गठट अनुभवरूप ) करना चाहता है और द्ुःखको दूर 
करना चाहता है तो सुख अपना नित्य स्वभाव है और वर्तेमानमे जो दुःख 
है सो क्षरेणषक है इसलिये वह दूर हो सकता है | वर्तमान दुःख अवस्थाको 
टूर करके स्वयं सुखरूप अवस्थाको प्रगट कर सकता है,-इतना तो सत्‌को 
समझना चाहता है उसने स्वीकार ही कर लिया है। आत्माको अपने 
भावमें अपूर्वे तत्व विचाररूप पुरुषार्थ करके विकार रहित स्वरूपका 
निर्णय करना चाहिए। वर्तमान विकारके होने पर भी विकार रहित 
स्वभावकी श्रद्धा की जा सकती है श्रर्थात्‌ यह विकार और दुःख मेरा 
स्वरूप नही है ऐसा निम्बय हो सकता है। 


पात्र जीत्रका लक्षण 


जिज्ञासु जीवोको स्वरूपका निरंय करनेके लिये शासत्रोने पहिले ही 
ज्ञान क्रिया बतलाई है | स्वरूपका निर्णय करनेके लिये दूसरा कोई दान-- 
पूजा-भक्ति-ब्रत, तपादि करनेको नही कहा है, किन्तु श्रुतज्ञानसे ज्ञानस्वरूप 
आत्माका निर्णय करनेका ही कहा है। कुग्र॒ुछ, कुदेव और कुशात्कको ओर 
का आदर और उस ओरका भ्रुकाव तो हट ही जाना चाहिए तथा 
विषयादि परवस्तुमेसे सुख बुद्धि दूर हो जानी चाहिए। सब ओरसे रुचि 
हटकर अपनी ओर रुचि ढलनी चाहिए । और देव-शास्त्र-ग्रुरुको यथार्थंतया 
पहिचानकर उस ओर आदर करे, जोर यह सब यदि स्वभावके लक्षसे 
हुआ हो तो उस जीवकी पात्रता हुईं कहलाती है ॥ इतनी पात्रता तो अभी 
सम्यग्दर्शनका भूल कारण नही है। सम्यग्दर्शनका मूल काररा चेतन्य 
स्वभावका आश्रय करना है, किन्तु पहिले कुदेवादिका सर्वेथा त्याग तथा 
सच्चे देव शुरु शास्त्र और सत्समागमका प्रेम, पात्र जीवोंके होता ही हैँ ऐसे 
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पात्र हुए जीवोंको आत्माका स्वरूप समभनेके लिए क्या करना चाहिए सो 
यहाँ स्पष्ट बताया है । 


सम्यग्द्शनके उपायके लिये ज्ञानियोंके द्वारा बताई गई क्रिया 


“पहिले श्रुतझ्ञाानके अश्रवलस्बनसे ज्ञानस्वभाव जात्माका निरचय 
करके, फिर आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके लिए, पर पदार्थंकी प्रसिद्धिकी कारण 
जो इन्द्रियोके द्वारा और मनके द्वारा प्रवर्तमान बुद्धियाँ है उन्हें मर्यादामें 
लाकर जिसने मतिज्ञान-तत्त्वको श्रात्मसंम्ुख किया है ऐसा, तथा नानाप्रकार 
के पक्षोंके आलम्बनसे होनेवाले अनेक विकल्पोके द्वारा आकुलताको उत्पन्न 
करनेवाली श्रुतज्ञानकी बुद्धियोंको भी मान मसर्यादामें लाकर श्र्‌ तज्ञान-तत्त्व 
को भी आत्मसन्छुख करता हुआ, शअ्रत्यन्त विकल्प रहित होकर, तत्काल"** 
परमात्मस्वरूप आत्माको जब आत्मा अनुभव करता है उसी समय आत्मा 
सम्यक्तया दिखाई देता है [ अर्थात्‌ श्रद्धा की जाती है | भौर ज्ञात होता 
है वही सम्यग्दशोंत और सम्यग्ज्ञान है । [ देखो समयसार गाथा १४४ 
की टीका ] 

उपरोक्त कथनका स्पष्टीकरण निम्न प्रकार हैः--- 

श्रुतज्ञान किसे कहना चाहिए ९ 


“प्रथम श्र्‌ तज्ञानके अवलंबनसे ज्ञानस्वभाव आत्माका निर्शय करना 
चाहिए ।” ऐसा कहा है ॥ श्र्‌ तज्ञान किसे कहना चाहिए ? सर्वेशदेवके हारा 
कहा गया श्र तज्ञान अस्ति-नास्ति द्वारा वस्तु स्वरूपको सिद्ध करता है। 


जो अनेकांतस्वरूप वस्तुको 'स्वरूपसे है और परंरूपसे नहीं है” इसप्रकार 
चस्तुको स्वतन्‍्त्र सिद्ध करता है वह श्र्‌ तज्ञान है। 


एक वस्तु निजरूपसे है और वह वस्तु अनन्त पर द्रव्योंसे पृथक है 
इसप्रकार अस्ति-तास्तिरूप परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोको प्रकाशित करके 
जो वस्तु स्वरूपको वतावे-सिद्ध करे सो अनेकान्त है और वही शअ्रुतज्ञानका 


लक्षण है। वस्तु स्वापेक्षासे है और परापेक्षासे नही इसमें वस्तुकी नित्यता 
ओर स्वत्तन्त्रता सिद्ध की है । 
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श्र्‌ तज्ञानका वास्तविक लक्षण-अनेकांत 
एक वस्तुमे 'है” और 'नही” ऐसी परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोंको 
भिन्न २ अपेक्षासे प्रकाशित करके जो वस्तुस्वरूपको परसे भिन्न बताये सो 
श्र्‌ तज्ञान है; आत्मा सर्वे परद्रव्योसे भिन्न वस्तु है ऐसा पहिले श्ूतज्ञानसे 
निश्चित करना चाहिये । 
अनंत परवस्तुसे यह आत्मा भिन्न है,-यह सिद्ध होने पर अब अपने 
द्रव्य-पर्यायमे देखना है । मेरा च्रैकालिक द्रव्य एक समयमात्रकी अवस्थारूप 
नहीं है; अर्थात्‌ विकार क्षरियक पर्यायरूपसे है और चैकालिक' स्वरूपसे 
विकार नही है-- इसप्रकार विकार रहित स्वभावकी सिद्धि भो अनेकांतके 
द्वारा ही होती है । भगवाचके ढवारा कहे गये शास्रोंकी महत्ता अनेकांतसे ही 
है । भगवानने पर जीवॉकी दया पालनेको कहा है या अश्रह्िला बतलाई है 
अथवा कर्मोका वर्णन किया है,-इसप्रकार मानना न तो भगवानको पहि- 
चाननेका वास्तविक लक्षण है और न भगवानके द्वारा कहे गये झास्योंको 
ही पहिचाननेका ॥ 
भगवान भी दूसरेका कुछ नहीं कर सके 
भगवानने अपना कार्ये भली भाँति किया किन्तु वे दुसरोंका कुछ 
नहीं कर सके; क्योंकि एक तत्त्व स्वापेक्षासे है और परापेक्षासे नही है, 
इसलिये कोई किसीका कुछ नही कर सकता प्रत्येक द्रव्य पृथक पृथक स्व- 
तन्‍न्र है, कोई किसीका कुछ नही कर सकता । इसप्रकार समझ लेना हो 
भगवानके द्वारा कहे गये शालोंकी पहिचान है, और वही श्र्‌ तज्ञान है । 
असावनाका रुच्चा स्वरूप 
कोई जीव पर द्वव्यकी प्रभावना नहीं कर सकता, किंतु जैनघर्में जो 
कि भ्रात्माका वींतराग स्वभाव है उसको प्रभावना घर्मी जीव करते हैं। 
जात्माको जाने बिना श्ात्म स्वभावकी वृद्धिरूप प्रभावना केसे की जा सकती 
है ? प्रभावना करनेका जो विकल्प उठता है सो भी परके काररणसे नहीं । 
दूसरेके लिये दुछ भी अपनेमे होता है यह कहना जेच शासनकी मर्यादामें 
नह्टी है | जेन शासन तो वस्तुको स्वतन्त्र, स्वाधीन और परियपूर्णो स्थावित 
करता है । 
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भगवानके दारा कथित सच्ची दया (अहिंसा) का स्वरूप 


यह बात सिथ्या है कि भगवानने दूसरे जीवोकी दया स्थापित की' 
है । जब कि यह जीव पर जीवोंकी क्रिया कर ही नही सकता तब फिर उसे 
वचा सकने की वात भगवान कैसे कहे ? भगवानने तो श्रात्माके स्वभावकों 
पहिचान कर ज्ञातामात्र भावकी श्रद्धा और एकाग्रता हारा कषायभावसे 
अपने आत्माको बचानेकी वात कही है; गौर यही सच्ची दया है। 
अपने आत्मा का निर्णय किए बिना जीव क्या कर सकता है ? भगवानके 
अर तज्ञानमे तो यह कहा है कि-तू” स्वतः परिपूर्ण वस्तु है, प्रत्येक तत्त्व, 
स्वतः स्वतंत्र है किसी तत्त्वको दुसरे तत््वका आश्रय नही है;-इसप्रकार वस्तु 
स्वरूपको पृथक्‌ स्वतंत्र जानना सो अहिंसा है और वस्तुको पराधीन मानना 
कि एक दूसरेका कुछ कर सकता है तथा रागसे घर्मं मानना सो हिंसा है । 
सरागीको दूसरे जीवको बचानेका राग तो होता है किन्तु उस छुभ रागसे 
पुण्य बंधन होता है-धर्मे नही होता है ऐसा समभना चाहिये । 


आनज्दको प्रगट करनेवाली भावनावाला क्‍या करे ९ 


जगतके जीवोंको सुख चाहिये है और सुखका दूसरा नाम' धर्म है । 
घर्म करना है अर्थात्‌ श्रात्म शांति चाहिए है अथवा अच्छा करना है। और 
वह अच्छा कहाँ करना है ? आत्माकी अवस्थामें दुःखका नाश करके' वीत- 
रागी आनन्द प्रगट करना है । वह आनन्द ऐसा चाहिए कि जो' स्वाधीन' 
हो-जिसके लिये परका अवलम्बन न हो । ऐसा आनन्द प्रगट करनेकी जिस 
की यथार्थ भावना हो सो वह जिज्ञासु कहलाता है ॥ अ्रपना पुर्णानिन्‍द अगट 
करने की भावना वाला जिज्ञासु पहिले यह देखता है कि ऐसा पूर्णानद किसे 
प्रगट हुआ है? अपनेको अभी ऐसा आनन्द प्रगट नही हुआ है कितु अपनेको 
जिसकी चाह है ऐसा आनन्द अन्य किसीको प्रगट हुआ है और जिन्हे वह 
आनन्द प्रगट हुआ है उनके निमित्तसे स्वयं उस' आनन्दको प्रगट करनेका 
सच्चा भागं जानले | और ऐसा जान ले सो उसमे सच्चे निमित्तोंकी पहि- 
चान भी भा गईं । जब तक इतना करता है तब तक वह जिज्ञासु है । 


श्द्द 'सोक्षशास्त्र 


अपनी अवस्थामें अधर्मे-श्रशांति है उसे हर करके 'घर्मं-शांति प्रगर्ट 
करना है । वह शांति अपने आधारसे और परिपूर्ण हीती चाहिये। जिसें 
ऐसी जिज्ञासा होती है वह पहिले यह निर््च॑य कंरंता है कि-मैं एक आत्मा 
अपना परिपूरं सुख प्रगट करना चाहता हैं । तो वेसा पंरियूर्ण सुख किसी 
श्ौरके प्रगट हुआ होना चाहिए, यदि परिपूर्ण सुख-आनंद प्रगट न हो तो 
दुखी कहलाये । जिसे परिपुरणं और स्वाधीन आनंद अंगर्ट होता है वह संपूर्ो 
सुखी है; और ऐसे सर्वेज्ञ वीतराग हैं । इर्सप्रकीर जिंज्ञासुं अपने ज्ञानमें सर्वज्ञं 
का निर्णय करता है । दूसरेका कुछें करने घरंनेंकी-जात तो है ही नही*। 
जब परसे कुछ पृथक्‌ हुआ है तभी तो आत्माकी जिज्ञासा हुई है। जिसे 
-परसे हटकर आत्महित करनेकी तीज आंकांक्षों जाग्रत हुई है ऐसे जिज्ञासूं 
जीवकी यह बात है । परद्वव्यके प्रति पझ्ुंखबुद्धि और रुचिको दूंर की; वह 
पात्रता है। और स्वभावकी रुचि तथी पहिचान होना सो पाजेताका फल है?। 


दुखका मल भूल है जिंस॑ने अंपेनी भुलसे- दुःख उत्पन्न किया है-वह 
अपनी ध्रूलको दूर करे तो उसके दुख दूर हो । अन्य किसीने श्वूल नहीं 
कराई इसलिये दूसरा कोई श्रपेना दुःख दूर करनेमें समर्थ नही है'। 


अू.तज्ञानकी अँवर्लृम्बेंन ही पहिली क्रियां है 


जो आत्म कल्यांरय करनेंकी-तैयार-हुआ है ऐसे जिज्ञासुको पहिलें 
क्या करना चाहिए,-यह बंतलोया जता है । आत्मकल्यारए कही-अपने' आप 
नहीं हो जाता 'कितु वह अपने ज्ञानमें रुचि और पुूरुषार्थंसे होता है-! अपना 
कल्याण करनेके लिये पहिलें अपने ज्ञानमे यह निरेय करना-होगा कि--- 
जिन्हें पूर्ण कल्याण प्रगट हुओ है वे कौन हैं और वे कैंया कहते हैं । तथा 
उन्होंने पहिले क्या किया थो । अर्थात्‌ सर्वैज्ँका स्वरूप जानेकर उनके द्वारा 
कहे गये श्र्‌ तज्ञानके अवलम्बनसे अपने आहत्माका निर्णय करना चाहिये, 
यही प्रथम कर्तव्य है । किसी पंरके अवलम्वनसे चर्म प्रमट नही होता, फ्रिर 


भी जब स्वयं अपने पुरुषार्थंसे सममफता है तब सन्मुख निर्मित्तरूपसे सच्चे- 
देव-ग्रुरु ही होते हैं । 
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इसप्रकार प्रथम ही निर्णाय यह हुआ कि कोई पूर्ण पुरुष सम्पूर्ण 
सुखी है और सम्पूर्ण ज्ञाता है, वही पुरुष पूर्ण सुखका पूर्ण सत्यमार्ग कह 
सकता है, स्वयं उसे सममकर अपना पूर्णो सुख श्रगट कर सकता है और 
स्वयं जब समझता है तब सच्चे देव शुरु श्ाख ही निमित्तरूप होते है । 
जिसे स्री पुत्र पैसा इत्यादिकी श्रर्थात्‌ संसारके निमित्तोंके श्रो रकी तीज्न रुचि 
होगी उसे घर्मके निमित्तभ्रूत देव शास्त्र शुरुके धति रुचि नही होगी श्रर्थात्‌ 
उसे आुतज्ञानका अवलम्बन नही रहेगा और श्रुतज्ञानके अवलम्बनके बिना 
आत्माका निरंय नही होगा । क्योकि आत्माके निर्णेयमें सत्‌ निमित्त ही 
होते हैं, कुग्ुरु-कुदेव-कुशासत्र इत्यादि कोई भी जात्माके निर्णोयमे निमित्तरूप 
नही हो सकते । जो कुदेवादिको मानता है उसे आत्म निर्णय हो ही नही 
सकते; । 


जिज्ञासुकी यह मान्यता तो हो ही नही सकती कि दुसरेकी सेवा 

करेंगे तो घर्मं होगा । किन्तु वह यथार्थे धर्म कैसे होता है इसके लिये 
पहिले पूर्रांशानी भगवान और उनके कंथित शासतत्रोके अवलम्बनसे 
ज्ञानस्वभाव आत्माका निर्णय करनेके लिये उद्यमी होगा । अ्नन्तभ वें 
जीवने घर्मंके नामपर मोह किया किन्तु घर्मंकी कलाको समझा ही नही 
है। यदि घर्मंकी एक कला ही सीख ले तो उसका मोक्ष हुए बिना न रहेगा । 
जिज्ञासु जीव पहिले क्ुदेवादिका और सुदेवादिका निर्णेय करके 
कुदेवादिको छोड़ता है भौर फिर उसे सच्चे देव गुरुकी ऐसी लगन लग 
जाती है कि उसका एक मात्र यही लक्ष हो जाता है कि सत्पुरुष क्या कहते 
हैं उसे समभा जाय, अर्थात्‌ वह अशुभसे तो अलग हो ही जाता है । यदि 
कोई सांसारिक रुचिसे पीछे न हटे तो वह श्रुतावलम्बनमे टिक नद्ठी सकेगा । 

धर्म कहाँ है और वह कैसे होता है ९ 

बहुतसे जिज्ञासुओं को यही प्रश्न होता है कि धर्मके लिये पहिले क्या 

करना चाहिए ? क्या पर्वत पर चढ़ना चाहिए, या सेवा-पूजा-ध्यान करते 
रहना चाहिए, या ग्रुरुकी भक्ति करके उनकी कृपा प्राप्त करनी चाहिए 
अथवा दान देना चाहिए ? इन सबका उत्तर यह है कि इसमे कही भी 


१७० मोक्षशास्त्र 


आत्माका धर्म नहीं है | घर्मं तो अपना स्वभाव है, घर्म पराधीन नहीं है । 
किसीके श्रवलम्बनसे धर्म नही होता । धर्म किसीके द्वारा-दिया नहीं जाता' 
किन्तु अपनी पहिचानसे ही धर्म होता है। जिसे अपना पूर्रानन्द चाहिये 
है उसे यह निमग्यबित करना चाहिए कि पूर्णानन्‍दका स्वरूप कया है और वह 
किसे प्रगट हुआ है ? जो श्रानन्द मैं चाहता हूँ वह पूर्ण श्रवाघित आनन्द 
चाहता हूँ। अर्थात्‌ कोई आत्मा वैसे पूर्णानन्‍्द दणश्ाको प्राप्त हुए हैं और 
उन्हें पूर्णानन्द दण्यामें ज्ञान भी पूर्ण ही है, क्‍योंकि यदि ज्ञान पूर्ण न हो 
तो राग-ह्वेष रहेगा, उसके रहनेसे दुःख रहेगा और जहाँ दुःख होता है 
वहाँ पूर्यानन्‍नद नहीं हो सकता इसलिए जिन्हे पूर्रानन्द प्रगट हुआ है ऐसे 
सर्वेज्ष भगवान हैं । उनका और वे क्‍या कहते हैं इसका जिज्ञासुको निर्राय 
करना चाहिए। इसीलिए कहा है कि 'पहिले श्रुतज्ञानके श्रवलम्बनसे 
शआत्माका-पूर्ण रूपका निर्शंय करना चाहिए! ************ "इसमें उपादान- 
निमित्तकी संधि विद्यमान है । ज्ञानी कौन है, सत्‌ बात कौन कहता है,--- 
थह सब निम्चय करनेके लिए निवृत्ति लेनी चाहिए | यदि ख्ल्री-कुटुम्ब, - 
लक्ष्मीका प्रेम और संसारकी रुचिमे कमी न आये तो वह सत्‌ समाग्मके 
लिए निद्वत्ति नही ले सकेगा। जहाँ श्रुतका अवलम्बन लेनेको कहा है वहीं 
तीतज्र अछुभ भमावका त्याग आ गया और सच्चे निमित्तोंक्री पहिचान करना 
भी झा गया । 


सुखका उपाय ज्ञान और सत्‌ समागम 


तुझे तो सुख चाहिए है ? यदि तुफे सुख चाहिए है तो पहिले यह 
निर्णय कर कि सुख कहाँ है मौर वह कैसे प्रगट होता है । सुख कहाँ है 
और वह कंसे प्रगट होता है, इसका ज्ञान किये बिना ( बाह्याचार करके 
यदि ) सूख जाय तब भी सुख नहीं मिलता-घर्मं नहीं होता । सर्वेश्ञ 
भगवानके हारा कथित श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे यह निर्णय होता है औद 
इस निर्णेयका करना ही प्रथम घमम है । जिसे घर्में करना हो वह घर्मीको 
पहिचान कर वे क्या कहते है इसका निराय करनेके लिये सत्‌ समागम' 
करे । सत्‌ समायमसे जिसे श्रुतज्ञानका अवलम्बन प्राप्त हुआ है कि अहो ! 


ध्रध्याय १ परिश्िष्ट ३ १७१ 


परिपूर्णा भात्मवस्तु ही उत्कृष्ट महिमावान है, मैंने ऐसा परमस्वरूप अ्रनन्त- 
ऊालमें पहिले कभी नहीं सुना धा--ऐसा होनेपर उसे स्वरूपकी रुचि जाग्रत 
होती है धौर सत्समागमक्ा रज् लग जाता है अर्याव्‌ उसे कुदेवादि या 
संस्ारके भ्रति रुचि हो ही नही सकतो । 
यदि झपनी वस्तुको पहिचाने तो प्रेम जाब्रत हो और उस तरफका 
पुृरुयार्थ ले । झात्मा अनादिकालसे स्वभावकों श्रूलकर पुण्य-पापमय 
परभाव रूपी परदेशमे परिन्नमण करता है, स्वरूपसे बाहर संसारमें 
परिश्षमण फरते करते परमविता सर्व ज्देव और परम हितकारी श्री परम- 
घुदसे भेंट हुई कौर वे पूछो हित कैसे होता है यह सुनाते हैं तथा आत्म- 
स्वर्पकी पहिचान कराते हैं। अपने स्वरूपको सुनते हुए किस धर्मीको 
उल्लास नहीं होता ? आत्मस्वभावकी वात सुनते ही जिज्ञासु जीवोको 
महिमा झात्ती ही है कि-भरहो ! अनन्तकालसे यह अपूर्यव ज्ञान नही हुआः 
स्वस्पके बाहर परभावमें अमित होकर अनन्तकाल तक दुखी हुआ, यदि 
यह अपूर्वज्ञान पहिले किया होता त्तो यह दुःख नही होता । इसप्रकार 
स्वरूपस्ी चाह जायत हो, रस आपे, महिमा जागे झौर इस महिमाको 
ययार्थतया रटते हुए स्वरूपका निर्णय करे । इसप्रकार जिसे धर्म करके 
सुखी होना हो उसे पहिले श्रुत॒तानका भ्रवलम्बन लेकर आत्माका निर्य॑य 
करना चाहिये । 
भगवानकी श्रुतज्ञानरूपी डोरीको हृढतापूर्वक पकड़ कर उसके 
अवलम्बनसे-स्वरूपमें पहुँचा जाता है । श्रुतज्ञानके अवलम्बनका अर्थ क्या 
है ? सच्चे श्रुतज्ञानका ही रस है, अन्य कुश्नुतज्ञानका रस नही है, संसारकी 
बातोंका तीन्न रस टल गया है और श्रुतज्ञानका तोन्न रस आने लगा है । 
इसप्रकार श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे ज्ञान स्वभाव आत्माका निर्खंय करनेके 
लिये जो तैयार हुमा है उसे अल्पकालमें आत्म प्रतीति होगी * * संसा रका 
तीत्र लोहरस जिसके हृदयमे घुल रहा हो उसे परमशान्त सस्‍्वभावकी बात 
समभनेकी पात्रता ही जाग्मत नही होती ““ यहाँ जो “श्रुतका झवलम्बन' 
हावद दिया है सो वह अवलम्बन स्वभावके लक्षसे है, पीछे न हटनेके लक्षसे 
है, जिसने ज्ञानस्वभाव आत्माका निर्णय करनेके लिए श्रुतका अवलम्बन 
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लिया' है. वह आत्मस्वभावका निर्णय करता. ही है ।: उसके पीछे हटनेंकी 
बात शास्त्रमें नहीं ली गई है:। 

संसारंकी रुचिको घटाकर जात्म॑ निरेय करनेके लक्षसे जो यहाँतक 
आया है उसे श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे निरांय अवश्य होगा, यह हो ही चही 
सकता कि निरोय न हो । सच्चे साहूकारके बहीखातेमें दिवालेकी बात ही 
नही हो सकती, उसीप्रकॉर यहाँ दीर्घे संसारीकी बात ही नहीं है यहाँ तो 
सच्चे जिज्ञासु जीवो ही की बात है। सभी बातोंकी हाँ में' हाँ भरे और एक 
भी बातका अपने ज्ञानमें निर्णय न करे ऐसे “ध्वजपुच्छ' जैसे जीवोंकी बात 
यहाँ नहीं है। यहाँ तो निमश्चल और स्पष्ट बात है। जो अनन्तकालीन 
संसारका अन्त करनेके लिये पूर्ण स्वभावके लक्षसे प्रारम्भ करनेको निकले 
हैं ऐसे जीवों का प्रारम्भ किया हुआ कार्य फिर पीछे नहीं हटता,-ऐसे 
जीवों की ही यहाँ बात है, यह तो अप्रतिहत मार्ग है । 'पूर्णताके लक्षसे 
किया गया प्रारम्भ ही वास्तविक प्रारम्भ है! । पूर्णताके लक्षसे किया गया 
प्रारम्भ पीछे नही हटता, पूर्णोता के लक्षसे पूर्णता अवश्य होती है । 


जिस ओरकी रुचि उसी ओरकी रटन 


एककी एक बात ही पुनः पुनः ( अदल बदलकर ) कही जा रही 
है, किन्तु रुचिवान जीवको उकताहट नही होती । चाटकका रुचिवान मनुष्य 
नाटकर्मे “वन्स मोर! कहकर अपनी रुचिवाली बस्तुको बारंबार देखता है। 
इसीश्रकार जिन भव्य जीवोंको श्रात्मरुचि हुई है और जो आत्मकल्याण 
करने को निकले है वे बारम्बार रुचिपुर्वेक प्रतिसमय-खाते, पीते, चलते 
फिरते सोते जायते उठते बैठते बोलते चालते विचार करते हुए निरंतर श्रुत 
का ही अवलंबंन स्वभावके लक्षसे करते हैं, उसमें किसी काल या त्षीत्रकी 
भर्यादा नही करते । उन्हें श्रुतज्ञानकी रुचि और जिज्ञासा ऐसी जम गई है 
कि वह कभी भी नही हटती । ऐसा नही कहा है कि अम्लबुक समय तक 
अवलंबन करना चाहिए और फिर छोड़ देना चाहिए, किन्तु श्रुतज्ञानके 
अवलंबनसे आत्माका निर्णय करनेको कहा है। जिसे सच्चो तत्त्वकी रुचि 
हुई है वह दूसरे सब कार्योकी प्रीति को गौर ही कर देता है 
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प्रश्ष---तब' क्या सत्की प्रीति होती है: इसलिये खाना-पीचा और 

व्यापार धन्धा सब” छोड़ देना चाहिए ? और श्रुतज्ञानको सुनते ही रहना 
- चाहिए ? किन्तु उसे सुनकर भी क्या करना है ? 

उचर---सतकी प्रीति होती है इसलिये तत्काल खाना पीना सब 
छूट ही जाय ऐसा नियम नही है, किन्तु उस ओरकी रुचि तो अवश्य कम' 
हो ही जाती है। परमेसे सुख बुद्धि उड़ जाय और सबमें एक जात्मा ही 
आगे रहे इसका अर्थ यह है कि निरन्तर आत्मा ही की तीब्ाक़ाक्षा और 
चाह होती है । ऐसा नह्ढी कहा है कि मात्र श्रुतज्ञानको सुना ही करे किन्तु 
श्रुतज्ञानके द्वारा आत्माका निरयंय करना चाहिए । 


अुतावलम्बनकी छुन लगनेपर वहाँ, देव-ग्रुरु-शास्च, घर्मः, निश्चय, 
व्यवहार, इत्यादि अनेक प्रकारसे बातें आती हैं उन सब प्रकारोंको जानकर 
एक ज्ञान स्वभाव आत्माका निम्वय करना चाहिए। उसमे भगवान कैसे है 
उनके शास्त्र कंसे हैं और वे क्या कहते हैं; इन सबका अवलस्बन यह निर्णय 
कराता है कि तू ज्ञान है, आत्मा ज्ञान स्वरूपी ही है, ज्ञानके भ्रतिरिक्त वह 
दूसरा कुछ नही कर सकता ॥ 


देव-ग्रुरु-शासत्र केसे होते हैं और उन्हे पहिचानकर उनका झव- 
लस्बन करनेवाला स्वयं क्‍या समझा है,--यह इसमे बत्ताया है । 'तू ज्ञान 
स्वभावी आत्मा है, तेरा स्वभाव जानना ही है, कुछ परका करना या पुण्य 
पापके भाव करना तेरा स्वभाव नही है' इसप्रकार जो बताते हों वे सच्चे 
देव-ग्रुरु-शाख्र हैं, ओर इसप्रकार जो समभता है वही देव-गुरु-शास्ट्धके 
अवलस्बनसे श्रुतज्ञानको समझा है । किन्तु जो रागसे निमित्तसे घर्म-मनवाले 
हो और जो यह मनचाते हों कि जात्मा शरीराश्चित क्रिया करता है जड़कमैं 
आत्माको हैरान करते है वे देव-ग्रुरु-शास्प्ष सच्चे नहीं हैं । 

जो शरीरादि सर्वे परसे भिन्न ज्ञान स्वभाव झात्माका स्वरूप बत- 
लाता हो और यह बतलाता हो कि--पुण्य-पापका कत॑व्य आत्माका नही 
है वही सत्‌ श्रृत है, वही सच्चा देव है गौर वही सच्चा गुरु है। और जो 
पुण्यसे घर्मे बताये, शरीरकी क्रियाका कर्ता आत्माको बतावे झऔर रागसे 
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धर्म बतावे वह कुशुरु-कुदेव-कुशासत्र है; क्योंकि वे यथावत्‌ वस्तु स्वरूपके 
ज्ञाता नही है प्रत्युत उल्टा स्वरूप बतलाते हैं । जो वस्तु स्वरूपको यथावत्त्‌ 
नहीं बतलाते और किचितुमात्र भी विरुद्ध बतलाते है वे कोई देव, ग्रुरु, या 
शास्प्त सच्चे नही है । 


श्रुतज्ञानके अवलम्बनका फल-आत्मानुभव 


मैं आत्मा ज्ञायक हूँ पुण्य पापकी प्रवृत्तियाँ मेरी ज्ञेय है, वे मेरे 
ज्ञानसे पृथक्‌ है, इसप्रकार पहिले विकल्पके द्वारा देव-ग्रुरु-शास्तक्रे अवलम्बन 
से यथार्थ निंय करना चाहिए । यह तो अभी ज्ञान स्वभावका अनुभव 
नही हुआ उससे पहिलेकी बात है । जिसने स्वभावके लक्षसे श्रूतका अव- 
लम्बन लिया है बह अल्पकालमें झ्रात्मानुभव अवश्य करेगा । प्रथम विकल्प 
मे जिसने यह निम्चय किया कि मैं परसे भिन्न हूँ, पुण्य पाप भी मेरा 
स्वरूप नही है, मेरे शुद्धस्वभावके आश्रयसे ही लाभ है, देव, गुरु शासत्रका 
भी अ्वलम्बन परमाथ्थंसे नही है, मैं तो स्वाधीन ज्ञान स्वभाव हूँ; इसप्रकार 
निर्णय करनेवालेको अनुभव हुए बिना नही रहेगा । 


पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नही है, मैं ज्ञायक हूँ-इसप्रकार जिसने 
लिर्णयके द्वारा स्वीकार किया है, उसका परिणमन पृण्य-पापकी ओरसे 
पीछे हटकर ज्ञायक स्वभावकी ओर ढल गया है अर्थात्‌ उसे पुण्य-पापका 
आदर नही रहा, इसलिये वह गल्पकालमें ही पुण्य-पाप रहित स्वभावका 
निर्णय करके और उसकी स्थिरता करके वीतराग होकर पूर्ण हो जायगा । 
यहाँ पूर्णांकी ही बात है-प्रारम्भ और पूर्णोताके बीच कोई भेद ही नहीं 
किया, क्योकि जो प्रारम्भ हुआ है वह पूर्णाताको लक्षमें लेकर ही हुआ है । 
सत्यको सुनानेवाले और सुननेवाले दोनोंकी पूरांता ही है। जो पूर्ण 
स्वभावकी बात करते हैं वे देव-गरुरु और शाखत्र-तीनों पवित्र ही हैं । उनके 
अवलम्बनसे जिसने हाँ कही है वह भी पूर्ण पवित्र हुए बिना नही रह 
सकता “जो धरूर्णकी हाँ कहकर आया है वह पूर्ण होगा ही * ““इसप्रकार 
उपादान निमित्तकी संधि साथ ही है । 
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सम्यग्दशेन होनेसे पूर्व. . ... .. . . 


श्रात्मानंद प्रगट करनेके लिये पात्रताका स्वरूप कया है ? तुमे तो 
घ॒र्मं करना है न ! तो तू अपनेको पहिचान । सर्वे प्रथम सच्चा निर्णय करने 
की बात है । अरे तू है कौन ? क्या क्षरियक पुण्य पापका करनेवाला तू ही 
है ? नही, नही । तू तो ज्ञानका करनेवाला ज्ञानस्वभाव है तू परको ग्रहरा 
करने वाला या छोडनेवाला नही है, तू तो केवलज्ञान जाननेवाला ही है। 
ऐसा निर्णय ही धर्मके प्रार॑भका (सम्यग्दर्शनका) उपाय है। प्रारंभमें भ्रर्थात्‌ 
सम्यग्दशं नसे पूर्व यदि ऐसा निर्णय न करे तो वह पाजत्रतामें भी नहीं है । 
मेरा सहज स्वभाव जाननेका है,-ऐसा श्र्‌ तके अवलंबनसे जो निर्णय करता 
है वह पात्र जीव है । जिसे पाचता प्रगट हुई है उसे आंतरिक अनुभव 
अवश्य होगा । सम्यग्दशेन होनेसे पूर्व जिज्ञासु जीव-धर्म संग्रव हुआ जीव 
सत्समागममे आया हुआ जीव--श्र्‌ तज्ञानके श्रवलंबनसे ज्ञानस्वभाव आत्मा 
का निर्णाय करता है । 


मैं ज्ञानस्वभाव जाननेवाला हूँ, मेरा ज्ञानस्वभाव ऐसा नहीं है कि 
ज्ेयमें कही राग-छेंष करके अटक जाय; पर पदार्थ चाहे जैसा हो, मैं तो 
उसका मात्र ज्ञाता हूँ, मेरा ज्ञाता स्वभाव परका कुछ करनेवाला नही है, मैं 
जैसा ज्ञान स्वभाव हैँ उसी प्रकार जगतके सभी आत्मा ज्ञानस्वभाव हैं, वे 
स्वयं अपने ज्ञानस्वभावका निरेय (करना) इक गये है इसलिये दुःखी है। 
यदि बे स्वयं निर्णय करें तो उनका दुःख दूर हो, मैं किसीको बदलनेमें 
समर्थ नही हैँ । मैं पर जीवोंका दुःख दूर नही कर सकता, क्योकि उन्होने 
दुःख अपनी सूलसे किया है यदि वे अपनी भ्रूलको दूर करें तो उनका 
दुःख दूर हो । 

पहिले श्र्‌ तका भ्रवलंबन बताया है, उसमें पाचता हुई है, अर्थात्‌ 
श्र तावलंबनसे आत्माका अव्यक्त निर्णोय हुआ है, तत्पतश्चात्‌ श्रगट अनुभव 
कंसे होता है यह नीचे कहा जा रहा है--- 

सम्यरद्नके पूर्वा श्र्‌ तज्चानका अवलंबनके बलसे श्रात्माके ज्ञान 
स्वभावको-अव्यक्तरूपसे लक्षमे लिया है । श्रब प्रगटरूप लक्षमे लेता है--- 
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अनुभव करता है-आत्म साक्षात्कार अर्थात्‌ सम्यग्दशंन करता है। वह किस 
प्रकार ? उनकी रीति यह है कि-“......बादमें आ्रात्माकी प्रगट प्रसिद्धिके 
लिये पर पदार्थ की प्रसिद्धिके कारणशभूत जो इन्द्रिय श्रौर मनके द्वारा प्रव- 
तेंमान बुद्धियोंको मर्यादामें लाकर जिसे मतिज्ञान-तत्त्वको ( मतिज्ञानके- 
स्वरूपको ) आत्मसन्मुख किया है । ऐसा......”श्रप्रगटरूप निर्णय हुए थे 
वह अब प्रगटरूप कार्य में लाता है जो निर्णय किया था उनका फल प्रगठ 
होता है । 

इस निर्णायको जगतके सब संज्ञी आत्मा कर सकते हैं, सभी आत्मा 
परिपूर्ण भगवान ही हैं इसलिये सब अपने ज्ञान स्वभावका निर्णय कर 
सकतनेमें समर्थे हैं। जो आत्महित करना चाहता है उसे वह हो सकता है, 
किंतु श्रवादिकालसे श्रपनी चिता नही की है । अरे भाई तू कौन वस्तु है, 
यह जाने बिना तु क्‍या करेगा ? पहिले इस ज्ञानस्वभाव आत्माका निर्णय 
करना चाहिये । इसके निर्णय होने पर अव्यक्तरूपसे आत्माका लक्ष हो 
जाता है; गौर फिर परके लक्षसे तथा विकल्पसे हटकर स्वका लक्ष-पूर्णो 
स्वरूपकी प्रतीति अनुभवरूपसे प्रगट करना चाहिये । 

आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके लिये इद्रिय और मनसे जो पर-लक्ष 
जाता है उसे बदलकर उस मतिज्ञानको निजमें एकाग्र करने पर श्रात्माका 
लक्ष होता है अर्थात्‌ श्ात्माकी प्रगटरूपसे प्रसिद्धि होती है शुद्ध आत्माका 
प्रगटरूप अनुभव होना ही सम्यग्दशन है और सम्यक्दशंन ही धर्म है । 


घमंके लिये पहिले कया करना चाहिये ९ 
कोई लोग कहा करते हैं कि-यदि आत्माके संबंघमें कुछ समभमें न 
शआ्राये तो पुण्यके शुभ भाव करना चाहिये या नहीं ? इसका उत्तर यह है 
कि-पहिले आत्मस्वभावको समभना ही धर्म है । धमंसे ही संसारका अन्त 
आता है। शुभभावसे घर्मं नही होता और घमंके बिना ससारका श्रंत नही 
होता, धर्म तो श्रपना स्वभाव है इसलिये पहिले स्वभाव ही समझना 
चाहिये ॥ 


प्रश्न---यदि स्वभाव समफर्मे न जाये तो क्या करना चाहिए ? 
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और यदि उसके - समभनेमे देर लगे तो क्या अशुभ भाव करके दुर्गतिका 
बन्ध करना चाहिए ? क्योंकि आप शुभ भावोंसि धर्म होना तो मानते 
नही,---उसका निषेध करते है । 
उच्तर--पहिले तो, यह हो ही नही सकता कि यह बात समभमें 
न झाये । हाँ यदि समभनेमें देर लगे तो वहाँ निरन्तर समभनेका लक्ष 
मुख्य रखकर अशुभ भावोंको दूर करके शुभभाव करनेका निषेघ नही है, 
किन्तु सिथ्या श्रद्धाका निषेध है; यह समझना चाहिए कि शुभभावसे कभी 
धर्म नही होता। जबतक जीव किसी भी जड़ वस्तुकी क्रियाकों और 
रागकी क्रियाकों अपनी मानता है तथा प्रथम व्यवहार करते करते बादमें 
निश्चय धर्म होगा ऐसा मानता है तबतक वह यथाथे समभके मागे पर 
नही है, किन्तु विरुद्धमे है । 
सुखका मार्ग सच्ची समझ, विकारका फल जड़ 
यदि आत्माकी सच्ची रुचि हो तो समभका मार्ग लिये बिना न 
रहे । यदि सत्य चाहिए हो, सुख चाहिए हो तो यही मार्ग है। समभनेमें 
भले देर लगे किन्तु सच्ची समभका सारे तो ग्रहण करना ही चाहिए। 
यदि सच्ची समभका मारे ग्रहरा करे तो सत्य समझमे आये बिना रह ही 
नही सकता । यदि इस भनुष्य देहमें और सत्समागमके इस सुयोगमें भी 
सत्य नू समझे तो फिर ऐसे सत्यका सुअवसर नहीं मिलता | जिसे यह 
खबर नही है कि मैं कौन हैं और जो यहाँ पर भी स्वरूपको हलक कद 
जाता है वह अ्रन्यत्त जहाँ जायगा वहाँ क्या करेगा? शान्ति कहंसे 
लायगा ,? क़दाचित्‌ छ्ुभभाव किए हो तो उस शुभका फल जडमें जाता है, 
बात्मामें पुण्यका फल नही पहुँचता जिसने आत्माकी चिन्ता नही की और 
जो यहीसे मूढ़ हो गया है इसलिए उन रजकरोके फलसे भी रजकरंोाोंका 
संयोग ही मिलेगा । उन रजकणोके संयोगमें आत्माका क्या लाभ है ? 
जात्माकी शान्ति तो आत्मामे ही है किन्तु उसकी चिन्ता की नही है । 
असाध्य कौन है ? और छद्धात्मा कौन है ९ 
गज्ञानी जीव जड़का लक्ष करके जड़ववु हो गया है इसलिए मरते 
ब्र्‌ 
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समय अपनेको भूलकर संयोग दृष्टिको लेकर मरता है; असाध्यतया प्रवृत्ति 
करता है अर्थात्‌ चेतन्‍्य स्वरूपका भान नहीं है। वह जीते जी ही असाध्य 
ही है । भले शरीर हिले ड्ुले, बोले चाले; किन्तु यह तो जड़की क्रिया है । 
उसका स्वामी होगया किन्तु अंतरंगमें साध्यक्षृत ज्ञानस्वरूपकी जिसे खबर 
नही है वह असाध्य ( जीवित उमुर्दा ) है, यदि सम्यग्दशनपूर्वेक ज्ञानसे वस्तु 
स्वभावको यथार्थंतयवा न समझे तो जीवको स्वरूपका किंचित्‌ लाभ नहीं 
है। सम्यग्दर्शन-ज्ञानके द्वारा स्वरूपकी पहिचान और निर्णय करके जो 
स्थिर हुआ उसीको 'शुद्धात्मा' नाम मिलता है, और छुद्धात्मा ही सम्यग्दर्शल' 
तथा सम्यगज्ञान है। "मैं शुद्ध हैँ” ऐसा विकल्प छ्ूटकर मात्र श्रात्मानुभव रह 
जाय सो यही सम्यर्दशेंन और सम्यग्ज्ञान है, वे कही आत्मासे भिन्न नहीं हैं। 

जिसे सत्य चाहिए हो ऐसे जिज्ञासु-ससभदार जीवको यदि कोई 
असत्य बतलाए तो वह असत्यको स्वीकार नही कर लेता, जिसे सत्स्वभा- 
वकी चाह है वह स्वभावसे विरुद्धभावकों स्वीकार नही करता, वस्तुका 
स्वरूप शुद्ध है इसका ठीक निर्णय किया और चजृत्ति छूट गई, इसके बाद जो 
अभेद शुद्ध अचुभव हुआ वही धर्म है। ऐसा घर्मं किसप्रकार होता है और 
घर्मं करनेके लिए पहिले क्या करना चाहिए ? तत्संबंधी यह कथन चल 


रहा है 
धर्मकी रुचिवाले जीत्र केसे होते हैं ९ 

घर्मके लिये सर्वप्रथम श्र्‌ तज्ञानका अवलम्बन लेकर श्रवण-मननसे 
ज्ञान स्वभाव आत्माका निम्चथय करना चाहिए कि मैं एक ज्ञान स्वभाव हूँ । 
ज्ञान स्वभावमें ज्ञानके अतिरिक्त अन्य कोई करने घरनेका स्वभाव नही है 
इसप्रकार सत॒के समभनेमें जो काल व्यतीत होता है वह भी अनच्तकालनमें 
पहिले कभी नही किया गया अयू्वे अभ्यास है । जीवको सत्‌॒की ओरकी 
रुचि होती है इसलिये वैराग्य जाग्रत होता है और समस्त संसारके ओरकी 
रुचि उड़ जाती है, चोरासीके अवतारके प्रति त्रास जाग्नत हो जाता है कि 
यह कीसी विडंवना है ? एक तो स्वरूपकी प्रतीति नही है और उधर प्रतिक्षण 
पराश्षयमसावमें रचे-पचे रहते हैं,-भला यह भी कोई मचुष्यका जीवन है? 
तिर्थच इत्यादिके दुःखोंकी तो वात ही क्या, कितु इस नर देहमें भी ऐसा 
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जीवन ? और मरण समय स्वरूपका भान रहित असाध्य द्वोकर ऐसा दयनीय 
मरण ? इसप्रकार संसार संबंधी च्रास उत्पन्न होने पर स्वरूपको समभमनेकी 
रुचि उत्पन्न होती है। वस्तुको समभनेके लिये जो काल व्यतीत होता है 
वह भी ज्ञानकी क्रिया है, सत्‌ का मार्ग है। * 
जिज्ञासुओंको पहिले ज्ञान स्वभाव आत्माका निर्णय करना चाहिए 
कि “मैं सदा एक ज्ञाता हूँ, मेरा स्वरूप ज्ञान है, वह जाननेवाला है, पुण्य- 
पापके भाव, या स्वर्गं-नरक आदि कोई मेरा स्वभाव नहीं है,”-इसप्रकाय 
अ्‌ तज्ञानके द्वारा आत्माका प्रथम' निर्णशोय करना ही प्रथम उपाय है । 
पी 6 
उपांदान-निमिच और कारण-कार्ये 
१--सच्चे श्र. तज्ञानके अवलंबनके बिना और २--श्र्‌ तश्ानसे शान- 
स्वभाव आत्माका निर्णाय किये बिना आत्मा अचुभवमें नहीं आता । इसमें 
आात्माका अनुभव करना कार्य है, आत्माका निर्णय करना उपादान काररण 
है श्रौर श्र तका अवलंबन निमित्त कारण है। श्रूतके अवलंबनसे ज्ञान स्व- 
भावका जो निर्णय किया उसका फल उस निर्णयके अनुसार आचरण अर्थात्‌ 
अनुभव करना है । आत्माका निर्णय कारण और आत्माका अनुभव कार्य 
है,-इसप्रकार यहाँ लिया गया है अर्थात्‌ जो निर्णय करता है उसे अनुभव 
होता ही है,-ऐसी वात कही है । 
अंतरंग अजुभवका उपाय अर्थात ज्ञानकी क्रिया 
झब यह बतलाते हैं कि आत्माका निर्णय करनेके बाद उसका भ्रगट 
अनुभव कैसे करना चाहिये। निर्णयानुसार श्रद्धाका आचरण अनुभव है। 
प्रगट अनुभवमें शांतिका वेदन लानेके लिए अर्थात्‌ आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके 
लिए परपदार्थ की प्रसिद्धिके कारणोंको छोड़ देना चाहिये। पहिले “मै ज्ञाना- 
नंद स्वरूप आत्मा हैं! ऐसा निमः्चय करनेके बाद आत्माके आवन्दका प्रगट 
भोग करनेके लिये [वेदन या अनुभव करनेके लिये ], परपदार्थकी अ्रसिद्धि 
के कारण,-जो इद्विय और मनके द्वारा पराश्रय में प्रवर्तेमान ज्ञान है उसे 
स्व की ओर लाचा, देव-ग्रुरु-शासत्र इत्यादि परपदार्थोक्नी ओरका लक्ष तया 
मनके अवलंबनसे प्रवतेमान बुद्धि अर्थात्‌ मतिज्ञानको संकुचित करके-मर्यादा 
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सें लाकर स्वात्माभिझ्ुख करना सो आतरिक अनुभवका पंथ है, सहज शीतल 
स्वरूप अनाकुल स्वभावकी छायामें प्रवेश करनेकी पहिली सीढ़ी है ।॥ 

प्रथम, आत्मा ज्ञान स्वभाव है ऐसा भलीभांति निश्चय करके फिर 
प्रगट अनुभव करनेके लिये परकी ओर जानेवाले भाव जो मति और श्र्‌ त- 
ज्ञान हैं उन्हें अपनी ओर एकाग्र करना चाहिए | जो ज्ञान पर में विकल्प 
करके रुक जाता है अथवा में ज्ञान हूं व मेरे ज्ञानादि हैं ऐसे विकल्पमें 
रुक जाता हे उसी ज्ञानको वहाँसे हटाकर स्वभावकी ओर लाना चाहिए | 
भत्ति और श्र्‌ तज्ञानके जो भाव हैं वे तो ज्ञानमें ही रहते हैं, कितु पहिले वे 
भाव परकी ओर जाते थे, अब उन्हें आत्मोन्मरुख करने पर स्वभावका लक्ष 
होता है | आत्माके स्वभावमें एकाग्र होनेकी यह क्रमिक्र सीढ़ी है । 


ज्ञानमें भव नहीं है 


जिसने मनके अवलंबनसे प्रवर्तेमान ज्ञानको सनसे छुड़ाकर अपनी 
ओर किया है अर्थात्‌ पर पदार्थ की ओर जाते हुए मतिज्ञानक्रो मर्यादा में 
लाकर आत्म संमरुख किया है उसके ज्ञानमें अनंत संसारका नास्तिभाव और 
पूर्ण ज्ञानस्वभावका अस्ति भाव है | ऐसी समझ और ऐसा ज्ञान करने में 
अनंत पुरुषार्थ है। स्वभावमें भव नही है इसलिये जिसका स्वभावकी ओर 
का पुरुषार्थ उदित हुआ है, उसे भवकी शंका नही रहती । जहाँ भवकी 
शंका है वहाँ सच्चा ज्ञान नही है, और जहाँ सच्चा ज्ञान है वहाँ भवकी 
शंका नही है | इस प्रकार ज्ञान और भवकी एक दूसरेमें नास्ति है। 

पुरुषार्थेके द्वारा सत्समाग्मसे अकेले ज्ञान स्वभाव आत्माका निर्णय 
करनेके वाद “मैं श्रतंघ हैँ या बंधवान; शुद्ध हैँ या अशुद्ध हैं, चिकाल हैँ या 
क्षरिषक हूँ,' ऐसे जो द्त्तियाँ उठती हैं उन्तमें मी आत्म-शांति नही है, वे 
वृत्तियाँ जाकुलतामय-प्रात्म शातिको विरोधिनी हैं । नयपक्षोंके श्रवलंबनसे 
होनेवाले मन संबंधी अनेक प्रकारके विकल्पोंको भो मयाद्दामें लाकर 
अर्थात्‌ उन विकल्पोंको रोकनेके पुरुषार्थंसे श्र्‌ तज्ञानको भी आत्म सन्मुख 
करने पर छुद्धात्माका अनुभव होता है । इसप्रकार मति और श्र्‌.तज्ञानको 
श्ात्मसन्मुख करना ही सम्यर्दशंन है ॥ इन्द्रिय और मनके अवलम्बनसे जो 
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सतिज्ञान छाब्दादि विषयोंमें प्रदुत्ति कर रहा था उसे, और मनके अवलंबन 
से जो श्र्‌ तज्ञान अनेक प्रकारके नयपक्षोंके विकल्पोंमें उलक रहा था उसे-- 
अर्थात्‌ परावलंबनसे प्रवर्तमान मतिज्ञान और श्र.तज्ञानको भर्यादामें लाकर 
-अ्ंतरस्वभाव संमुख करके, उन ज्ञानोंके द्वारा एक ज्ञानस्वभावको पकड़कर 
( लक्षमें लेकर ) निविकल्प होकर, तत्काल निज रससे ही प्रगठ होनेवाले 
शुद्धात्माका अनुभव करना चाहिए; वह झनुभव ही सम्यरदशेंत और सम्य- 
सज्ञान है । 
इसप्रकार अनुभव आनेवाला शुद्धात्मा केसा है ९ 
शुद्धात्मा आदि मध्य और अन्त रहित निकाल एकरूप पूर्ण ज्ञानघचन 
है; उसमे बंध-मोक्ष नहीं है, वह अनाकुलता स्वरूप है, “मैं शुद्ध हैँ या अशुद्ध 
हैं' ऐसे विकल्पोंसे होनेवाली आकुलतासे रहित है । लक्षमेंसे पुण्य-पापका 
आश्रय छूटकर सान आत्मा ही अनुभवरूप है । केवल एक ज्ञानमान आत्मा 
में पुण्य-पापके कोई भाव नही हैं । मानो सम्पूर्ण विश्वके ऊपर त्तर रहा 
हो अर्थात्‌ समस्त विभावोंसे पृथक्‌ हो यया हो ऐसा चैतन्य स्वभाव पृथक 
अखंड धतिभासमय जनुभवमे आता है । गात्माका स्वभाव पुण्य-पापके 
ऊपर तेरता है, अर्थात्‌ उनमे मिल नही जाता, एकमेक नहीं हो जाता या 
तदुरूप नही हो जाता, किन्तु उनसे अलगका भ्रलग रहता है । वह अनन्त 
है, भ्र्थात्‌ उसके स्वभावका कभी अन्त नही है” पुण्य-पाप अन्तवाले हैं, 
और ज्ञानस्वरूप अनंत है तथा विज्ञानचन है । मात्र ज्ञानका ही पिण्ड है 
मात्र ज्ञान पिण्डमें रायग-द्वेष किचित्‌ सात्र भी नहीं है । अशज्ञानभावसे 
रागादिका. कर्ता था किन्तु स्वभावभावसे रागका कर्ता नही है । अखंड 
आत्मस्वसावका अनुभव होने पर जो जो अस्थिरताके विभाव थे उन सबसे 
पृथक्‌ होकर जब यह जात्मा, विज्ञानघन अर्थात्‌ जिसमे कोई विकल्प प्रवेश 
नही कर सकते ऐसे ज्ञानके निविड़ पिण्डरूप परमात्म स्वरूप आत्माका 
मगनुसव करता है तब वह स्वय ही सम्यर्दरोन स्वरूप है ॥ 
निश्चय और व्यवहार 
इसमे निश्चय और व्यवहार दोनो आ जाते हैं। अखंड विज्ञानचन- 
स्वरूप ज्ानस्वभाव आत्मा निश्चय है और परिणतिको स्वभाव समुख करना 


श्फर्‌ समोक्षशास्त्र 


व्यवहार है । मति-श्र्‌ तज्ञानको अपनी ओर जगा लैनेकी पुरुषार्थरूप जो 
पर्याय है सो व्यवहार है, और अखंड आत्मस्वभाव निश्चय है । जब मति- 
श्र्‌ तज्ञानको स्वसन्मुख किया और आत्मानुमव किया कि उसी समय आत्मा 
सम्यक्तया दिखाई देता है---उसकी श्रद्धा की जाती है। यह सम्यग्दशँन 
प्रगट होनेके समयकी बात की है । 


सम्यग्दशेन होने पर कया होता है ९ 
सम्यग्दशं नके होने' पर स्वरसका अयूर्वे श्रानन्द अनुभवमें आता है। 
आत्माका सहज भ्रानंद प्रगट होता है । आ्रात्मिक आनन्द उछलने लगता है। 
अंतरंगमें अपूर्व आत्मशांतिका वेदन होता है । आत्माका जो सुख श्रंतरंगमें 
है वह अनुभवमें आता है। इस शअपूर्वे सुखका मार्ग सम्यन्दशेन ही है | 
“मैं भगवान जात्मा चेतन्य स्वरूप हूँ” इसप्रकार जो निविकल्प शांतरस 
अनुभवमें आता है वही शुद्धात्मा श्रर्थात्‌ु सम्यग्दशेन तथा सम्यग्ज्ञान है 
यहाँ सम्यग्दशंन और आत्मा दोनों अभेदरूप लिये गये है आत्मा स्वयं 
सम्यग्दशेन स्वरूप है । 
बारम्बार ज्ञानमें एकाग्रवाका अभ्यास करना चाहिए 
सर्वे प्रथम आत्माका निर्णय करके फिर अनुभव करनेको कहा है। 
सबसे पहिले जबतक यह निर्णय नहीं होता कि--मैं निम्धय ज्ञान स्वरूप हूँ, 
दूसरा कोई रागादि मेरा स्वरूप नही है,' तबतक सच्चे श्र्‌ तज्ञानको पहि- 
चान कर उसका परिचय करना चाहिए । 
सत्‌ श्र्‌ तके परिचयसे ज्ञानस्वभाव आत्माका निर्णय करनेके बाद 
भति श्र्‌ तज्ञानको उस ज्ञानस्वभावकी ओर ले जानेका प्रयत्न करना, निवि- 
कल्प होनेका प्रयत्न करना ही प्रथम श्रर्थात्‌ सम्यग्द्शंनका मार्ग है। इसमें तो 
बारंबार ज्ञानमें एकाग्रताका अभ्यास ही करना है, बाह्ममें कुछ करनेकी बात 
नहीं है; किन्तु ज्ञानमें ही समझ और एकाग्रताका प्रयास करने की बात है | 
ज्ञानमें अभ्यास करते करते जहाँ एकाग्न हुआ वहाँ उसी समय सम्यग्दर्शन 
और सम्यग्शानरूपमे यह आत्मा प्रगट होता है । यही जन्म-मररणण॒को दूर करने 
वा उपाय है । एकमात्र ज्ञाता स्वभाव है उसमें, दूसरा कुछ करनेका स्व- 
भाव नही है । निविकल्प अनुभव होनेसे पूर्व ऐसा निरचय करना चाद्दिए। 


अध्याय १ परिशिष्ट ३ श्ध्रे 


इसके अतिरिक्त दूसरा कुछ माने तो समभना चाहिए कि उसे व्यवहारसे 
भी आत्माका निम्धय नही है । अनंत उपवास करने पर भी आत्मज्ञान नहीं 
होता, बाहर की दौड़ छपसे भी ज्ञान नही होता कितु ज्ञानस्वभावकी पकड़ 
से ही ज्ञान होता है । आत्माको ओर लक्ष और श्रद्धा किये बिना सम्यग्दशन 
झौर सम्यगज्ञान कहाँसे हो सकता है ? पहिले देव शुरु श्ाक्षके निमित्तोंसे 
भ्रनेकप्रकारसे श्र्‌ तज्ञान जानता है और उन सबमेसे एक भात्माको निकाल 
लेता है, और फिर उसका लक्ष करके प्रगट अनुभव करनेके लिये, मप्ति- 
श्र्‌ तज्ञानके बाहिर 'झुकने वाली पर्यायोंको स्वसन्छुख करता हुआ तत्काल 
निविकल्प निजस्वभाव-रस-आनंदका अनुभव होता है । जब आत्मा परमा- 
त्मस्वरूपका अनुभव करता है उसी समय श्रात्मा स्वयं सम्यर्दरों नरूप प्रगट 
होता है, उसे बादमें विकल्प उठने पर भी उसकी प्रतीति बनी रहत्ती है, 
अर्थात्‌ आत्मानुभवके बाद विकल्प उठे तो उससे सम्यन्दर्शन चला नहीं 
जाता । निज स्वरूप ही सम्यग्दशंन और सम्यग्ज्ञान है । 


सम्यन्दशश नसे ज्ञानस्वभाव आत्माका निशरचय करनेके बाद भी छुभ 
भाव जाते तो हैं किन्तु आत्महित तो ज्ञानस्वभावका निरचय श्र झ्राश्रय 
करनेसे ही होता है । जैसे जैसे ज्ञानस्वभावकी हृढता बढ़तो जाती है चैसे 
ही वैसे शुभभाव भी हटते जाते हैं। परोन््रखतासे जो वेदन होता है वह 
सब दुःखरूप है, अ्रंत्तरंगमें शा॑तरस की ही म्ति आत्मा है, उसके अभेद लक्ष 
से जो वेदन होता है. वही सुख है । सम्यग्दशेन आत्माका शुर है, गुण गुणी 


से अलग नही होता । ज्ञानादि अनंत ग़ुणोंका पिंड एक अखंड प्रतिभासमय 
आत्माका निःशंक अनुभव ही सम्यग्दरशल है ॥ 


अंतिम अभिप्राय 
यह जात्म कल्याणका छोटेसे छोटा ( जिसे सब कर सके ऐसा ) 
उपाय है। दूसरे सब उपाय छोड़कर यही एक करना है । हितका साधन 
बाह्ममें किचित्‌ मात्र नही है सत्समागससे एक जआात्माका ही निर्चय करना 
चाहिए । वास्तविक तत्त्वकी श्रद्धाके बिना आंतरिक वेदनका आनन्द नहीं 
जा सकता । पहिले भीतरसे सत॒की स्वीकृति आये बिना सत्‌ स्व॒रूपका ज्ञान 
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नहीं होता और सत्‌ स्वरूपके ज्ञानके बिना भव बन्धनकी वेड़ी नहीं टूटती । 
भव बंघनका अंत आये बिना यह जीवन किस कामका ? भवके अन्तकी 
श्रद्धांके बिना कदाचित्‌ पुण्य करे तो उसका फल राजपद या इन्द्रपद मिलता 
है कितु उसमे आत्माको क्या है ? श्रात्म प्रतीतिके बिना ब्रत-तपकी भ्रवृत्ति 
सब पुण्य और इन्द्रपद आदि व्यर्थे हैं, उसमें आत्मशान्तिका अन्श तक नहीं 
होता; इसलिये पहिले श्र्‌ तज्ञानके द्वारा ज्ञानस्वभावका हृढ निम्धय करना 
चाहिये फिर प्रतीतिमें भवकी शंका ही नहीं रहती, और जितनी ज्ञानकी 
हढता होती है उतनी शान्ति बढ़ती जाती है । 


प्रभो ! तू कसा है, तेरी प्रश्नताकी महिमा कैसी है, यह तूने नहीं 
जान पाया । अपनी प्रश्ठता की प्रतीति किये बिना तू बाह्ममें चाहे जिसके 
गीत गाता फिरे तो इससे कही तुझे अपनी प्रस्युताका लाभ नही हो सकता 
श्रभी तक दूसरेके गीत गाये हैं कितु अपने गीत नही गाये । तू भगवानकी 
प्रतिमाके सन्मुख खड़ा होकर कहता है कि-हे भगवान्‌ ! हे नाथ ! आप 
अनंत ज्ञानके घनी हो, वहाँ सामनेसे भी ऐसी हो आवाज आती है-ऐसी 
ही प्रतिध्वनि होती है कि---'हे भगवाच्‌ ! हे नाथ ! आप अनन्त ज्ञानके 
धनी हैं'....यदि अन्तरंगमें पहिचान हो तभी तो उसे समझेगा ? बिना पहि- 
चानके भीतरमें सच्ची प्रतिध्वनि (निःशंकतारूप) नहीं पड़ती । 


छुद्धात्मस्वरूपका वेदन कहो, ज्ञान कहो, श्रद्धा कहो, चारिच्र कहो, 
अनुभव कहो, या साक्षातूकार कहो,-जो कहो सो यह एक आत्मा ही है। 
अधिक क्‍या कहें ? जो कुछ है सो यह एक आत्मा ही है, उसोको भिन्न २ 
नामोंसे कहा जाता है। केवलीपद, सिद्धपद या साधुपद यह सब एक आत्मा 
में ही समाविष्ट होते हैं। समाधिमरण, आराधना इत्यादि नाम' भी स्व- 
रूपकी स्थिरता ही है| इसप्रकार आत्मस्वरूपको समझ ही सम्यग्दरशंन है, 
आर यह सम्यग्दशन ही सर्वे घर्मोका म्ुल है, सम्यग्द्शंन ही आत्माका 
घर्म है ॥ 


ज् 


प्रथम अध्याय का परिशिष्ट 
[9] 


मोक्षशासत्र अध्याय एक (१), घ॒त्र २ में 'तत्त्वाथ श्रद्धान! को 
सम्यग्दशन का लक्षण कद्दा है; उस लक्षणमें अव्याप्ति, 
अतिव्याप्ति और असम्भव दोषका परिहार । 


आअव्याप्ति दोषकां परिहार 


(१) प्रश्न---तिर्यचादि कितने ही तुच्छ॒ुज्ञानी जीव सात तस्‍्तवोंके 
नाम' तक नहीं जान सकते तथापि उनके भी सम्यर्दशेनकी प्राप्ति शासड्रोंमें 
कही गई है, इसलिये आपने जो सम्यर्दशॉनका लक्षण तत्त्वार्थे श्रद्धान 
( तत्त्वाथंश्रद्धानं सम्पग्दर्शनस्र्‌ ) कहा है उसमें अ्रव्याप्ति दोष आता है ॥ 


उचर----जीव-शभ्रजीवादिके नामादिको जाने या न जाने अथवा 
अन्यथा जाने, किन्तु उसके स्वरूपको यथार्थ जानकर श्रद्धान करने परु 
सम्यक्त्व होता है। उसमें कोई तो सामान्‍न्यतया स्वरूपको पहिचानकर 
श्रद्धान करता है और कोई विशेषतया स्वरूपको पहिचानकर श्रद्धान करता 
है । तिय॑चादि तुच्छ॒ुज्ञानी सम्यग्दृष्टि जीवादिके नाम भी नही जानते तथापि 
वे सामान्यरूपसे उसका स्वरूप पहिचानकर श्रद्धान करते है इसलिये उन्हें 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति होती है | जैसे कोई तियच अपना या दूसरोंका चामादि 
तो नही जानता किन्तु अपनेमें ही अपनापन तथापि अन्यको पर मानता 
है, इसीप्रकार तुच्छुजश्ञानी जीव-अजीवके नाम न जाने फिर भी वह 
ज्ञानादिस्वरूप आत्मामे स्वत्व समानता है तथापि शरीरादिको पर मानता 
है, ऐसा श्रद्धान उसे होता है और यही जीव-अजीवका श्रद्धान है । और 
फिर जैसे वही तिर्यंच सुखादिके नामादि तो नही जानता तथापि सुखावस्थाको 
पहिचानकर तदरथथें भावी दुःखोके कारणोको पहिचानकर उनका त्याग 


करना चाहता है तथा वर्तेमानमे जो दु-खके कारण बने हुए हैं उनके 
दे 
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झभावका उपाय करता है; इसीप्रकार तुच्छज्ञानी मोक्षादिके नाम नहीं 
जानता फिर भी सर्वेथा सुखरूप मोक्षअवस्थाका श्रद्धान करके उसके लिए 
भाविबन्धनके कारणरूप रागादि श्लाश्रवरभावके त्यागरूप संवरको करना 
चाहता है, तथा जो संसार-दुःखके कारण हैं उनकी शुद्ध भावसे निर्जरा 
करना चाहता है। इसप्रकार उसे शआरश्चवादिका श्रद्धान है। इसीप्रकार 
उसे भी सात तत्त्वोंका श्रद्धान होता है यदि उसे ऐसा श्रद्धान न हो तो 
रागादिको छोड़कर शुद्धभाव करनेकी इच्छा नही हो सकती । सो ही यहाँ 
कहनेमें आता है ॥ 


यदि जीवकी जातिका न जाने---स्वपरको न पहिचाने तो वह 
परमें रागादि क्‍यों न करे ? यदि रागादिको न पहिचाने तो वह उनका 
त्याग क्‍यों करना चाहेगा ? और रागादि ही आश्रव है । तथा रागादिका 
फल बुरा है, यह न जाने तो वह रागादिको क्‍यों छोड़ना चाहेगा ? 
रागादिका फल ही बन्ध है । यदि रागादि रहित परिणामोको पहिचानेगा 
तो तदरूप होना चाहेगा। रागादि रहित परिणामका नाम ही संवर है । 
और पूर्वे संसारावस्थाका जो कारण विभावभाव है उसकी हानिको वह 
पहिचानता है और तदर्थ वह शुद्धभाव करना चाहता है। पूर्व संसारा- 
वस्थाका कारण विभावभाव है, और उसकी हानि होना ही निजंरा है। 
थदि संसारावस्थाके अभावको न पहिचाने तो वह संवर निज्जैरारूप प्रवृत्ति 
क्यों करे ? और संसारावस्थाका अ्रभाव ही मोक्ष है इसप्रकार सातों 
तत्त्वोंका श्रद्धान होते ही रागरादिको छोड़कर छुद्धभावरूप होनेकी इच्छा 
उत्पन्न होती है; यदि इनमेसे एक भी तत्त्वका श्रद्धान न हो तो ऐसी इच्छा 
न हो। ऐसी इच्छा उन तुच्छुश्ञानी तिर्यंचादिक सम्यक्दृष्टियोंके अवश्य होती है, 
इसलिये यह निमश्चय समभना चाहिए कि उनके सात तत्त्वोंका श्रद्धान होता 
है । यद्यपि ज्ञानावरणका क्षयोपशम अल्प होनेसे उन्हें विशेषरूपसे तत्त्वोंका 
ज्ञान नहीं होता, फिर भो मिथ्यादर्शनके उपशमादिसे सामान्यतया 
तत्तवश्रद्धानकी दक्ति प्रगट होती है । इसप्रकार इस लक्षणमें अव्याप्ति दोष 
नही आता ॥ 


(२) प्रक्ष--जिस समय सम्यर्दष्ठि जीव विषय कार्योमें प्रवृत्ति 
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करता है उस समय उसे सात तत्त्वोंका विचार ही नहीं होता तब फिर 
वहाँ श्रद्धाच कैसे सम्भव है ? झौर सम्यकक्‍त्व तो उसे रहता ही है; इसलिए 
इस लक्षणमे अव्याप्ति दोष आता है । 
उत्तर---विचार तो उपयोगाधीन होता है, जहाँ उपयोग जुड़ता है 
उसीका विचार होता है, किन्तु श्रद्धान तो निरन्तर शुद्ध अ्रतीतिरूप है । 
इसलिए अन्य ज्ञेबयका विचार होने पर; शयनादि क्रिया होने पर यद्यपि 
तत्वोका विचार नही होता तथापि उसकी प्रतीति तो सदा स्थिर बनी ही 
रहती है, नष्ट नही होती; इसलिये उसके सम्यक्त्वका सदुभाव है। जैसे 
किसी रोगी पुरुषको यह प्रतीति है कि-मैं मनृष्य हैं तियँच नहीं, झुक्के 
अम्ुक कारणसे रोग हुआ है, श्र अब म्ुके यह कारण मिटाकर रोगको 
कम करके निरोग होना चाहिए” । वही मनुष्य जब अन्य विचारादिरूप 
प्रवुत्ति करता है तब उसे ऐसा विचार नही होता, कितु श्रद्धान वो ऐसा ही 
बना रहता है, इसीप्रकार इस आत्माको ऐसी भ्रतीति तो है कि-'मैं आत्मा 
हैं-पुद्लादि नही । झके आश्रवसे बंध हुआ है कितु श्रव मुझे संवरके द्वारा 
निज रा करके मोक्षरूप होना है, अब वही आत्मा जब अन्य विचारादिरूप 
प्रवृत्ति करता है तब उसे वेसा विचार नही होता किन्तु श्रद्धान तो ऐसा 
ही रहा करता है। 
प्रश्चष---यद्दि उसे ऐसा श्रद्धान रहता है तो फिर वह बघ होनेके 
कारणोमे क्‍यों पबुत्त होता है ? 
उचर---ज से कोई मनुष्य किसी कारणसे रोग बढनेके कारणोंमें 
भी प्रवृत्त होता है; व्यापारादि कार्ये या क्रोधादि कार्य करता है फिर भी 
उसके उस श्रद्धानका नाश नही होता, इसीप्रकार यह आत्मा प्रुरुषार्थंकी 
अश्यक्तिके वश्चीभ्षुत होनेसे बंध होनेके कारणोमे भो प्रवृत्त होता है, विषय 
सेवचनादि तथा क्रोबादि कार्य करता है तथापि उसके उस श्रद्धानका नाश 
नही होता । इसप्रकार सात तत्तवोंका विचार न होने पर भी उनमे श्रद्धान 
का सज््भाव है, इसलिये वहाँ अव्याप्ति दोष नही आता ॥ 
- (३ ) प्रश्न--जहाँ उच्च दशासे निविकल्प आत्मानुमव होता है 
वहाँ सात तत््वादिके विकल्पका भी निषेध किया है। तब सम्यकत्वके लक्षण 
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का निषेध करना कैसे संभव है और यदि वहाँ निषेष संभव है तो अ्रव्याप्ति 
दोष आ जायगा । 
उचर---निम्नदशामें सात तत्तवबोंके विकल्पमें उपयोग लगाकर 
प्रतीतिको दृढ़ किया तथा उपयोगको विषयादिसे छुड़ाकर रागादिक कम' 
किये, अब उस कार्यके सिद्ध होने पर उन्ही कारणोंका निषेघ करते है। 
क्योकि जहाँ प्रतीति भी हढ होगई तथा रागादि भी दूर होगये वहाँ अ्रब 
उपयोगको घुमानेका खेद क्‍यों किया जाय ? इसलिये वहाँ इन विकल्पोंका 
निषेध किया है । और फिर सम्यक्त्वका लक्षण तो प्रतीति ही है, उसका 
(उस प्रतीतिका) वहाँ निषेध तो किया नही है । यदि प्रतीति छुड़ाई होती 
तो उस लक्षणका निषेघ किया कहलाता, किंतु ऐसा तो है नही । तत्त्वोंकी 
प्रतीति वहाँ भी स्थिर बनी रहती है इसलिये यहाँ अव्याप्ति दोष नही आता । 
(७) प्रश्न---छक्मस्थके प्रतीति-अप्रतीति कहना संभवित है, इस- 
लिये वहाँ सात तत्त्वोंकी प्रतीतिको सम्यकत्वका लक्षण कहा है,---जिसे हम' 
मानते हैं कितु केवली और सिद्ध भगवानको तो सबका ज्ञाठत्व समानरूपसे 
है इसलिये वहाँ सात तसवोंकी प्रतोति कहना संभवित नहीं होती, गौर 
उनके सम्यकत्वगुण तो होता ही है, इसलिये वहाँ इस लक्षरा में श्रव्याप्ति 
दोष जाता ॥ 
उतच्तर---जै से छटद्मस्थको श्रुतज्ञानके अनुसार प्रतीति होती है 
उसीघप्रकार केवली और सिद्धभगवान्‌को केवलज्ञानके अनुसार ही भ्रतीति 
होती है । जिन सात तत्त्वोंका स्वरूप पहिले निर्णीत किया था वही अब 
केवलज्ञानके द्वारा जाना है इसलिये वहाँ प्रतीतिमें परम' श्रवगाढ़त्व हुआ 
इसी लिये वहाँ परमावगाढ़ सम्यक्त्व कहा है । किन्तु पहिले जो श्रद्धान किया 
था उसे यदि भूँठ जाना हो तो वहां अ्रप्नतीति होती, कितु जेसे सात तत्त्वों 
का श्रद्धान छद्मस्थको हुआ था वेसा ही केवली, सिद्ध भगवानको भो होता 
है, इसलिये ज्ञानादिकी हीनाधिकता होने पर भी तियचादिक और केवली 
सिद्ध भगवानके सम्यक्ट्वगुण तो समान ही कहा है। और पूर्वावस्थामें वह 
यह मानता था कि-संवर-निर्ज राके द्वारा मोक्षका उपाय करना चाहिए! 
ओर अब मुक्तावस्था होने पर यह मानने लगा कि-'संवर-निर्ज राके द्वारा 
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मुझे मुक्तावस्था भ्राप्त हुई है।! पहिले ज्ञानकी हीनतासे जीवादिके थोड़े भेदोंको 
जानता था और अब केवलज्ञान होने पर उसके सर्व भेदोंको जानता है, 
किन्तु मूलभूत जीवादिके स्वरूपका श्रद्धान जैसा छप्मस्थको होता है वैसा 
ही केवलीको भी होता है । यद्यपि केवली-सिद्ध भगवान्‌ अन्य पदार्थोको भी 
भतीति सहित जानते है तथापि वे पदार्थ प्रयोजनभ्ृत नहीं है इसलिये सम्य- 
कत्वगुणमें सात तत्त्वोंका श्रद्धान ही ग्रहण किया है । केवली-सिद भगवान 
रागादिरूप परिणमित नही होते और ससारावस्थाको नही चाहते सो यह 
श्रद्धानका ही बल समझना चाहिए । 

प्रश्ष----जवब कि सम्यब्दर्श को मोक्षमार्ग कहा है तब फिर उसका 


सजख्भाव मोक्षमे कैसे हो सकता है ? 
उचतर---कोई कारण ऐसे भी होते है जो कार्यके सिद्ध होते पर भी 
नष्ट नही होते । जैसे किसी दुक्षकी एक शाखासे अनेक झाखायुक्त अवस्था 
हुई हो, तो उसके होने पर भी वह एक शाखा नष्ट नही होती; इसीप्रकार 
किसी आत्माकों सम्यक्त्वग्रुणके द्वारा अनेक ग़ुरणयुक्त मोक्ष अ्रवस्था प्रगट 
हुई कितु उसके होने पर भी सम्यक्‍त्वगुण नष्ट नहीं होता | इसप्रकार केवली 
सिद्धभगवानके भी तत्त्वा्े श्रद्धान लक्षण होता ही है। इसलिये वहाँ 
अव्याप्ति दोष नहीं आता । 
अतिव्याप्ति दोष का परिहार 
प्रक्ष---शास्रोमे यह निरूपण किया गया है कि मिथ्याहृष्टिके भी 
तत्त्वार्थ श्रद्धानलक्षण होता है, और श्री प्रवचनसा रमें श्रात्मज्ञानशुन्य तत्त्वार्थे- 
श्रद्धान अकार्यकारी कहा है। इसलिए सम्यक्त्वका जो लक्षण "“तत्त्वाथें- 
श्रद्धान” कहा है उसमे अतिव्याप्ति दोष आता है । 
उचर----मिथ्या दृष्टिको जो तत्त्वार्थेश्रद्धान बताया है वह साच नाम- 
निक्षेपसे है। जिसमें तत्वश्रद्धानका गुण तो नही है कितु व्यवहारसे जिसका 
नाम तत्त्वश्रद्धान कहते हैं वह मिथ्यादृष्टिके होता है, अथवा आगमद्रव्य- 
निक्षेपसे होता है,-अर्थातु तत्त्वार्थेश्रद्धानके प्रत्तिपादक छास्त्रंका अभ्यास है 
किन्तु उसके स्वरूपका निम्मय करनेमे उपयोग नही लगाता ऐसा जानना 
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चाहिये । और यहाँ जो सम्पक्त्वका लक्षण तत्त्वार्थश्रद्धान कहा है सो 
वह तो सावनि्भेषसे कहा है, अर्थात्‌ ग़णसहित चच्चा तत्त्वाथश्रद्धान 
मिथ्यादृष्टिके कभी भी नही होता । और जो आत्मज्ञानशून्य तत्त्वार्थश्रद्धान 
कहा है वहाँ भी यही अर्थ समभना चाहिये, क्योंकि जिसे जीव अजीवादि 
का सच्चा श्रद्धान होता है उसे आत्मज्ञान क्‍यों न होगा ? श्रवर॒य होगा । 
इसप्रकार किसी भी मिथ्यादृष्टिको सच्चा तत्त्वार्थत्रद्धान सवंधा नही होता, 
इसलिये इस लक्षरणमें अतिव्याप्ति दोष नही आता ॥ 


असंभव दोपका परिहार 


आर जो यह “तत्त्वार्थश्रद्धान' लक्षण कहा है सो असंभवदृिपरणयुक्त 
भी नही है । क्योकि सम्यक्त्वका प्रतिपक्षी सिथ्यात्व ही है और उसका 
लक्षण इससे विपरीततायुक्त है । 


इसप्रकार अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और असंभव दोषोसे रहित 
तत्त्वार्थअ्रद्धान सभी सम्यग्दृष्टियोके होता है और किसी भी मिथ्याद्ृष्टिके नही 
होता, इसलिये सम्यग्दशेंचका यथार्थ लक्षण तत्त्वार्थश्रद्धान ही है । 


विशेष स्पष्टीकरण 


(१) प्रश्न---यहाँ सात तत्त्वोके श्रद्धाचक्रा नियम कहा है किन्तु 
वह ठीक नहीं बैठता, क्योंकि कही कही परसे भिन्न अपने श्रद्धानकों भी 
(आत्मश्रद्धानकोी भी) सम्यक्त्व कहा है । श्री समयसारमें “एकत्वे नियतस्य 
इत्यादि कलशमें यह कहा है कि--'आत्माका परद्रव्यसे भिन्न अवलोकन ही 
नियमतः सम्यग्दशेन है, इसलिये नवतत्त्वकी संततिको छोड़कर हमे तो यह 
एक आत्मा ही प्राप्त हो ।। और कही कही एक आात्माके निश्चयक्रों हो 
सम्यक्त्व कहा है। श्री पुरुषार्थसिद्ध्युपायमें “दशेनमात्मविनिश्वचितिः ऐसा 
पद है, उसका भी यही अर्थ है, इसलिये जीव-अजीवका हो या केवल जीव 


का ही श्रद्धान होनेपर भी सम्यक्त्व होता है । यदि सात तत्तबोके श्रद्धानका 
ही नियम होता तो ऐसा क्‍यों लिखते ? 
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उतच्तर---परसे भिन्न जो अपना श्रद्धान होता है वह श्राश्ववादिके 
श्रद्धानसे रहित होता है या सहित होता है ? यदि रहित होता है तो मोक्ष 
के श्रद्धानके बिना वह किस प्रयोजनके लिये ऐसा उपाय करता है ? संवर- 
निर्ज राके श्रद्धानके बिना रागादि रहित होकर अपने स्वरूपमें उपयोग 
लगानेका उद्यम क्‍यों करता है ? आश्चव-बंधके श्रद्धानक्रे बिना वह पूर्वावस्था 
को क्‍यों छोडता है ? क्‍योंकि आश्रवादिके श्रद्धानसे रहित स्व-परका श्रद्धान 
करना सम्भवित नही है; भौर यदि आखवादिके श्रद्धानसे युक्त है तो वहाँ 
स्वयं सातों तत्त्वोंके श्रद्धानका नियम' हुआ । और जहाँ केवल श्रात्माका 
निश्चय है वहाँ भी परका पररूपश्रद्धान हुए बिना आत्माका श्रद्धान नहीं 
होता १ इसलिये अजीवका श्रद्धान होते ही जीवका श्रद्धान होता है, और 
पहिले कहे अनुसार आश्रवादिका श्रद्धान भी वहाँ अवदय होता है; इसलिये 
यहाँ भी सातों तत्त्वोंके ही श्रद्धानक्रा नियम सममता चाहिये ॥ 


दूसरे, आश्रवादिके श्रद्धान बिना स्व-परका श्रद्धान अथवा केवल 
आत्माका श्रद्धान सच्चा नही होता क्योंकि आत्मद्रव्य शुद्ध-अछुद्ध पर्याय 
सहित है इसलिये जैसे तंतुके अवलोकनके बिना पटक्ा अवलोकन नहीं होता 
उसी प्रकार छुद्ध-अश्ुद्ध पर्यायको पहिले पहिचाने बिना श्रात्मद्र्यका श्रद्धान 
भी नहीं हो सकता, और शुद्ध-श्रचुद्ध अवस्थाकी पहिचान आखवादिकी' 
पहिचानसे होती है। आख्रवादिके श्रद्धानके बिना स्व-परका श्रद्धान या 
केवल आत्माका श्रद्धान कार्यकारो नही है क्योंकि ऐसा श्रद्धान करो या न 
करो, जो स्वयं है सो स्वयं ही है और जो पर है सो पर ही है । और आख- 
चादिका श्रद्धान हो तो आख्रव-बंघका अभाव करके संवर-निर्ज यरूप उपाय 
से वह मोक्षपदको प्राप्त हो, जो स्व-परका श्रद्धान कराया जाता है वह भी 


इसी भ्रयोजनके लिये कराया जाता है; इसलिये आज्रवादिके श्रद्धानसे युक्त 
स्व-परका जानना या स्व का जानना कार्यकारी है। 


(२) प्रकश्ष---यदि ऐसा है तो शाश्षोंमें जो स्व-परके श्रद्धानको या 
केवल आत्माके श्रद्धानकों ही सम्यक्‍्त्व कहा है ओर कार्यकारी कहा है और 
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कहा है कि नवतत्त्वोंकी संततिको छोड़कर हमें तो एक आत्मा ही प्राप्त हो, 
सो ऐसा क्‍यों कहा है ? 


उचर---जिसे स्व-परका या आत्माका सत्य श्रद्धान होता है उसे 
सातों तत्त्वोंका श्रद्धान अवश्य होता है और जिसे सातों तत्त्वोंका सत्य 
श्रद्धान होता है उसे स्व-परका तथा आत्माका श्रद्धान अवश्य होता है, ऐसा 
परस्पर अविनाभावी सम्बन्ध जानकर स्व-प रके श्रद्धानकोी तथा जात्मश्रद्धान 
होनेको सम्यक्त्व कहा है । किन्तु यदि कोई सामान्यतया स्व-परको जानकर 
था आत्माको जानकर कृत-कृत्यता समझ ले तो यह उसका कोरा शभश्रम' है, 
बयों कि ऐसा कहा है कि “निविद्येषो हि सामान्‍्ये भवेत्खरविषाणवत्ु” अर्याव्‌ 
विशेष रहित सामान्य गघेके सीगके समान है | इसलिये प्रयोजनभूत आश्र- 
वादि विद्येषोंसे युक्त स्व-परका या आत्माका श्रद्धान करना योग्य है, 
अथवा सातो तत्त्वार्थेके श्रद्धानसे जो 'रागादिको मिटानेके लिये पर द्रब्यों 
को भिन्न चितवन करता है या अपने आत्माका चितवन करता है उसे 
प्रयोजनकी सिद्धि होती है, इसलिये मुख्यतया भेद विज्ञानको या आत्मज्ञानको 
कार्यकारी कहा है । तत्त्वार्थेश्रद्धान किये बिना सब कुछ जानना कार्यकारी 
नहीं है, क्‍योंकि प्रयोजन तो रागादिको मिटठाना है, इसलिये श्राख़रवादिके 
अद्धानके बिना जब यह प्रयोजन भासित नही होता तब केवल जाननेसे मान 
को बढ़ाये और रागादिको न छोड़े वो उसका काये कंसे सिद्ध होगा ? 
इूस रे, जहाँ नवतत्त्वकी संतति छोड़नेको कहा है वहाँ पहिले नवतत्त्वके 
विचारसे सम्यग्दशंन हुआ और फिर निविकल्प दशा होनेके लिए नवतत्त्वों 
का विकल्‍प भी छोड़नेकी इच्छा की, कितु जिसे पहिलेसे ही चबतत्त्वोंका 
विचार नही है उसे उन विकल्पोंको छोड़नेका क्या प्रयोजन है ? इससे तो 
अपनेको जो जनेक विकल्प होते है उन्हीका त्याग करो । इसप्रकार स्व-परके 
श्रद्धानमें या आत्म श्रद्धानमे श्रथवा नवतत्त्वोके श्रद्धानमें सात तत्त्वोंके 
श्रद्धानकी सापेक्षता होती है, इसलिये तत्त्वार्थे श्रद्धान सम्यक्त्वका लक्षण है। 


(३) प्रक्ष---तव फिर जो कही कहीं शास्ोंमें श्ररहंतदेव निग्रैथ गुरु 
जोर हिसादि रहित घमेंके श्रद्धानको सम्यक्त्व कहा है सो कैसे ? 
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उत्तर---भ्ररहन्त देवादिका श्रद्धान होनेसे भौर कुदेवादिका श्रद्धान 
दूर होनेसे गृहीत मिथ्यात्वका अभाव होता है, इस अपेक्षासे उसे सम्यग्दृष्टि 
कहा है, किन्तु सम्यक्त्वका सर्वेथा लक्षण यह नही है, क्योंकि-द्रन्यलिंगी 
मुनि आदि व्यवहार धर्मके धारक मिथ्यादृष्टियोंको भी ऐसा श्रद्धान होता 
है। अरहन्त देवादिका श्रद्धान होनेपर सम्यक्त्व हो या न हो किन्तु 
अरहन्तादिका श्रद्धान हुए बिना तत्त्वार्थश्रद्धानहूप सम्यक्त्व कभी भी नहीं 
होता । इसलिए अरहन्तादिके श्रद्धानको अन्वयरूप कारण जानकर काररणमे 
कार्यका उपचार करके इस श्रद्धानको सम्यक्ट्व कहा है । और इसीलिए 
उसका नाम' व्यवहारसम्यक्त्व है। श्रथवा जिसे तत्त्वार्थेश्रद्धान होता है उसे 
सच्चे भ्ररहन्तादिके स्वरूपका श्रद्धान श्रवर्य होता है । तत्त्वाथेंत्रद्धानके' 
बिना श्ररहन्तादिका श्रद्धान पक्षसे करे तथापि यथावत्‌ स्वरूपकी पहिचान 
सहित श्रद्धान नही होता, तथा जिसे सच्चे भ्रहन्तादिके स्वरूपका श्रद्धा 
हो उसे तत्त्वाथ्थेश्रद्धान श्रवश्य ही होता है, क्योकि अरहन्तादिके स्वरूपको 
पह्चिचानने पर जीव-अजीव-अआख्वादिकी पहिचान होती है । इसप्रकार 
उसे परस्पर अविनाभावी जानकर कही कही अरहन्तादिके श्रद्धानको 
सम्यक्त्व कहा है । 

(४) प्रश्न---न रकादिके जीवोंको देव-कुदेवादिका व्यवहार नही 
है फिर भी उनको सम्यक्त्व होता है, इसलिए सम्यकत्वके होनेपर गरहंतादि 
का श्रद्धान होता ही है, ऐसा नियम' सभवित नही है । 


उचर---साव तत्तवोके श्रद्धानमें अरहन्तादिका श्रद्धान गर्भित है, 
क्योंकि वहतत्त्वश्रद्धानमे मोक्ष तत्वको सर्वोत्कृष्ट मानता है । और सोक्ष- 
तत्त्व श्रहन्त सिद्धका ही लक्षरा है, तथा जो लक्षणको उत्कृष्ट मानता है 
वह उसके लक्ष्यको भी उत्कृष्ट अवश्य मानेगा । इसलिये उन्हीको सर्वोत्करिष्ट 
माना और अ्रन्यको नही माना यही उसे देवका श्रद्धान हुआ कहलाया । 
झौर मोक्षका कारण सवर-निर्ज रा है इसलिये उसे भी वह उत्कृष्ट मानता 
है; तथा संवर-निर्ज राके धारक झुख्यतया झुनिराज है इसलिये वह 
मुनिराजको उत्तम मानता है और अन्यको उत्तम नही मानता यही उसका 

ब्र 
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गुरुका श्रद्धान है। और रागादि रहित भावका नाम' अहिंसा है, उसे वह 
उपादेय मानता है तथा अन्यको नही मानता यही उसका घर्मंका श्रद्धान 
है। इसप्रकार तत्त्वार्थ-श्रद्धानमें अरहन्त देवादिका श्रद्धान भी गर्भित है । 
अथवा जिस निमित्तसे उसे तत्त्वार्थे श्रद्धान होता है उसी निमित्तसे 
अरहन्तदेवादिका भी श्रद्धान होता है, इसलिये सम्यग्दर्शनमें देवादिके 
श्रद्धानका नियम है । 

(५४) प्रश्ष---क्रीई जीव अरहन्तादिका श्रद्धान करता है, उनके 
गुणोंको पहिचानता है फिर भी उसे तत्त्व श्रद्धानरूप सम्यक्त्व नहीं होता, 
इसलिये जिसे सच्चे अरहन्तादिका श्रद्धान होता है उसे तत्त्व श्रद्धान अवश्य 
होता ही है, ऐसा नियम संभवित नहीं होता । 

उत्तर---5 त्त्व श्रद्धानके बिना वह अरिहन्तादिके ४६ आदि गुरणोंको 
जानता है, वहाँ पर्यायाश्रित ग्रुणोंकी भी नही जानता; क्योकि जीव-- 
अजीवकी जातिको पहिचाने बिना अ्ररहन्तादिके आत्माश्रित और शरीरा- 
श्रवित शुणोको वह भिन्न नही जानता, यदि जाने तो वह अपने आत्माको 
परद्रग्यसे भिन्न क्‍यों न माने ? इसलिये श्री प्रवचनसारमें कहा है कि:--- 

जो जाणदि अरहंत॑ दव्वचमुणचपजयचेहिं । 

सो जाणदि अप्पाणं मोदो खल्लु आदि तस्सरहूय [[८<०॥॥ 

अथ---जो भरहन्तको द्रव्यत्व, गुणत्व, और पर्यायत्वसे जानता है 

वह आत्माको जानता है ओर उसका मोह नाशको प्राप्त होता है इसलिये 
जिसे जीवादि तत्त्वोंका श्रद्धान नही है उसे अरहन्तादिका भी सच्चा श्रद्धान 
नही है। और वह मोक्षादि तत्त्वोके अ्द्धानके विना श्ररहन्तादिका माहात्म्य 
भी यथार्थ नहीं जानता । माच लोकिक अतिशयादिसे श्ररहन्तका, तपस्थ- 
रुखणादिसे ग्रुदका श्रीर परजीवोंकी अहिंसादिसे घर्मका माहात्म्य जानता है 
किन्तु यह तो पराश्चितभाव है और श्ररिहन्तादिका स्वरूप तो आत्माश्रित 
भावों द्वारा तत्त्वश्रद्धान होते ही ज्ञात होता है, इसलिये जिसे अरहन्तादि 
का सच्चा श्रद्धान होता है उसे तत्त्व श्रद्धान अवश्य होता है, ऐसा नियम 
समझता चाहिए । इसप्रकार सम्यक्त्वका लक्षण निर्देश किया है । 
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मन्ष ६---प्रथार्थ तत्त्वार्थे श्रद्धान, स्व-परका श्रद्धान, आत्मश्रद्धान, 
तथा देव शुरु घर्मेका श्रद्धाव सम्यकत्वका लक्षण कहा है और इन सब 
लक्षर्पोंकी परस्पर एकता भी बताई है सो वह तो जान लिया, किन्तु 
इसअकार अन्य अन्य प्रकारसे लक्षण करनेका कया प्रयोजन है ? 


उत्तर---जो चार लक्षण कहे है उनमे सच्ची दृष्टि पृवक कोई एक 
लक्षण भ्रहरा करने पर चारों लक्षणोंका ग्रहण होता है तथापि मुख्य 
प्रयोजन भिन्न २ समझ कर अन्य अन्य प्रकारसे यह लक्षर कहे हैं । 


१--जहाँ तत्त्वा्थभ्रद्धान लक्षण कहा है वहाँ यह प्रयोजन है 
कि-यदि इन ठत्त्वोंको पहिचाने' तो वस्तुके यथार्थ स्वरूपका व हिताहित 
का श्रद्धान करके मोक्षमार्ग मे प्रदृत्ति करे | 

२---जहाँ स्व-पर भिन्नताका श्रद्धानर्प लक्षण कहा है वहाँ 
जिससे तत्त्वाथ॑श्रद्धानका प्रयोजन सिद्ध हो उस श्रद्धानको मुख्य लक्षण 
कहा है, क्योकि जीव अजीवके श्रद्धानका प्रयोजन स्व-परका भिन्न श्रद्धान 
करना है, और आश्रवादिके श्रद्धानका प्रयोजन रागादि छोड़ना है, अर्थात्त्‌ 
स्व-परकी शिन्नताका श्रद्धान होनेपर परब्रव्योंमें रागादि न करनेका श्रद्धाच 
होता है । इसप्रकार तत्त्वार्थेश्रद्धानका प्रयोजन स्व-परके भिन्न श्रद्धानसे 
सिद्ध हुआ जानकर यह लक्षण कहा है । 


३---जहाँ आत्मश्रद्धान लक्षण कहा है वहाँ---स्व-परके भिन्न- 
श्रद्धानका प्रयोजन इतना ही है कि--अपनेको अपनेरूप जानना ॥ अपनेको 
अपनेरूप जाननेपर परका भी विकल्‍प कार्यकारी नही है ऐसे म्लभुत्र प्रयो- 
जनकी प्रधानता जानकर आात्मश्रद्धानको झुख्य लक्षण कहा है । तथा--- 


४--जहाँ देव शुरु धर्मकी अरद्धारूप लक्षण कहा है वहाँ 
बाह्य साधनकी प्रधानता की है, क्योकि-अरहन्त देवादिका श्रद्धान सच्चे 
तत्वार्थश्रद्धानका कारण है तथा कुदेवादिका श्रद्धाव कल्पित अतत्त्वार्थे- 
श्रद्धानका कारर है । इस बाह्य कारणकी प्रधानतासे कुदेवादिका श्रद्धान 
छुड़ाकर सुदेवादिका श्रद्धान करानेके लिए देव गुरु घमंके श्रद्धानको मुख्य 


१९६ मोक्षशास्त्र 


लक्षण कहा है | इसप्रकार भिन्न भिन्न प्रयोजनोंकी झुख्यतासे भिन्न भिन्न 
लक्षरग॒ कहे हैं । हैं 


(७) प्रश्ष--यह जो भिन्न २ चार लक्षण कहे हैं उनमेंसे इस 
जीवको कौचसे लक्षणकों श्रंगीकार करना चाहिये ? 


उत्तर----जहाँ पुरुषार्थेके द्वारा सम्यग्दशंनके प्रगट होने' पर विप- 
रीोताभिनिवेशका अभाव होता है वहाँ यह चारों लक्षण एक साथ होते हैं 
तथा विचार श्रपेक्षासे छुख्पतया तत्त्वार्थोका विचार करता है या स्व-परका 
भेद विज्ञान करता है, या आरात्मस्वरूपको ही सँभालता है अथवा देवादिके 
स्वरूपका विचार करता है। इसप्रकार ज्ञानमें नाना प्रकारके विचार होते 
है किन्तु श्रद्धानमें सर्वेत्र परस्पर सापेक्षता होती है। जैसे वत्त्वविचार 
करता -है तो भेद विज्ञानादिके श्रभिष्राय सहित करता है, इसीप्रकार अन्य 
भी परस्पर सापेक्षता है। इसलिये सम्यक्दृष्टिके श्रद्धानमें तो चारों 
लक्षणोका अ्रंगीकार है, किन्तु जिसे विपरीताभिनिवेश होता है उसे यह 
लक्षण आाभासमात्र होते है, यथार्थ नहीं होते । वह जिनमतके जीवादि 
'तत्त्वोंकी मानता है, अन्यके नहीं, तथा उनके नाम, भेदादिको सीखता है । 
इसप्रकार उसे तत्त्वार्थे श्रद्धान होता है किन्तु उसके यथार्थभावका श्रद्धान 
नहीं होता । और वह स्व-परके भिन्नत्वकी बातें करता है तथा वस्यादिमें 
परबुद्धिका चितवन करता है, परन्तु उसे जैसी पर्यायमें अहंबुद्धि है तथा 
'वस्मादिमें परबुद्धि है वैसी आत्मामें अहंबुद्धि और शरीरमें परबुद्धि नहीं 
होती । वह आत्माका जिनवचनानुसार चितवन करता है किन्तु प्रतीतरूपसे 
“निजको निजरूप श्रद्धान नहीं करता तथा वह अरहन्तादिके श्रतिरिक्त 
भ्रन्य कुदेवादिको नही मानता; किन्तु उनके स्वरूपको यथार्थ पहिचान कय 
अद्धान नहीं करता। इसप्रकार यह लक्षणाभास भिश्यादृष्टिक्रे होते है । 
उसमें कोई हो, या न हो किन्तु उसे यहाँ झिन्नत्व भी संभवित नहीं है । 


दूसरे, इन लक्षणाभासोंमे इतनी विशेषता है कि,-पहिले तो देवा- 
दिका श्रद्धान होता है, फिर तत्त्वोंका विचार होता है, प्मातु स्व-परका 
चितवन करता है और फिर केवल आात्माका चिंतवन करता है । यदि इस 
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ऋमसे जीव॑ साधन करे तो परम्परासे सच्चे मोक्षमार्गको पाकर सिद्ध पदको 
ध्मी भाप्त कर ले; ओर जो इस क्रमका उलंघन करता है उसे देवादिकी 
मान्यताका भी कोई ठिकाना नहीं रहता | इसलिये जो जीव अपना भला 
'करना चाहता है उसे जहाँ तक सच्चे सम्यग्द्शनकी प्राप्ति न हो वहाँ तक 
इसे भी क्रमशः अंगीकार करना चाहिये । 


[ सम्यग्दशनके लिये अभ्यासका क्रम ] पहिले आ्ाज्ञादिके द्वारा 
था किसी परीक्षाके द्वारा कुदेवादिकी मान्यताको छोड़कर अ रहन्त देवादिका 
श्रद्धान करना चाहिये, क्योंकि इनका श्रद्धान होने पर अ्रहीतमिथ्यात्वका 
अभाव होता है, कुदेवादिका निमित्त दूर होता है और श्ररहन्त देवादिका 
निमित्त मिलता हैं, इसलिये पहिले देवादिका श्रद्धान करना चाहिये और 
फिर जिनमतमे कहे गये जीवादितत्त्वोंका विचार करना चाहिये, उनके 
नाम-लक्षणादि सीखना चाहिये, क्‍योंकि इसके अ्रभ्याससे तत्त्वश्रद्धानकी 
भ्राप्ति होती है। इसके बाद जिससे स्व-परका भिन्नत्व भासित हो ऐसे 
विचार करते रहना चाहिये, क्योकि इस श्रभ्याससे भेद विज्ञान होता है। 
इसके बाद एक निजमें निजत्व साननेके लिये स्वरूपका विचार करते रहना 
चाहिए । क्योकि-इस अ्रभ्याससे आत्मानुभवकी प्राप्ति होती है। इसप्रकार 
-अमदाः उन्हे अंगीकार करके, फिर उसमेंसे ही कभी देवादिके विचारमें, 
कभी तत्त्व विचारमें, कभी स्व-परके विचारमे तथा कभी आत्मविचारमे 
उपयोगको लगाना चाहिए । इसप्रकार अभ्याससे सत्य सम्यग्दशनकी 

आप्ति होती है । 


(८) प्रश्ष----सम्यक्त्वके लक्षण अनेक प्रकारके' कहे गये हैं, उनमेंसे 
यहाँ तस्वार्थेश्रद्धान लक्षणको ही मुख्य कहा है, सो इसका क्या कारर है? 


उत्तर---5छे ब॒द्धि वालेको अन्य लक्षणों उसका प्रयोजन प्रगट 

“भाखित नही होता या क्रम उत्पन्न होता है तथा इस तत्त्वार्थेश्रद्धान लक्षण 
में श्रयोजन अगटरूपसे भासित होता है और कोई भो अम उत्पन्त नहो होता, 
इसलिये इस लक्षणको झुरूय किया है । यही यहाँ दिलाया जा रहा हैः--- 


श्शुद हे मोक्षशास्त्र 


देवगुरुघमके भ्रद्धानमें तुच्छ बुद्धिको ऐसा भासित होता है कि 
अरहंतदेवादिको ही मानना चाहिए और अन्यको नहीं मानना चाहिये, 
इतना ही सम्यक्‍त्व है, किन्तु वहाँ उसे जीव-अजीवके बंध-मोक्षके कारण-- 
कार्येंका स्वरूप भासित नही होता और उससे मोक्षमार्गररूप प्रयोजनकी 
सिद्धि नहीं होती है, और जीवादिका श्रद्धान हुए बिना मात्र इसी श्रद्धानमें 
संतुष्ट होकर अपनेको सम्यक्दृष्टि माने वा एक कुदेवादिके प्रति हेष तो 
रकक्‍्खे कितु अन्य रागादि छोड़नेका उद्यम न करे, ऐसा म्रम उत्पन्न होता है । 


और स्व-परके श्रद्धानमें तुच्छ चुद्धिवालेको ऐसा भासित होता है 
क्ि-एक स्व-परको जानना ही कार्यकारी है और उसीसे सम्यक्त्व होता 
है। किन्तु उसमें आश्रवादिका स्वरूप भासित नहीं होता श्रौर उससे 
भोक्षमाग रूप प्रयोजनकी सिद्धि भी नही होती । और आश्चवादिका श्रद्धान 
हुए बिना सात्र इतना ही जाननेमें संतुष्ट होकर अ्रपनेक्री सम्यक्दष्टि मान- 
कर स्वच्छन्दी हो जाता है किन्तु रागादिके छोड़नेका उद्यम नही करता; 
ऐसा भ्रम उत्पन्न होता है। 


तथा आत्मश्रद्धान लक्षणमें तुच्छबुद्धि वालेकी ऐसा भासित होता 
है कि-एक आत्माका ही विचार कार्यकारी है श्लौर उसीसे सम्यक्त्व होता 


' है, किन्तु वहाँ जीव-अजीवादिके विशेष तथा आश्ववादिका स्वरूप भासित 

नही होता और इसलिये मोक्षमार्गरूप प्रयोजनकी सिद्धि भी नहीं होती, 
ओर जीवादिके विद्ेषोंका तथा आश्रवादिके स्वरूपका श्रद्धान हुए बिना 
मात्र इतने ही विचारसे अपनेको सम्यग्हष्टि मानकर स्वच्छुन्दी होकर 


रागादिको छोड़नेका उद्यम नही करता; ऐसा ख्रम उत्पन्न होता है। ऐसा 
जानकर इन लक्षणोोको सुख्य नही किया । 


और तत्त्वाथेभ्रद्धानलक्षणमें---जीव-अजीवादि थ श्राश्वादिका 
श्रद्धान हुआ वहाँ यदि उन सबका स्वरूप ठोक ठीक भासित हो तो मोक्ष- 
सार्गेरूप प्रयोजनकी सिद्धि हो । और इस श्रद्धानरूप सम्यर्दर्शनके होनेपर 
भी स्वयं संतुष्ट नही होता परन्तु आश्रवादिका श्रद्धान होनेसे रागादिको 
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छोड़कर मोक्षका उचम करता है । इसप्रकार उसे श्रम उत्पन्न नहीं होता । 
इसी लिये तत्त्वाथेश्रद्धान लक्षणकी पम्रुरूय किया है! 


अथवा तस्त्याथंश्रद्धान रक्षणमें देवादिका अ्रद्धान, स्व-परका 
श्रद्धान, तथा आत्मभ्रद्धान गर्भित होता है, और घह तुच्छबुद्धिवाले 
को भी भासित होता है किन्तु अन्य लक्षणोंमें तत्त्वा्थश्रद्धान गर्भित 
है यह विशेष चुद्धिवानकी ही भासित होता है, तठुच्छबुद्धिवालेको नहीं। 
इसलिये तत्त्वाथश्रद्धान छक्षणको मुख्य किया है । तथा मिथ्याइष्टि 
को यह आभासमात्र होता है; वहाँ तत्वाथोंका विचार विपरीता- 
सिनिवेशकी दूर करनेमें शीघ्र कारणरूप होता है किन्तु अन्य 
लक्षण शीघ्र कारणरूयप नहीं होते या विपरीतामिनिवेशके भी कारण हो 
जाते हैं, इसलिये वहाँ सर्व प्रकारसे प्रसिद्ध जानकर विपरीतामिनि- 
चेशरहित जीवादितस्वार्थोका श्रद्धान ही सम्यक्त्वका लक्षण है ऐसा 
निर्देश किया है । ऐसा लक्षण जिस आत्माके स्वभावमें हो उसीको 
सम्यग्दष्टि समझना चाहिए । 


मोचशाख्र प्रथम अध्यायका परिशिष्ट 
[9५] 
केवलज्ञानका रबरूप 


(१) पट्खंडागम-घवलाटीका पुस्तक १३ सूच ८१-८रे हारा 
आचार्य देवने कहा है किः--- 

“वह केवलज्ञान सकल है, संपूर्ण है, और असपत्न है ॥| ८१ ॥॥ 

अखंड होनेसे वह सकल है । 

शंका-यह अखंड कैसे है ? 


समाधान---समस्त बाह्य अथमें प्रवृत्ति नही होने पर ज्ञानमें 
खण्डपना आता है, सो वह इस ज्ञानमें सम्भव नही है; क्योकि, इस ज्ञानके 
विषय त्रिकालयोचर अशेष बाह्य पदार्थ हैं । 


अथवा द्रव्य, ग्रुण और पर्यायोंके भेदका ज्ञान अन्यथा नही बन सकते 
के कारण जिनका अस्तित्व निश्चित है ऐसे ज्ञानके अवयवोका नाम कला 
है; इन कलाओके साथ वह अवस्थित रहता है इसलिये सकल है। 'सम” का 
अर्थे सम्यक्‌ है, सम्यक्‌ अर्थात्‌ परस्पर परिहार लक्षण विरोघके होने पर 
भी सहानअवस्थान लक्षरा विरोधकके न होनेसे चूंकि वह अनंतदर्श न, अजनंच- 
वीयें विरति एवं क्षायिकसम्यक्त्व आदि अनंत ग्रुणोसे पूर्णो है; इसो लिये इसे 
सम्पूरों कहा जाता है। वह सकल ग्रुणोंका निधान है, यह उक्त कथनका 
तात्पर्य है। सपत्नका अर्थ शत्रु है, केवलज्ञानके शज्रु कर्म है। वे इसके नहीं 
रहे हैं, इसलिये केवलज्ञान असपत्न है । उसने अपने प्रतिपक्षि घातिचतुष्क 
का सग्नुल नाश कर दिया है, यह उक्त कथनका तात्पयें है । यह केवलज्ञान 
स्वयं ही उत्पन्न होता है, इस बातका ज्ञान करानेके लिये और उसके 
विषयका कथन करनेके लिए आगेका सूच कहते है--- 
स्वयं उत्पन्न हुए ज्ञान और दहानसे युक्त भगवान्‌ देवलोक और असुर- 
लोकके साथ मनुष्यलोककी आगति, गति, चयन, उपपाद, बंध, मोक्ष, ऋद्धि, 
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स्थिति, डति, अनुभाग, तक, कल, मन, मानसिक, भुक्त, कृत, प्रतिसेवित्त, 
आदिकम, अरह:कर्म, सबलोकों, सब जीवों और सब भावोंको सम्यक 
प्रकारसे युगपत्‌ जानते है, देखते है और विहार करते है ॥ ८5२ ॥। है 


शान-घर्मेके माहात्म्योंका नाम भग है, वह जिनके है ते भगवान्‌ 
कहलाते है । उत्पन्न हुए ज्ञानके द्वारा देखना जिसका स्वभाव है उसे उत्पन्न 
ज्ञानदर्शी कहते है । स्वयं उत्पन्न हुए ज्ञान-दर्शच स्वभाववाले भगवाच्‌ सब 
लोकको जानते है । 


शंका--ज्ञानकी उत्पत्ति स्वयं कँसे हो सकती है ? 


समाधान---नहों, क्योंकि का्ये और कारणका एकाधिकररण होनेसे 
इनमे कोई भेद नही है । 


[ देचादि लछोकमें जीवकी गते, आगति तथा चयन और 
उपपादको भी सर्वज्ञ भगवान जानते हैं;--] 


सौधर्मादिक देव, ओर सवनवासी असुर कहलाते है । यहाँ देवासुरु 
वचन देशामशेक है इसलिये इससे ज्योतिषी, व्यन्तर और वतिर्यचोका भी 
ग्रहण करना चाहिये । देवलोक और असुरलोकके साथ मनुष्यलोककी 
आगतिको जानते हैं। अ्रन्य गतिसे इच्छित गतिमे आना आगति है। इच्छित 
गतिसे श्रन्य गतिमे जाना गति है। सौघर्मादिक देवोका अपनी सम्पदासे 
विरह होना चयन है | विवक्षित गतिप्ते अन्य गतिमें उत्पन्न होचा। उपपाद 
है। जीवोंके विग्रहके साथ तथा विना विग्रहके आगमन, गमत चयन और 
उपपादको जानते हैं; 

[ पुद्दलऊेके आगमन, गमन, चयन और उपपाद संबंधी ] 

तथा पुदुलोंके आगमन, गमत, चयन और उपपादको जानते हैं; 

पुदलोंमे विवक्षित पर्यायका नाझ द्वोना चयन है । अन्य परयायिरूपसे परि- 


खमना उपपाद है । 
श्दृ 


२०२ भोक्षशास्त्र 


[ धर्म, अधर्म, काल और आकाबके चयन और उपपाद, ] 
घमं, अघरमम, काल और झाकाशके चयन और उपपादको जानते 
हैं, क्योकि, इनका गमन और श्रागमन नही होता। जिसमे जीवादि पदार्थे 
लोके जाते है अर्थात्‌ उपलब्ध होते हैं उसकी लोक संज्ञा है। यहाँ 'लोक' 
शब्दसे आकाश लिया गया है । इसलिये आधेयमें आधारका उपचार करने 
से धर्मादिक भी लोक सिद्ध होते है । 


[ बन्धको भी भगवान्‌ जानते हैं; ] 
बन्धनेका नाम बन्ध है । अथवा जिसके द्वारा या जिसमे बंधते हैं 
उसका नाम बन्ध है । वह बन्ध तीन प्रकारका है---जीवबन्ध, पुदुगलवन्ध 
झौर जीव-पुदुगल बंध । एक शरीरमे रहनेवाले अनन्तानंत निगोद जीवोका 
जो परस्पर बन्ध है वह जीवबन्ध कहलाता है । दो तीन आदि पुदगलोंक़ा 
जो समवाय सम्बन्ध होता है वह पुदुगलबन्ध कहलाता है। तथा औदारिक 
वर्गणाएं, वैक्रियिक वर्गरशाए', आहारक वर्गंणाएं, तैजस वर्गणाएं और 
कार्मण वर्गेशाएं इनका और जीवोंक्रा जो बंध होता है वह जीव-पुद्गल- 
न्‍च कहलाता है। जिस कमेके काररत अनन्तानंत जीव एक्र शरोरमें रहते 
है उस कर्मेकी जीवबन्ध सज्ञा है। जिस स्निग्ध और रूक्ष आदि गशुरोके 
काररा पुदुगलोंका बन्ध होता है उसको पुदुंगलबन्ध संज्ञा है। जिन 
मिथ्यात्व, असयम, कषाय और योग आदिके निम्ित्तसे जीव और पुदुगलों 
का बन्ध होता है वह जीव-पुदुगलबन्ध कहलाता है । इस बन्धको भी दे 
भगवान्‌ जानते हैं । 


[ मोक्ष ऋडद्धि, स्थिति तथा युति और उनके कारणोंको भी नानते हैं, ] 


छूटनेका नाम मोक्ष है, अथवा जिसके द्वारा या जिसमें मुक्त होते हैं 
वह मोक्ष कहलाता है । वह मोक्ष तीन प्रकारका है--जीवमोक्ष, पुदुगल- 
मोक्ष और जीव-पुदुगलमोक्ष । 


इसी प्रकार मोक्षका कारण भी तीन प्रकार कहना चाहिए | बंच, 
बंधका कारण, बन्धप्रदेश,“बद्ध एवं बध्यमान जीव शौर पुदुगल; त्तथा मोक्ष, 
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मोक्षका कारण, मोभ्षप्रदेश, मुक्त एवं मुच्यमान जीव और पुदंगल, इन सब 
भिकाल विषयक अर्थोको जानता है, यह उक्त कथनका तात्पय॑ है । 


भोग और उपभोगरूप घोडा, हाथी, मरित व रत्न, रूप, सम्पदा 
प्रथा उस सम्पदा की प्राप्तोेकि कारणका नाम ऋद्धि है। तीन लोकमें रहने' 
वाली सब सम्पदाओको तथा देव, असुर और मनुष्य भवकी समप्राप्तिके 
कारणोंको भी जानता है; यह उक्त कथनका तात्पर्य है। छह द्वव्योंका 
विचक्षित भावसे अ्रवस्थान और अवस्थानके कारखणका नाम' स्थिति है। द्रव्य- 
स्थिति, कर्म स्थिति, कायस्थिति, भवस्थिति भौर भावस्थिति श्रादि स्थिति 
को सकारण जानता है, यह उक्त कथनका त्तात््पय है । 


[ त्रिकाल विषयक सब प्रकारके संयोग या समीषताके 
सब भेदको जानते हैंः- ] 

द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावके साथ जीवादि द्रव्योंके सम्मेलनका 
नाम युति है । 

शंका---युति और बन्धमें क्‍या मेद है ? 

समाधान---एको सावका नाम' बन्च है और समीपता या संयोगका 
नाम युत्ति है | 

यहाँ द्रव्ययुति तीन प्रकारकी है--जीवयुति, पुद्गलग्गुति और जीव" 
पुदुगलग्र॒ुति । इनमेसे एक कुल, ग्राम, नगर, बिल, ग्रुफा या अटवीमे जीवों 
का मिलना जीबत्रयुति हैं। वायुके कारण हिलनेवाले पत्तोंके समान एक 
स्थानपर पुदुगलोका मिलना पुदगलयुति है । जीव और पुदुगलोका मिलना 
जीव-पुदुगलय्रुति है। अथवा जीव, पुदुगल, घममे, अधमें, काल और आझाकाश 
इनके एक आदि संयोगके द्वारा द्वव्ययुत्ति उत्पन्न करानी चाहिए | जीवादि 

द्रव्योंका नारकादि क्षेत्रोंके साथ मिलना क्षेत्रयुति है । उन्ही द्वग्योंका दिन, 

सहिना और वर्ष आदि कालोके साथ मिलाप होना कालगयुति है। क्रोध, 
मान, माया और लोभादिकके साथ उनका मिलाप होना भावयुति है। 
चिकालविषयक इन सब श्रुत्ियोके मेदको वे भगवान जानते हैं । 


-रणढ मोक्षद्वास्त्र 


[ छह द्वग्योंके अचुभाग व्था.....घटो त्यादनरूप 
अनुमभागको भी जानते हैं । ] 

छह द्रव्योंकी शक्तिका नाम अनुभाग है वह अनुभाग छंह प्रकारका 
है-जीवानुभाग, पुदूगलानुभाग, धर्मास्तिकायानुभाग, श्रधर्मास्तिकायाचनु- 
भाग, आकाशास्तिकायानुभाग, और कालद्रव्यानुभाग १ इनमेंसे समस्त द्रव्यों 
का जानना जीवानुभाग है | ज्वर, कुछ और क्षयादिका विनाश करना और 
उनका उत्पन्न कराना इसका नाम पुदुगलानुभाग है । योनि प्राभृ मे कहे 
गए मंत्र-तंत्रूप शक्तियोंका नाम पुदुगलानुभाग है, ऐसा यहाँ अहरस्य करना 
चाहिए । जीव और पुदुगरलोंके गमसन और आग्मनमें हेतु होना धर्मास्ति- 
कायानुभाग है 4 उन्हीके .अवस्थानमे हेतु होना अधर्मास्तिकायानुभाग है। 
जीवादि द्रव्योंका आधार होना आक़ाशास्तिकायान्नुभाग है । श्रन्य द्रव्योंक्े 
क्रम और अक्रमसे >< परिणमनमे हेतु होना कालब्रव्याचुभाग है | इसी प्रकार 
हिसंयोगादि रूपसे अनुभागका कथन करना -चाहिए । जैसे-मृत्तिकापिण्ड, 
दण्ड, चक्र, चीवर, जल और कुम्हार आदिका घटोत्पादनरूप अनुभाग १ 
इस अनुभागको भी जानते हैं । 

| तर्क, कला, मन, मानसिक ज्ञान और सनसे वचिनितित 

पदार्थोकी भ्री जानते हैं । ] 

तज़कें, हेतु और ज़्ापक, वये एकार्थेवाची हाब्द हैं। ड्से सी जानते 
हैं +>वीचकर्म और पत्र -छेदन आदिका नाम कला है कलाको भी वे जानते 
हैं "५ सनोवर्ग णासे बने हुये हदय-कमलका नाम मन 'है, अथवा मचसे उत्पज्ञ 
हुए शानको मन -कहते हैं। सनसे चिन्तित पद्रार्थशोेका नाम मानसिक है । 
उन्हे भी जानते हैं। 

[ छुक्‍त, ऋत, अतिसेवित, आंदिकर्म, अरह$कर्म, सब छोकों, सब 

जीवों और सब भावोंको सम्यक्‌ प्रकारसे चुगपत्‌ जानते हैँ ॥] 

राज्य 'और महानब्नतादिका प्प्ररिपालन क़रनेका नाम पुक्ति है। उस 
“शुक्तको ज्ञानते. हैं ५ जो कुछ तीनों ही कालोमें अन्यके वारा निष्पन्न 'होता 
'>६ एक जब अनसच हब्पके अनन्त असोके पस्णिमनकी यहाँ बम दयुगपपदा कहा है। 
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'है उसके नोभ कृत है॥। पांचों इन्द्रियोंके हारा तीनों हो कांलोंमें जो ससेवित 
'होता :है उसका नाम' अतिसेवित -है 4 श्राद्यकर्मका नाम प्आाहिकर्म है । अर्थ- 
'पर्याय और व्यंजन पर्यायरूपसे सब द्रव्योंकी आदिको जानता है, यह उक्त 
'कृथनका तात्प्रये है । ररहस्‌ शाब्दका अर्थे अंतर और अरहस शब्दका' ध्यर्थे 
अत्तन्तर है । श्ररहस्‌ ऐसा जो “कर्म वह अरहःकर्म कहलाता है प्उनको 
जानते हैं । शुद्ध द्रृव्याथि क नयके विषयरूपसे सब द्रव्योकी अनादिताको 
जानते हैं, यह उक्त कथनक़्ा तात्पयें है । सम्पूर्णा लोकमें सब जीवों और 
सब भावों को जानते है । 
हांका--यहाँ 'सर्वजीव” पदको अहरा नहीं करवा चाहिए, क्योंकि, 
बद्ध और सुक्त पदके द्वारा उसके अर्थेका ज्ञान हो जाता है । 
समाधान---नहीं, क्योकि एक. सख्या विशिष्ट बद्ध और मुक्तका 
अहरणा वहाँ पर न होवे, इसलिए इसका प्रतिषेध करनेके लिए “सर्वेजीव” 
पदका निर्देश किया है। 
जीव दो प्रकारके हैं--संसारी और मुक्त । इनमें रक्त जोव श्मत्तंत 
प्रका रके है, क्योकि, सिद्धलोकका आंदि और अन्त नही पाया जाता । 
इहंका---सिद्ध लोकके आदि और अन्तका अभाव कंसे है ? 
समाधान---क्योकि, उसको प्रत्नाह स्वरूपसे अनुद्त्ति है, तथा 'सब 
सिद्ध जीव सिद्धिकी अश्रपेक्षा सादि है और संतानकी अपेक्षा अनादि है,” ऐसा 
सूजन वचन भी है। 
(| सब जीत्ोंकों जानते हैं |] 
संसारी जीव दो प्रका रके हैं-चस और स्थप्रवर। चस जीव ज्ञारप्रकार 
के हैं-द्वीन्द्रिय, चीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और पंचेन्द्रिय । पंचेन्द्रियजीब दो प्रकारके 
है--संज्ञी क्र असंज्ञी | ये सब जीव नस पर्याप्त और शअ्रपर्याप्तके भेद 
से दो 'प्रकारके हैं | अपर्याप्त जीव लब्ध्यपर्योप्त और 'नित्र त्यपर्याप्तके भैदसे 
दो 'प्रकारके हैं 4 स्थावर जीव पाँच प्रकारके हैं---एथ्वीकांयिक, 'जलकायिक, 
आअग्निकॉयिक, चायुकायिक और वनस्प्रतिकायिक । इन 'पांचों ही स्थावर- 
'कॉयिक जीवोमें प्रत्येक दो प्रकास्के हैं-बादर और ' सूक्ष्म ॥ इत्मे ज्वादय 
पनस्पंतिकायिक जीव -दो प्रका रके हैं-अत्येक धरीर ओर साधारख ब्शरीर ५ 
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यहाँ प्रत्येक शरोर जीव दो प्रकारके हैं--बादर निगोद प्रतिष्ठित और बादर 
निगोद श्रप्नतिष्ठित । ये सब स्थावरकायिक जोव भी प्रत्येक दो प्रकारके 
हैं-पर्याप्त और श्रपर्याप्त । अपर्याप्त दो प्रकारके हैं--लब्ध्यपर्याप्त और 
नि न्यपर्याप्त । इ नमेंसे वनस्पतिकायिक अनन्त प्रकारके और शेष असंरू- 
यात॒ प्रकारके है । केवली भगवान्‌ समस्त लोकमें स्थित इन सब जीवोंको 
जानते हैं, यह उक्त कथनका तात्पयें है । 
[ सब सावोंकों जानते हैं।-] 
जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख़व, संवर, बन्च, और मोक्षक्ते भेदसे 
पदार्थ नौ प्रकारके हैं । उनमेसे जीवोंक्रा कथन कर आये हैं । अजीव दोप्रकार 
के है-मर्त और श्रम्मृतें । इनमें से मर्त पुदुगलः उद्योस प्रकारके हैं । यथा-- 
एक प्रदेशीवग्गरणा, संख्यातप्रदेशो वर्गेणा, श्रसंख्यात प्रदेशी वर्ग णा, अनंतप्रदेशो 
बर्गंणा, आहारवग्गे णा, अग्रहणवर्ग णा, तेजसशरी रवगग रणा, अग्रहरात्र्गं णा, 
भाषावर्गणा, अ्रग्नरहणावर्ग णा, सनोवरगेणा, अग्रहणवर्ग णा, कमेराश रीर- 
वर्ग या, स्कन्धवर्ग णा, सान्‍तर निरन्तरवर्ग णा, श्रुवशुन्यवर्ग स्पा, प्रत्ये कश री र- 
वर्ग णा, ध्रुवशुन्यवर्ग णा, बादरनियोदवर्ग णा, श्र वश्गुन्यवर्ग णा, सूक्ष्मनिगोद- 
चर्गणा, श्रुवज्युल्यवर्गंणा और महास्कन्धवगेंरणा । इन तेईस वर्ग रणाओंमेंसे 
चार अ्रृवद्युन्यवर्गणाओके निकाल देनेपर उन्नीस प्रकारके पुदुगल होते है 
श्रौर वे प्रत्येक अनन्त भेदोको लिये हुए है । अम्ूर्ते चार प्रकारके हैं-धर्मा- 
स्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय और काल | काल घनलोक 
प्रमाण है शेष एक एक हैं। आकाश अनन्तप्रदेशो है, काल अप्रदेशी है और 
दोप असंख्यात भदेशी हैं । 


[ सर्वे भावोंके अन्त्गत--शुभाशुभ कर्म प्रकृतियों, पुण्य-पाप, 
आखब, संवर, निजेरा, बंध और मोक्ष इन सबको केवली जानते हैं ।] 
छुभ प्रकृतियोंका नाम पुण्य है और अशुभ प्रकृतियोका नाम पाप 
है । यहाँ घातिचतुण्क पापरूप हैं । ग्रघातिचतुष्क मिश्ररूप हैं, क्योकि, इन 
में शुभ भोर अशुभ दोनो प्रकृतियां सम्मव हैं । मिथ्यात्व, असंयम, कथाय 
शोर योग ये आनच्व है। इनमेसे मिथ्यात्व पाँच प्रकारका है । असंयम 
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ब्यालीस प्रकारका है। कहा भी है-- 

पांचरस, पाँच वर्ण, दो गंध आठ स्पर्श, सात स्वर, मन और चौदह 
प्रकारके जीव; इनको अपेक्षा अविरमण अर्थात्‌ इन्द्रिय व प्राणीरूप असं- 
यम ब्यालीस प्रकारका है ॥ ३३ ॥॥ 


अनंतानुबन्धी क्रोध, समान, माया, और लोभ; प्रत्याख्यानावरण 
क्रोध, सान, साया, और लोभ, अप्रत्याख्यानावरण, क्रोध, मान, माया और 
लोभ, संज्वलन क्रोध, मान, माया और लोभ; हास्य, रति, अरति, शोक, 
भय, जुगुप्सा, तथा स्त्रीचेद, पुरुषवेद और सपु सकवेदके भेदसे कबाय पच्चीस 
प्रकारकी है। योग पन्द्रह प्रकारका है । श्राख़वके प्रतिपक्षका नाम संवर 
है । ग्यारह भेदरूप गुण श्रे णिके हारा कर्मोका गलना निर्जरा है। जीवों 
भर कमें-पुदूगलोके समवायका नाम बंध है। जीव और कर्मका निःशेष 
विश्लेष होना मोक्ष है । इन सबसावोंको कफेवली जानते हैं । 

सम॑ अर्थात्‌ अक्रमसे (-युगपत्‌ )। यहाँ जो “सम” पदका ग्रहरण 
किया है वह केवलज्ञान श्रतीन्द्रिय है और व्यवधान आदिसे रहित है इस 
बातको सूचित करता है; क्योकि, अ्रन्यथा सब पदार्थोका युगपत ग्रहण 
करना नही बन सकता; संशय, विपयंथ श्औौर अनध्यवसायका अभाव होनेसे 
अ्रथवा त्रिकाल गोचर समस्त द्वव्यों श्रौर उनकी पर्यायोका ग्रहण होनेसे 
केवली भगवान्‌ सम्यक्‌ प्रकारसे जानते है । 


केवली द्वारा अशेष बाह्य पदार्थोका ग्रहण होनेपर भी उनका सर्वेज्ञ 
होना सम्भव नही है, क्योंकि उन्तके स्वरूप परिच्छित्ति अर्थात्‌ स्वसंवेदनका 
अभाव है; ऐसी आशंका होने पर सूचमे “पद्यत्ति! कहा है । अर्थात्‌ वे 
त्रिकालगोचर अन्त पर्यायोंसे उपचित आत्माको भी देखते है । 

केवलज्ञान की उत्पत्ति होनेके बाद सब कर्मोंका क्षय हो जाने पर 
शरीर रहित हुए केवलो उपदेश नही दे सकते, इसलिये तीथ्थंका श्रभाव 
प्राप्त होता है, ऐसा कहने पर सूत्रमें विहरदि! कहा है। अर्थात्‌ चार 
कह कर्मोका सत्त्व होनेसे वे कुछ कम एक पूर्व कोटिकाल तक विहार 
करते है । 
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ऐसा केवलज्ञान होता है ॥८३॥ 
इस प्रकारके गुणोंवाला केवलज्ञान होता है । 


शंका--शुखमें गुण कैसे हो सकता है ? 


समाधान--यहाँ केवलज्ञानके द्वारा केवलज्ञानीका निर्देश किया 
गया है। इस प्रकारके केवली होते है, यह उक्त कथनका तात्पय॑ है । 


(२) श्री कुन्दकुन्दाचार्य कृत प्रवचनसार गाथा ३७ में कहा है--- 


तककालिगेव सब्वे सदसब्भूदा हि पज्जया तासि। 
वइन्ते ते जाणे विसेसदोी दष्वजादीरां ॥॥ ३७ ।। 


अर्थ--“उन (जीवादी) द्रव्य जातियोंकी समस्त विद्यमान 
और अविद्यमान पर्यायें तात्कालिक ( वर्तमान ) पर्यायोंकी भाँति 
विशिष्टतापूर्वक (अपने-अपने भिन्न-भिन्न स्वरूपसे) ज्ञानमें वर्तती हैं ।” 
इस इलोक की श्री अमृतचन्द्राचाय॑ कृत टीकामें कहां है कि--- 
“टीका---( जीवादी ) समस्तद्वग्य जातियों की पर्यायों की उत्पत्ति 
की मर्यादा तीनों कालकी मर्यादा जितनी होनेसे (वे तीनों कालमें उत्पन्न 
हुश्ना करती है इसलिये, ) उनकी (-उन समस्त द्वव्य जातियोंकी,) क्रम 
पूर्वक तपती हुई स्वरूप सम्पदाचाली, (एकके बाद दूसरी प्रगट होनेवालो), 
विद्यमानता जौर अविद्यमानताको प्राप्त जो जितनी पर्यायें हैं, थे सब 
तात्कालिक ( चर्तेमान कालीन ) पर्यायों की भाँति, अत्यन्त मिश्रित 
होने पर भी, सर्व पर्यायोंके विशिष्ट लक्षण स्पष्ट ज्ञात हो इसग्रकार, 
एक क्षणमें ही ज्ञान मंदिरमें स्थितिको प्राप्त दोती हैं । 
इस गाथा की सं. टीकामें श्लरी जयसेनाचार्यने कहा है कि-...“<..... 
शानमे समस्त द्वव्यों की तीनों कालकी पर्याय) एक साथ ज्ञात होने पर भी 


प्रत्येक पर्यायका _विशिष्ट स्वरूप, प्रदेश, कार, आफकारादि विशेषताएँ 
स्पष्ट ज्ञात होती हैं; संकर-व्यतिकर नही होते... ..” 
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“उनको ( केवली 'मगवावुकों ) समस्त द्वव्य, क्षेत्र, काल और 
भावका अफ्रेसिक अ्रहएा होनेसे समक्ष संवेदनकी ( प्रत्यक्ष ज्ञानकी ) 
आलम्बन भूत समरत दव्य-पर्यायें प्रत्यक्ष ही हैं ।” 

( प्रवचनसार गाथा २१ की टीका ) 

“जो ( पर्यायें ) अभी तक भी उत्पन्न नहीं हुई है, तथा जो उत्पन्न 
होकर नष्ट हो गई है, वे ( पर्यायें ) वास्तवमें अविद्यमान होने पर भी 
ज्ञानके प्रति नियत होनेसे ( ज्ञासमें निश्चितु-स्थिर-लगी हुई होनेसे, 
ज्ञानमे सीधे ज्ञात होनेसे ) श्ञान प्रत्यक्ष वतंती हुई, पत्थरके स्तम्भमे अंकित 
भूत झौर भावी देवोंकी ( तीरथकर देवोंकी ) भाँति अपने स्वरूपको अकंप- 
तया ( ज्ञानको ) श्रपित करती हुई ( वे पर्यायें ) विद्यमान ही है |” 

( प्र० सा० गाथा-३८ की टीका ) 

(५) “टीका---क्षायिक ज्ञान वास्तवमें एक समयमे ही सर्वत्तः 
( सर्वे आत्म प्रदेशोंसे ), वर्तमानमें वर्तते तथा भुत-भविष्य कालमें वर्तते 
उन समस्त पदार्थोको जानता है जिनमें प्रथक्रूपसेक् वर्तंते स्वलक्षणरूप 
लक्ष्मीसे आलोकित अनेक प्रकारोके कारण वैचिज्य प्रगट हुआ है और 
जिनमे परस्पर विरोधसे उत्पन्न होनेवाली असमान जातीयताके कारर 
बैषम्य प्रगट हुआ है.....उन्हें जानता है ।.....-जिनका असतिवार फीलाव है, 
'ऐसा प्रकाशमान होनेसे क्षायिकज्ञान अवश्यसेव, स्वेदा, सर्वेत्र, सर्वथा, 
सर्वेको ( द्रव्य-क्षेत्रकाल-मावरूपसे ) जानता है । 

+ ( भ्र० सार गाथा ४७ की टीका ) 
:-“ . (६) “जो एक ही साथ (-युगपत्‌) त्रकालिक विभुवनस्थ ( तीनों 
कालम्श्लौर तीनों लोकके ) पदार्थोंको नही जानता उसे पर्याय सहित एक 


द्रव्य भी जानना शकक्‍य चही है ( प्र. सार गाथा ४८ ) 
(७) “... एक ज्ञायक भावका समस्त ज्ञेयकको जाननेका स्वभाव 


- होनेसे ऋमशः प्रवर्तमान, अवच्त, भूत-वर्तेमान-भावी विचित्र पर्याय समूह 
[ # द्रव्योके भिन्न-भिन्न वर्तेनेवाले निज निज लक्षण-उन पा 7पक्नलक सिम कित्र वर्वनेवाले विज मिज लक्षण-उत अन्योकी लक्ष्मी 


संपत्ति-शोभा है ) 
२७ 
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वाले अगाघ स्वभाव और गंभीर&8६8 समस्त द्रव्यमात्रको-मानों वे द्रव्य 
ज्ञायकमें उत्कीर्ण हो गये हों, चिचित हो गये हों, भीतर घछुस गये हों, 
कीलित हो गये हों, डूब गये हो, समा गये हों, प्रतिविम्बित हुये हों, इस 
प्रकार-एक क्षणमें ही जो छुद्धात्मा प्रत्यक्ष करता है,... ( प्र. सार गाथा 
२०० की टीका ) 


(८) “घातिकर्मका नाश होने परु अनन्तदशेन, अरनन्तज्ञान, 
अनन्तसुख और अनन्‍्तवीयें-यह अ्रनन्त चतुष्टय प्रगट होते हैं । वहाँ 
अननन्‍्तदर्शनज्ञानसे तो, छह द्रव्योंसे भरपूर जो यह लोक है उसमें जीव 
अनन्तानन्त और पुदुगल उनसे भी अनन्तगुने हैं; और घर्म, अधरमम तथा 
आकाश यह तीन द्रव्य एवं असंख्य कालद्रव्य हैं---उन्त सर्वे द्वव्योंकी स्रृत- 
भविष्य-वत्त मान काल सम्बन्धी अ्रवन्त पर्यायोंकों भिन्च-भिन्न एक समयमें 
देखते और जानते हैं ।”” 

[ अष्टपाहुड-भावपाहुड गा. १५० की पं. जयचन्द्रजी कृत टीका ] 

(६) श्री पंचास्तिकायकी श्री जयसेनाचार्य कृत सं. टीका पृष्ठ 5७ 
गाथा ५ मे कहा है कि--- 

बे; ॥ 28 खणाणाणाणं च ख॒त्थि केवलियो-गाथा ५ ॥ 

“केवली भगवानको ज्ञानाज्ञान नहीं होता, अर्थात्‌ उन्हें किसी 

विषयमें ज्ञान और किसी विषयमें अज्ञान वतंता है-ऐसा नहीं होता, 


किन्तु सर्वत्र ज्ञान ही बतेता है ।”? 
(१०) भगवन्त भूतबलि आचायें प्रणीव महाबन्ध प्रथम भाग... 
प्रकृति बन्धाधिकार पृष्ठ २७-२८ मे केवलज्ञानका स्वरूप निम्नोक्त कहा हैः- 
“केवली भगवान्‌ चिकालावच्छिन्न लोक अलोक सम्बन्धी सम्पूर्ण 
झुरछा पर्यायोसे समन्वित श्रनन्त द्रव्योंको जानते हैं ।” ऐसा कोई ज्ञेय नहीं 
हो सकता है, जो केवली भगवान्‌ के ज्ञानका विषय नहों। 


[जिसका स्वभाव अगाघ है भौर गम्भीर है, ऐसे समस्त द्रव्योको-भूत, 
चरेमान तथा भावी कालका कऋरमसे होनेवाली अनेक प्रकारकी श्रनन्त पर्यायोसे युक्त 
एक समयमें द्वी प्रत्यक्ष जावचना आत्माका स्वभाव है / ] 
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जश्ञानका धर्मे ज्ेयकको जानना है और ज्ञेयक्रा धर्म है ज्ञानका विषय होना । 
इनमे विषयविषयिभाव सम्बन्ध है। जब मति और श्रुतज्ञानके द्वारा भी 
यह जीव वर्तेमानके सिवाय भूत तथा भविष्यत कालकी बातोका परिज्ञान 
करता है, तब केवली भगवाचके द्वारा अतीत, अनाग्रत, वर्तमान सभी 
पदार्थोका ग्रहरणा (-ज्ञान ) करना युक्तियुक्त ही है ॥..... यदि क्रम पूर्वक 
केवली भगवान्‌ अनन्ताननन्‍त पदार्थोकी जानते तो सम्पूर्ण पदार्थोका 
साक्षात्कार न हो पाता | अनन्त काल व्यतीत होने पर भी पदार्थोकी 
अनन्त गरुना अनन्त ही रहती । आत्माकी असाधारण निमेलता होनेके 
कारण एक समयमें ही सकल पदार्थोका ग्रहण (-न्नान ) होता है । 
जब ज्ञान एक समयमें सम्पूर्ण जगत्‌॒का या विश्वके तत्त्वोंका बोध 
कर चुकता है, तब गागे वह कार्यहीन हो जायगा' यह याशचूछा भी ग्रक्त 
नही है; कारण कालद्रव्यके निमित्तसे तथा अग्रुरुलधु ग्रयके कारण समस्त 
वस्तुओमें क्षण क्षणमें परिणमन-परिवतेंन होता है । जो कल भविष्यतु 
था वह आज वर्तेमान बनकर आगे झतीतका रूप घारण करता है । 
इसप्रकार परिवतनका चक्र सदा चलनेके काररा ज्ञेयके परिणमनके अनुसार 
ज्ञानमें मी परिणमन होता है । जगतके जितने पदार्थ हैं, उतनी ही 
केवलशानकी शक्ति या मर्यादा नहीं है । केव॒छज्ञान अनन्त है | यदि 
लोक अनन्त ग्रुणित भी होता, तो केवलज्ञान सिंधुर्में वह बिन्दु तुल्य 
समा जाता |.... अनन्त केवलज्ञानके छारा गनन्त जीव तथा अ्रनन्त 
आकाशादिका ग्रहरा होने पर भी वे पदार्थ सान्‍त नही होते हैं । अ्रनन्तज्ञान 
अनन्त पदार्थ या पदार्थोकों अनन्तरूपसे बताता है, इस कारण ज्ञेय श्ौर 


ज्ञानकी अनन्तता अबावित रहती है | 
[ महाबन्ध प्रथम' भाग पृष्ठ २७ तथा घवला उस्तक १३ 
पृष्ठ ३४६ से ३५३ ॥| 
उपरोक्त आधारोंसे निम्नोक्त मंतव्य मिथ्या सिद्ध दोते हैं--- 
(१) केवली भगवान्‌ भ्रूव ओर वर्तेमान कालवर्ती पर्यायोंको ही 
जानते हैं और भविष्यवु पर्यायोंको वे हों तब जानते हैं । 
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(३) केवली भगवाच्‌ सूत-भविष्यत्‌ पर्यायोंको सामान्यरूपसे जानते 
हैं किन्तु विशेषरूपसे नहीं जानते ॥ 

(४) केवली सगवाचु भविष्यत्‌ पर्यायोंको समग्ररूपसे (समुहरूपसे) 
जानते हैं, भिन्न भिन्नरूपसे नही जानते । 


(५) ज्ञान सिर्फ ज्ञानको ही जानता है । 


(६) सर्वेज्ञके ज्ञानमें पदार्थे भलकते हैं, किन्तु भ्रृतकाल तथा 
भविष्यकालकी पर्यायें स्पष्टहपसे नहीं भलकती ।---इत्यादिक मन्तव्य 
सर्वेज्ञको अल्पनज्ञ मानने ससान है । 


[ केवलज्ञान (-सर्चेज्ञका ज्ञान ) द्रव्य-पर्योयोका शुद्धत्व 

अशुद्धत्व आदि अपेक्षित धर्मोको भी जानता है | ] 

(११) श्री समयसारजीमें अश्नतचंद्राचायें कृत कलझ नं० २ में 
केवलज्ञानमय सरस्वतीका स्वरूप इसप्रकार कहा है, “...वह मूर्ति ऐसी है 
कि जिसमे अनन्त धर्म है ऐसा, और  प्रत्यकू-परद्रव्योंसे, परद्रव्योंके गुण 
पर्यायोंत्ते भिन्न तथा परद्वव्यके निभित्तसे हुए अपने विकारोंसे कथ्थंचित्‌ भिन्न 
एकाकार ऐसा जो आत्मा उसके तत्त्वको अर्थात्‌ असाधारण सजातीय 
विजातीय द्रव्योंसे विलक्षय निजस्वरूपको पश्यंती-देखती है ।* 


भावाथे--- ><»८ »<.. ...उनमें अनन्त धर्म कौन कौन हैं ? उसका 
उत्तर कहते हैं--जो वस्तुमे सत्पना, वस्तुपना, प्रमेयषना, प्रदेशपना, 
चेतनपना, अचेतनपना, मतिकपना, अम्रूरतिकपना इत्यादि धर्म तो ग्र॒ण हैं 
और उन ग़ुणोंका तीनों कालोंमें समय समयवर्ती परिणमन होना पर्याय 
है, वे अनन्त है । तथा एकपना, अनेकपना, नित्यपना, अनित्यपना, भेदपना, 
अभेदपना, शुद्धपना, अद्युद्धपना आदि अनेक धर्म हैं वे सामान्यरूप तो वचन 
गोचर हैं और विशेषरूप वचनके अविषय हैं, ऐसे वे अनन्त है सो ज्ञानगम्य 
है (-अर्थात्‌ केवलज्ञानके विषय हैं । ) ह 


[ शक्ली रायचन्द जैच शास््माला झुबईसे प्रकाशित स. सार पत्र ४ ] ; 


(२) सर्वेज्ञ भगवान्तु अपेक्षित धर्मोको नहीं जानते ॥ , , , “३ 
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सेज्ञ व्यवद्ारसे परकी जानता है उसका अर्थ 


(१२) परमात्मप्रकाश शास्त्र गा. ५२ की सं. टीकामें ( पत्र नं. 
५५) कहा है कि “यह आत्मा व्यवहार नयसे केवलज्ञान द्वारा लोकालोकको 
जानता है और दारीरमें रहने पर भी निः्चयनयसे अपने आत्मस्वरूपको 
जानता है, इसकाररा ज्ञानकी अपेक्षा तो व्यवहा रनयसे सर्वेगत है, प्रदेशोंकी 
अपेक्षा नहीं है । जंसे रूपवाले पदार्थोक्रों नेत्र देखते हैं, परन्तु उनसे तन्मय' 
नही होता ।॥ यहाँ कोई प्रश्न करता है कि-जो व्यवहा रनयसे लोकालोकको 
जानता है, और निः्चयनयसे नहीं, तो सर्वेज्षपना व्यवहारनयसे हुआ निः्धय- 
कर न हुआ ? उसका समाधान करते है-जेसे अपनी आत्माको तनन्‍मयी 
होकर जानता है, उसी तरह परद्रग्यको तनन्‍्मयीपनेसे नहीं जानता, भिन्‍न- 
स्वरूप जानता है, इस कारण व्यवहारनयसे कहा, [ न च परिज्ञाना 
भावात्‌ । ] कुछ परिज्ञानऊफ्े अभावसे नहीं कहा | ( ज्ञानकर जानपना 
तो निज और परका समान है ) यदि जिस तरह निजको तनन्‍्मयी होकर 
निदरचयसे जानता है, उसी तरह यदि परको भी तनन्‍मयी होकर जाने, तो 
परके सुख दुःख, राग, छेषके ज्ञान होने' पर सुखी दुःखी, रागी, ढेषी होवे, 
यह बड़ा दृषण प्राप्त हो 


(१३) इस प्रकार समयसारजी पत्र, ४६६-६७, गाथा ३५६ से 
३६५ की सं. ठीकामें श्री जयसेनाचायेने भी कहा है “....यदि व्यवहारेण 
परद्रव्य॑ं जानाति तहि निम्नयेन सर्वेज्ञो न भवतीति पूर्वेपकषे परिहारमाह 
यथा स्वकीय सुखादिक तन्‍मयो भृत्वा जानाति तथा बहिद्वंग्यं न जानाति 
तेन कारणेन व्यवहारः । यदि पुनः परकीय सुखादिकमात्मसुखादिवत्तन्मयों 
भूत्वा जानाति तहिं यथा स्वकीय सवेदने सुखी भवति तथा परकीय सुख 
दुःख संवेदनकाले सुखी दुःखी च प्राप्नोति न च तथा । व्यवहा रस्तथापि-- 
छु्मस्थ जनापेक्षया सोउपि निःश्चय एवेति ।”” 


केबलज्ञान नामक पर्यायका निश्रय स्वभाव 


(१४) पचास्तिकाय श्ास्त्रकी गाथा ४९ की टीकासे श्री जय- 
सेनाचारयय ने कहा है कि-.....“तथा जीवे निः्चयनयेंच ऋ्रम' कररण व्यव- 
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धान रहित॑ त्रैलोक्योदर विवरण वर्ति समस्त वस्तु गतानंत धर्म प्रकाशक- 
मखंड प्रतिभासमयं केवलज्ञानं पूर्वमेव तिछ्तति” । तथा गा. २६ की टीका 
में भी कहा है कि ““'अनत्र स्वयं जातमिति वचनेन पूर्वोक्तमेव निरुपाधित्व॑ 
समर्थितं । तथा च स्वयमेव सर्वेज्ञो जातः सर्वेदर्शी च जातो निश्चयनयेनेति 
पूर्वोक्तिमेव सर्वेज्षत्वं स्वेदर्शीत्वें च समथितमिति ।” तथा गाथा १५४ की 
टीकामें कहा है कि.....''सम्स्त वस्तुगतानंत धर्माणाँ सुगपहद्चितेष परि- 
च्छित्ति समर्थ केवलज्ञानं' 


(५) परमात्मप्रकाश अ० २ गा. १०१ की सं. टीकामें कहा है 
कि-““जगत्वय कालत्रयवर्ति समस्त द्रव्यग्रुण पर्यायाणा[ाक्रमकरण व्यवधान 
रहित्वेन परिच्छित्ति समर्थ विद्युद्ध दर्शन ज्ञान च । 


(६) समयसारजी शाझ््र्मे आत्म द्रव्यकी ४७ शक्ति कहो है उनमें 
सर्वेज्ञत्वशक्ति का स्वरूप ऐसा कहा है कि “विश्वविश्व विशेष भाव परिरण*- 
तात्मज्ञानमयी सर्वेज्ञद्क्ति: । अ्र्थ:---समस्त विद्वके (छुटों द्वव्यके) विशेष 
भावोंको जानने रूपसे परिणमित आत्मज्ञानमयी सर्वज्ञत्वशक्ति॥१०॥ 


नोंघध--सर्वेज्ञ साच आत्मज्ञ ही है ऐसा कहना ठीक नहीं है कारण 
कि---संपूरों आत्मज्ञ होनेवाला, परद्वव्योंकी भी सर्वेथा, सर्व विशेष भावों 
सहित जानता है । विद्येषके लिये देखो-आत्मघमें मासिक वर्ष € झंक नं. ८ 
सर्वेज्ञत्व शक्तिका वर्णन; कोई असत्‌ कल्पना द्वारा सर्वेज्ञका स्वरूप अन्यथा 
भानते हैं उसका तथा सर्वेज्ञ वस्तुप्रोंके श्रनंतधर्म को नहीं जानते ऐसा 
सानते हैं उनका उपरोक्त कथनके आधारसे निराकरण हो जाता है । 


जद 


मोज्शाख्र-अध्याय दूसरा 


पहिले अध्यायमें सम्यन्दशनके विषयका उपदेश देते हुए 
प्रारम्भमें | अ० १ छ्चू० ४ में ] जीवादिक तत्त्व कहे थे । उनमेंसे जीच 
तत््वके भाव, उनका लक्षण और शरीरके साथके सम्बन्धका वर्णन इस 
दूसरे अध्यायमें हे ! पहिले जीवके स्व॒तत्त्व ( निजमाव ) बतानेके लिए 
सत्र कहते हेँ:--- 
जीवके असाधारण भाव 


आोपशमिकत्तायिकों भावों मिश्रश्च जीवस्य 
स्वतत्वमोदयिकपारिणामिकोी च ॥ १ ॥ 


अरे] जीवस्थ ] जीवके [ श्रौपशसिकक्षायिकौ | ओऔपशमिक 
और क्षायिक [ भावों | भाव [ च सिश्रः ] और मिश्र तथा [ क्रौदयिक- 
पारिसपासिको व ] औदयिक और पारिस्यासिक यह पाँच साव [ स्वतत्त्वस ] 
निजभाव है श्रर्थात्‌ यह जीवके अतिरिक्त दूसरेमें नही होते ॥ 

टीका 
पाँच भावोंकी व्याख्या 

(१) औपरशमिकभाव--- आत्माके पुरुषार्थे हारा अशुद्धताका प्रगठ 
न होना अर्थात्‌ दब जाना । आत्माके इस भावकोी ओऔपशमिकभाव कहते 
हैं, यह जीवकी एक समयमात्रकी पर्याय है, वह एक एक समय करके अंत- 
मूह॒तें तक रहतो है, किन्तु एक समयमें एक ही अवस्था होती है। और 
उसी समय आत्माके पुरुषार्थंका निसित्त पाकर जड़ करमेंका प्रगटरूप फल 
जड़ कर्म॑में न आना सो कर्मका उपशम है। 


(२) क्षायिकभाव--आत्मा के पुरुषार्थंस किसी शुणकी छुद्ध 
अवस्थाका प्रगट होना सो क्षायिकभाव है । यह भी जीवकी एक समयमात्रक्री 
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अवस्था है। एक एक समय करके वह सादि-अनंत रहती है तथापि एक 
समयमें एक ही अवस्था होती है, सादि अनंत-अम्रुर्ते ्रतीन्द्रिय स्वभाववाले 
केवलज्ञान-केवलदर्शन-केवलसुख-केवलवीयें-युक्त-फलरूप अनंत चतुष्टयके साथ 
रहनेवाली परम उत्कृष्ट क्षायिकभावकी शुद्ध परिणति जो कार्येंशुद्ध पर्याय 
है, उसे क्षायिकभाव भी कहते है। और उसी समय आत्माका पुरुषार्थेका 
मिमित्त पाकर कर्मावरणका नाश होना सो कमंका क्षय है । 


(३) क्षायोपशमिकभाव---आत्माके पुरुषार्थका निमित्त पाकर जो 
करमंका स्वयं आंशिक क्षय शौर आंशिक उपशम वह कर्मका क्षयोपशम' है, 
और क्षायोपशमिकभाव आत्माकी पर्याय है। यह भी आत्माकी एक समय 
की अवस्था है, वह उसकी योग्यताके अनुसार उत्कृष्ट कालतक भी रहती 
है, किन्तु प्रति समय बदलकर रहती है । 


(७) औदयिकभाव---कर्मेकि निमित्तते आत्मा अपनेमें जो 
विकारभाव करता है सो औदयिकभाव है । यह भी आत्माकी एक समय 
की अवस्था है । 


(५) पारिणामिकमाव---पारिणामिक” का अर्थ है सहजस्वभाव, 
उत्पाद-व्यय-रहित पझ्रुव-एकरूप स्थिर रहनेवाला भाव पारिणामिकभाव है। 
पारिण्यामिकभाव सभी जीवोंके सामान्य होता है । औदयिक, ओआऔपशमिक 
क्षायोपशमिक और क्षायिक-इन चार भावोसे रहित जो भाव है सो पारिरणा- 
मिक भाव है ॥ 'पारिणामिक' कहते ही ऐसा ध्वनित होता है कि द्वग्य-ग्रुण 
का नित्य वर्तमानरूप निर्षेक्षता है, ऐसो द्रव्यकी पूर्योाता है। द्रग्य-ग्रुण 
ओऔर निर्षेक्ष पर्यायरूप वस्तुकी जो पूर्णोता है उसे पारिशणामिकभाव कहते है । 


जिसका निरंतर सख्द्वाव रहता है उसे पारिणामिकभाव कहते है। 
जिसमे सर्वेभेद गर्भित है ऐसा चेतनन्‍्यमाव ही जीवका पारिणामिकभाव है। 
मतिज्नञानादि तथा केवलज्ञानादि जो अवस्थाएँ है वे पारिणासिकभाव नही है । 
सतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान (यह अवस्थाएँ ) 
धक्षायोपशमिकभाव हैं, केवलज्ञान ( अवस्था ) क्षायिकभाव है। केवलज्नान 
भ्रगट होनेसे पूर्वे ज्ञानका विकासका जितना अभाव है वह श्रौदयिकभाव है। 
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जशञान-दर्शेव और वीर्यंग्रुणकी अवस्थामे औपदमिकभाव होता ही नही। 
मोहका हो उपशम होता है, उसमें प्रथम मिथ्यात्वका ( दर्शेनमोहका ) 
उपशम होने पर जो निश्चय सम्यकत्व प्रगट होता है वह श्रद्धाग्ुणका 
ओपदामिक भाव है । 

( ज्ञान, दर्शन और वीर्य ग्रणकी पर्यायमें पूर्ण विकासका जितना 
अभाव है वह भी ओऔदयिकभाव है, वह १२ वें ग्रुणस्थान तक है ) 


२, यह पाँच भाव क्या वतलाते हैं ९ 


(१) जीवमे एक अनादि अनंत शुद्ध चैतन्य स्वभाव है, यह 
पारिणासिकभाव सिद्ध करता है। 
(२) जीवमे अनादि अनंत शुद्ध चैतन्यस्वभाव होनेषर भी उसकी' 
अवस्थामे विकार है, ऐसा औदयिकभ्नाव सिद्ध करता है । 
(३) जड़कर्मके साथ जीवका अनादिकालीन संबंध है श्रौण जीव 
अपने ज्ञाता स्वभावसे च्युत होकर जडकमंकी झोय फ्ुकाव 
करता है जिससे विकार होता है किन्तु कर्म के कारण विकार- 
भाव नही होता, यह भी श्रौदयिकभाव सिद्ध करता है । 
(४) जीव अनादिकालसे विकार करता हुआ भी जड नही हो 
जाता और उसके ज्ञान, दर्शेत्र तथा वीर्यका श्राशिक विकास 
सदा बना रहता है, यह क्षायोपशमिकभाव सिद्ध करता है । 
(५) श्रात्माका स्वरूप यथार्थतवया समझकर जब जीव अपने 
पारिणामिकभावका आश्रय लेता है तब औदयिक भावका दूर 
होना प्रारंभ होता है, और पहिले श्रद्धायुणका औदबिक- 
भाव दूर होता है, यह औपद्ममिकभाव सिद्ध करता है । 
(६) सच्ची समभके वाद जीव जेसे २ सत्यपुरुषार्थको बढ़ाता 
है वैसे २ मोह अंशतः दूर होता जाता है यह क्षायोपशमिक 
भाव सिद्ध करता है । 
(७) यदि जीव प्रतिहतभावसे पुरुषार्थेमे आगे बढ़ता है तो 
चारिच्रमोह स्वय दब जाता है [-उमशमको प्राप्त होता है| 


ब्प् 
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यह औपशमिकभाव सिद्ध करता है । 

(८) अप्रतिहत पुरुषार्थसे पारिणामिकभावका अच्छी तरह श्राश्रय 
बढाने पर विकारका नाश हो सकता है ऐसा क्षायिकभाव 
सिद्ध करता है 


(६) यद्यपि कमोके साथका संबंध प्रवाहसे श्रनादिकालीन है 
तथापि ध्रतिसमय पुराने कर्म जाते है और नये कर्मोका संबंध 
होता रहता है, इस अपेक्षासे कमेकि साथका वह सम्बन्ध 
सर्वेथा दूर हो जाता है, यह क्षायिकभाव सिद्ध करता है । 

(१०) फोई निमित्त विकार नहीं करता किन्तु जीव स्वयं निमि- 

त्ताघीन होकर विकार करता है | जब जीव पारिणामिक् भावरूप श्रपने' 
द्रव्य स्वभाव सन्मुुख हो करके स्वाधीनताको प्रगट करता है तब श्रशुद्धता 
दूर होकर शुद्धता प्रगट होती है, ऐसा औपशमिकभाव, साधकदशाका 
क्षायोपशमिकभाव और क्षायिकभाव तीनों सिद्ध करते हैं । 


३. पाँच भावषोंके सम्बन्धमें कुछ प्रश्नोचर 
(१) प्रक्ष--भावनाके समय इन पाँचमेंसे कौनसा भाव ध्यान 
करने योग्य है अर्थात्‌ ध्येय है ? 
उचर---भावनाके समय पारिणामिकभाव ध्यान करने योग्य है 
अर्थात्‌ ध्येय है। ध्येयश्वूत द्रव्यरूप छुद्ध पारिशामिकभाव तरिकाल रहते हैं 
इसलिये वे ध्यान करने योग्य है । 
(२) प्रश्ष----पारिशासिकभावके आश्रयसे होनेवाला ध्यान 
भावनाके समय ध्येय क्‍यों नहीं है ? 
उचर्‌--यह ध्यात्र स्वयं पर्याय है इसलिये विनश्वर है, पर्यायकरे 
जाश्षयसे शुद्ध अवस्था प्रगट नही होती, इसलिये वह ध्येय नही है । 
[समयसारमें, जयसेनाचार्य कृत टीकाका अनुवाद पृ० ३३०-३३१] 
(३ ) प्रशक्ष--शुद्ध और अजुद्ध मेदसे पारिणामिकभावके दो प्रकार 
नही हैं किन्तु पारिणामिकभाव छुद्ध ही है, क्या यह कहना ठीक है? 
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उचर---नहीं, यह ठीक नही है। यद्यपि सामान्यरूपसे ( द्रव्याथिक 
नयसे शझ्रथवा उत्सर्ग कथनसे ) पारिणामिकभाव शुद्ध है तथापि विदशेषरूपसे 
( पर्यायाथिकनयसे अथवा अपवाद कथनसे ) अशुद्ध पारिणामिकभाव भी 
है । इसलिये “जीवभव्याभव्यत्वानि च' इस ( सातवें सूत्र ) से पारिणामिक- 
भावको जीवत्व, भव्यत्व और अभव्यत्व-तीन प्रकारका कहा है, उनमेसे 
जो छुद्ध चैतनन्‍्यरूप जीवत्व है वह अविनाशी शुद्ध द्रव्याश्रित है, इसलिये 
उसे छुद्ध द्रव्याश्चित नामका शुद्ध पारियामिकभाव समभना चाहिए। और 
जो दह् प्रकारके द्रव्य-प्राणोसे पहिचाना जाता है ऐसा जीवत्व और मोक्ष- 
सार्गंकी योग्यता-अयोग्यतासे भव्यत्व, अभव्यत्व यह तीन प्रकार पर्याया- 
श्रित है इसलिये उन्हें पर्यायाथिक नामके अशुद्ध पारियासिकभाव समझना 
चाहिये | 
(9७) प्रकश्ष--इन तीन भावोंकी अशुद्धता किस अपेक्षास है ? 
उचर---यह अलछुद्ध पारिसण्यामिकभाव व्यवहा रनयसे सांसारिक 
जीवोंमें है फिर भी ““सब्वे सुद्धा हु सुद्धणया” अर्थात्‌ सब जीव शुद्धनयसे 
छुद्ध है, इसलिये यह तीनो भाव छुद्ध निश्चयनयकी श्रपेक्षासे किसी जीवको 
नही हैं, संसारी जीवोमें वर्यायकी श्रपेक्षा अशुद्धत्व है । [ भव्य जीवमे 
श्रभव्यत्व ग्रुरणा नही है और अभव्य जीवमे भव्यत्व गुण नही है तथा वे 
दोनों शुरा जीवके अनुजीवी शुछ है, तथा वे श्रद्धा शुरणकी पर्याय नही, देखो 
“अचुजीवीशुरा” जैन सि० भ्रवेशिका | ] 

प्रश्न---इन शुद्ध और अ्रछुद्ध पारिणामिकभावोंमेंसे कौनसा भाव 
ध्यानके समय ध्येयरूप है ? 

उत्तर--द्वव्यरूप शुद्ध पारिणामिकभाव अविनाशी है इसलिये वह 
घ्येयरूप है, अर्थात्‌ वह त्रेकालिक झुद्ध पारिणामिकभावकै लक्षसे छुद्ध 
श्रवस्थाको प्रगट करता है । [ बहत्‌ ह्रव्यसं ग्रह एछ ३४-३५ ] 

४. औपशमिकभाव कब होता है १ 

२ मे कहा गया है कि जीवके सत्‌ और असतके 


अध्याय १ सूत्र ३ 
अभिपष्रायसे अपनी 


विवेकसे रहित जो दशा है सो उनन्‍्मत जैसी है । मिथ्या 
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ऐसी दशा अनादिकालसे है यह अ० १ सूत्र ४ में कथित तत्त्वोंका विचार 
करनेपर जीवको ज्ञानमें आता है । और उसे यह भी ज्ञानमें आता है कि 
जीवका पुद्रलकर्म तथा शरीरके साथ प्रवाहरूपसे अनादिकालीन सम्बन्ध है, 
अर्थात्‌ जीव स्वयं वह का वही है किन्तु कमें और द्ारीर पुराने जाते हैं 
तथा नये आते है। और यह संयोग सम्बन्ध अनादिकालसे चला आ रहा 
है । जीव इस संयोग सम्बन्धको एकरूप ( तादात्म्यसम्बन्धरूपसे ) मानता 
है और इसप्रकार जीव अज्ञानतासे शरीरको अपना मानता है इसलिये 
हरीरके साथ सात्र निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध होने पर भी उसके साथ 
कर्ता-कर्मे सम्बन्ध मानता है; इसलिये वह यह मानता आ रहा है कि “मैं 
छरीरके कार्ये कर सकता हूँ श्रौर जड़ कमे, शरीरादि मुझको कुछ करता 
है । तत्व विचार करते २ जीवको ऐसा लगता है कि यह मेरी भ्रूल है मैं 
जीवृतत्च हैं, और शरीर तथा जड़ कर्मी, मुझसे सर्वथा भिन्न अजीवतत्त्व 
है मैं अजीवमे और अजीव म्रुभमें नही है, इसलिये मैं अजीवका कुछ नहीं 
कर सकता, मैं अपने ही भाव कर सकता हूँ, तथा अजीव अपने भाव 
( उसीके भाव ) कर सकता है, मेरे नहीं । 


इसप्रकार जिज्ञासु आत्मा प्रथम' रागमिश्चित विचारके द्वारा जीव- 
श्रजीव तत्त्वोका स्वरूप जानकर, यह निश्चय करते है कि अपनेमें जो कुछ 
विकार होते है वे अपने ही दोषके काररा होते है । इतना जाननेपर उसे 
यह भी ज्ञाव हो जाता है कि अविकारी भाव क्या है | इसप्रकार विकार- 
भाव ( पुण्य पाप आश्रव बन्ध ) का तथा अविकारभाव ( संवर निजरा 
मोक्ष ) का स्वरूप वे जिज्ञासु आत्मा निम्।वित्‌ करते है । पहिले रागमिश्रित 
विचारोंके द्वारा इन तत्त्वोंका ज्ञान करके फिर जब जीव उन मेदोक़ी ओरका 
लक्ष दूर करके अपने चैकालिक पारिणामिकभावका-ज्ञायकभावका यथार्थ 
आ्राश्रय लेते है तब उन्हें श्रद्धागुगका औपशमिकभाव प्रयट होता है । 
श्रद्धागुणके ओऔपशमिकभावको उपशम सम्यग्दशंन कहा जाता है। इस 
निश्चय सम्यर्दशंनके प्रगट होने पर जीवके घमंका श्रारम्भ होता है; तब 
जीवकी श्रनादिकालसे चलो आनेवाली श्रद्धागुणकी मिथ्या दशा दूर होकर 
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सम्यक्‌ दशा प्रगठ होती है । यह औौपशमिकभावसे मिथ्यात्वादिके संवर 
होते है । 
४, औपशमिकमभावकी महिमा 
इस औपजश्मिकभाव अर्थात्‌ सम्यग्द्शनकी ऐसी महिमा है कि जो 
जीव पुरुषार्थके द्वारा उसे एक बार प्रगयट कर लेता है उसे अपनी पूर्णो 
पव्नि दशा प्रगट हुए बिना नही रह सकती । प्रथम-आौपशमिकभावके 
प्रगट होने पर अ० १ सूच्र ३२ में कथित “उन्मत्तदशा” दूर हो जाती है 
अर्थात्‌ जीवकी सिथ्याज्ञानदशा दूर होकर वह सम्यक्मति-श्रुतज्ञानरूप हो 
जाती है, और यदि उस जीबको पहिले मिथ्या श्रवधिज्ञान हो तो वह सी 
दूर होकर सम्यक्‌ अवधिज्ञानरूप हो जाता है । 
सम्यग्दशनकी महिसा बतानेके लिये आचार्येदेवने अ० १ के पहिले 
सूत्र्में पहिला ही शब्द सम्यग्द्शन कहा है, और प्रथम सम्यग्द्शन औप- 
दामिकभावसे ही होता है इसलिये औषशमिकभावकी महिमा बतानेके लिये 
यहाँ भी यह दुसरा अध्याय प्रारम्भ करते हुए वह भाव पहिले सूत्रके पहिले 
ही शब्दमे बताया है ॥ 
, ६, पाँच भावोंके सम्बन्धर्में कुछ स्पष्टीकरण 
(१) प्रश्न--प्रत्येक जीवमें अवादिकालसे पारिणामिकभाव है फिर 
भी उसे औपशमिकभाव अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन क्यों प्रगट नहीं हुआ ? 
उचर---जीवको अनादिकालसे अपने स्वरूपकी प्रतीतति नही है 
और इसलिये वह यह नही जानता कि मै स्वयं पारिणासिकभाव स्वरूप 
हैं, और वह अज्ञान दशामे यह सानता रहता है कि शरीर मेरा है और 
दारीरके अनुकूल, ज्ञात होनेवाली पर बस्तुएँ झुके लाभकारी है तथा शरोरके 
प्रतिकूल, ज्ञात होनेवाली बस्तुएँ हानिकारी है” इसलिये उसका भुकाव पर 
वस्तुओ, हारीर, और विकारी भावोकी ओर बना ही रहता है। यहाँ जो 
किसीसे उत्पन्न नही किया गया है और कभी किसीसे जिसका विनचाण नही 
होता ऐसे पारिणासिकभावका ज्ञान कराकर, अपने गुण-पर्यायरूप भेदोको 
श्रौर परवस्तुओको यौणा करके झआाचार्यदेव उन परसे लक्ष छुड़वाते हैं । 
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भेददृष्टिमें निविकल्पदशा नहीं होती इसलिये अमेदहृष्टि कराई है कि जिससे 
निविकल्पदशा प्रगट हो । औपशमिकभाव भी एक प्रकारकी निविकल्प दण्चमा है । 

(२) प्रश्न---इस सूत्रमें कथित पाँच भावोंमेंसे किस भावकी ओर 
के लक्षसे घर्मंका प्रारम्भ और पूर्णाता होती है ? 

उचर---पा रिणामिकभावोंके अतिरिक्त चारों भाव क्षरिक हैं,-- 
एक समय मात्रके है, और उनमें भी क्षायिकभाव तो वर्तमान नहीं है, 
ओऔपशमिकभाव भी होता है तो श्रल्प समय ही टिकता है, और ओऔदयिक- 
क्षायोपशमिकभाव भी समय २ पर बदलते रहते है, इसलिये उन भावों पर 
लक्ष किया जाय तो वहाँ एकाग्रता नही हो सकती और धर्म प्रगट नहीं 
हो सकता । त्रैकालिक पूर्ण स्वभावरूप पारिणामिकभावकी महिमाको 
जानकर उस ओर जीव अ्रपना लक्ष करे तो घममंका प्रारम्भ होता है भौर 
उस भावकी एकाग्रताके बलसे ही धर्मकी पूर्णोता होती है । 


(३) प्रश्न--पंचास्तिकाय में कहा है कि--- 


मोक्ष कुवन्ति मिश्रीपश्ममिकक्षायिकामिधाः । 
बंधमौदयिका भावा निःक्रिया। पारिणामिकाः ॥ 
| गाथा ५६ जयसेनाचार्य कृत टीका | 
अथू---मिश्र, औपद्यममिक और क्षायिक ये तीन भाव मोक्षकर्ता हैं; 
खझौदयिकभाव वन्ध करते है और पारिणामिकभाव वन्ध मोक्षकी क्रियासे 
रहित हैं । 
प्रक्ष--- उपरोक्त कथनका क्‍या झादय है ? 


उचर---इस छोकमे यह नहीं कहा है कि कौनसा भाव उपादेय 
श्रर्थात्‌ आश्षय करने योग्य है किन्तु इसमें मोक्ष जो कि कमेंके अभावरूप 
निर्मित्तकी अपेक्षा रखता है वह भाव जब प्रगट होता है तव जीवका 
घमगोेनसा भाव होता है यह बताया है अर्थात्‌ मोक्ष जो कि, सापेक्ष पर्याय है. 
उसका अगटठ होते समय तथा पूर्व सापेक्ष पर्याय कौनसी थी इसका स्वरूप 
वत्ताया है। यह लोक बतलाता है कि क्षायिकभाव मोक्षको करता है अर्थातु उस 
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भावका निमित्त पाकर आत्म प्रदेशसे द्व्यकर्मका स्वयं अभाव होता है। 
मोक्ष इस अपेक्षासे क्षायिक पर्याय है और क्षायिकभाव जड़कमंका शभ्रभाव 
सूचित करता है । क्षायिकभाव होनेसे पूर्वा मोहके औपदामिक तथा क्षायोप- 
शमिकभाव होना ही चाहिये और तत्पग्चात्‌ क्षायिकभाव प्रगरट होते हैं और 
क्षायिकभावके प्रगट होने पर ही कर्मोका स्वयं श्रभाव होता है--तथा ऐसा 
निर्मित्त-नेमित्तषिक संबंध बतानेके लिये यह कहा है कि यह तीनों भाव 
सोक्ष करते है! । इस श्लोकमें यह प्रतिपादन नही किया गया है कि-किस 
भावके आश्वयसे धर्म प्रगट होता है । ध्यान रहे कि पहिले चारों भाव स्व 
गपेक्षासे पारिशणामिकभाव है । ( देखो जयघवल ग्रंथ पृष्ठ ३१९, घवला 
भाग ५ पृष्ठ १६९७ ) * 


९४. प्रश्न---ऊपरके झज्छोकमें कहा गया है कि--ओऔदबयिकभाव 
बंधका कारण है । यदि यह स्वीकार किया जाय तो गति, जाति, आदि 
नामकर्म संबंधी-औदयिक भाव भी बंधके काररा क्‍यों नही होगे ? 

उचर---इश्लोकमे कह्टे गये औदबयिकभावमें सर्वे औदयिकभाव बंधके 
कारण हैं ऐसा नही समभना चाहिये, किन्तु यह समभना चाहिये कि सात्र 
मिथ्यात्व, अ्रसंयम',, कषाय और योग यह चार भाव बधके कारण है॥४ 
( श्री घवला पुस्तक ७ पृष्ठ £-१० ) - 


५. प्रश्ष---औदयिका भावा/वंधकारणम्‌”' इसका क्‍या अर्थ है ? 

उचर---इसका यही अर्थ है कि यदि जीव मोहके उदयमें युक्त होता 
है तो बंध होता है । द्रव्य मोहका उदय होनेपर भी यदि जीव शुद्धात्म- 
भावनाके बलसे भाव सोहरूष परिणमित न हो तो बंध नहीं होता । यदि 
जीवको कर्मोदयके कारण बंध होता हो तो संसारीके स्वेदा कर्मोदय विद्य- 
भान हैं इसलिये उसे सव्ेदा बंध होगा, कभी मोक्ष होगा ही नही । इसलिये 
थह सममभ्कना चाहिये कि कमेंका उदय बघका कारण नही है, कितु जीवका 
भावमोीहरूपसे परिणमन होना बंघका कारण है । 

दी प्रवचनसार पृष्ठ ४८-५९ जयसेनाचार्य कृत टीका ) 
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६. प्रश्ष---पारिणामिकभावको कहीं किसी ग्रुणस्थानमें पर्यायरूपसे 
वर्रांन किया है ? 


उत्तर---.हाँ, दूसरा शुरास्थान दशेन मोहनीय कममकी उदय, उपशम, 
क्षयोपदम, या क्षय इन चार अवस्थाओ्रमेसे किसी भी अवस्थाकी अपेक्षा 
नही रखता, इतना बत़ानेके लिये वहाँ शअ्रद्धाकी पर्याय अपेक्षासे पारिणा- 
मिकभाव कहा गया है । यह जीव जो चारिच्रमोहके साथ युक्त होता है सो 
वह तो औदयिकभाव है, उस जोवके ह्लानदर्शेत और वीयेंका क्षायोपशमिक- 
भाव है और सब जीवोंके (द्रव्याथिकनय से) अनादि अनंत पारिणासिक 
भाव होता है, वह इस ग्रुणस्थानमें रहनेवाले जीवके भी होता है । 


७. प्रश्न---सम्यन्दृष्टि जीव विकारीभावोंको-अपुर्ण दशाको आत्मा 
का स्वरूप नहीं मानते और इस सूच्रमे ऐसे भावोंको श्रात्माका स्वत्तत्व 
कहा है इसका क्‍या काररा है ? 


उत्तर--विकारीभाव और अपूर्णो अवस्था आ्रात्माकी वर्तमान ध्वुसिका 
में आत्माके अपने दोषके कारण होती है, किसी जड़कर्म अथवा परद्वग्यके 
फारण नही, यह बतानेके लिये इस सूत्रमें उस भावको “स्वतत्त्व” कहा है। 


७. जीवका कतेज्य 


जीवको तत्त्वादिका निम्यय करनेका उद्यम करना चाहिये उससे 
आओऔपशमिकादि सम्यकत्व स्वयं होता है। द्रव्यकर्मके उपशमादि पुदुगलको 
धक्ति (पर्याय) है, जीव उसका कर्ता हर्ता नही है । पुरुषार्थ पूर्वक उद्यम 
करना जीवका काम है ॥ जीवको स्वयं तत्त्व निरेय करनेमें उपयोग लगाना 
चाहिये । इस पुरुषार्थेसे मोक्षके उपायकी सिद्धि अपने आप होती है । जब 
जीव पुरुषार्थके ढारा तत्त्व निर्णय करनेमें उपयोग लगानेका अभ्यास करता 
है तब उसकी विशुद्धता बढ़ती है, कर्मोका रस स्वय हीन होता है और कुछ 
समयमें जब अपने पुरुषार्थ द्वारा प्रथम ओऔपदशमिकभावसे प्रतीति प्रगट 
करता है तब दर्शनमोहका स्वयं उपदाम हो जाता है । जीवका कतंव्य तो 
तत्त्व निणुयका अ्रस्यास है | जब जोव तत्त्वनिर्णयमें उपयोग लगाता है 
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तब दर्शनमोहका उपशम स्वयमेव हो जाता है; कर्मके उपशममें जीवका 
कोई भी कतेव्य नही है । 


८. पाँच भावोंके संवंधर्में विशेष स्पष्टीकरण 


कुछ लोग आत्माको सर्वथा (एकान्त) चैतन्यमात्र मानते हैं अर्थात्‌ 
सर्वथा शुद्ध मानते है, वर्तमान अरवस्थामें अशुद्धताके होनेपर भी उसे 
स्वीकार नही करते । और कोई आत्माका स्वरूप सर्वेथा आनंदमात्र मानते 
हैं, वर्तेमान भ्वस्थामें दुःख होने पर भी उसे स्वीकार नही करते । यह सूच 
सिद्ध करता है कि उनकी वे मान्यताएँ और उन जैसी दूसरी मान्यताएँ 
ठीक नही हैं । यदि आत्मा सर्वेथा शुद्ध ही हो तो संसार, बध, मोक्ष और 
मोक्षका उपाय इत्यादि सब मिथ्या हो जायेगे । आत्माका त्रेकालिक स्वरूप 
गौर वर्तमान अवस्थाका स्वरूप ( श्रथाच्‌ दृग्य शौर पर्यायसे आत्माका 
स्वरूप ) कैसा होता है सो यथार्थेत्या यह पाँच भाव बतलाते है। यदि इन 
पाँच सावोमेसे एक भी भावका अस्तित्व स्वीकार न किया जाय वो भात्मा 
के शुद्ध-अशुद्ध स्वरूपका सत्य कथन नही होता, और उससे झञानमें दोष 
श्राता है । यह सूत्र ज्ञानका दोष दूर करके, आत्माके त्रैकालिक स्वरूप और 
निगोदसे सिद्ध तककी उसको समस्त अवस्थामोंको अत्यल्प छाब्दोंमें चम- 
व्कारिक रीतिसे बतलाता है। उन पाँच भावोमे चौदह गुणस्थान तथा 


सिद्ध दा भी आ जाती है । 


इस शाखमें अनादिकालसे चला श्रानेवाला-भ्रौदयिकशाव प्रथम 
नही लिया है किन्तु ओपशमिकभाव पहिले लिया गया है; यह ऐसा सूचित 
करता है कि इस झाख्रमे स्वरूपको समफानेके लिये भेद बतलाये गये हैं 
तथापि भेदके श्राअयसे अर्थाव्‌ औौदयिक, औपझमिक, क्षायोपशमिक या 
क्षायिकभावोके झाश्रयसे विकल्प चालू रहता है अर्थाव्‌ अनादिकालसे चला 
अ्रनेवाला औदयिकभाव ही चाल्यु रहता है, इसलिये उन भावोंकी ओरका 
आश्रय छोड़कर श्रूवरूप पारिणामिकभावकी ओर लक्ष करके एकाग्र होना 
चाहिए । ऐसा करने पर पहिले झौपशमिकभाव प्रगठ होता है, और क्रमशः 
शुद्ध ताके बढ़नेपर क्षायिकभाव प्रगट होता*है । 

ब्‌६ 
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९ इस खत्रमें नय-प्रमाणकी विवश्ला 


वतेंमान पर्याय" और उसके अतिरिक्त जो द्रव्य सामान्य तथा उस 
के ग्रुणोंका साहश्यतया त्रिकाल श्रुवरूपसे बने रहना",-ऐसे २ पहलू अत्येक 
द्रग्यमे हैं, आत्मा भी एक द्रव्य है, इसलिए उसमें भी ऐसे दो पहलु है, उनमें 
से वर्तेमान पर्यायका विषय करनेवाला पर्यायाथिकनय है। इस सूत्रमें 
कथित पाँच भावोंमेसे औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपम्रिक और ओऔदयिक 
थह चार भाव पर्यायरूप-वर्तेमान श्रवस्थामात्रके लिये हैं इसलिये वे पर्या- 
थार्थिकनयका विषय हैं; उस वर्तमान पर्यायको छोड़कर द्वव्य-सामान्य तथा 
उसके अनंतग्रुणोंका जो साहह्यता त्रिकाल धश्रुवरूप स्थिर रहना है उसे 
पारिणामिकभाव कहते हैं; उस भावको कारणपरमात्मा, कारणसमयसार 
धा ज्ञायकभाव भी कहा जाता है; वह त्रिकाल साहश्यरूप होनेसे द्वव्याथि- 
कनयका विषय है यह दोनों पहलु (पर्यायाथिकनयका विषय और द्रव्याथि- 
कनयका विषय दोनों ) एक होकर संपूर्ण जीव द्रव्य है, इसलिये वे दोनों 
पहलू प्रमाणके विषय हैं ॥ 

इन दोनों पहलुओंका नय और प्रमाणके द्वारा यथार्थ ज्ञान करके 
जो जीव अपनी वर्तमान पर्यायको अपने अ्रमेद चैका लिक पारिणामिकभावकी 


ओर ले जाता है उसे सम्यर्दशंन होता है; और वह क्रमशः स्वभावके अवल॑- 
वनसे आगे बढ़कर मोक्षदशारूप क्षायिकृभावको प्रगट करता है ॥ १ ॥ 


भावोंके भेद 
द्विनवाष्टादशेकविंशतित्रिमेदा; यथाक्रमम्‌ ॥ २ ॥ 


श्रथें--- उपरोक्त पाँच भाव [ ययाक्रमस्‌ ] ऋरमशः [ हि नव अछ्ला- 
दद्य एकविद्यति न्रिभेदाः ] दो, नव, अट्टारह, इक्कीस और तीन मेदवाले हैं । 
इन भेदोंका वरोॉन आगेके सुत्नोंके द्वारा करते हैं ॥ २ ॥ 


ओपशमिकभावके दो मेद 
सम्पक्तचारित्रे ॥ १ ॥ 
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ग्र्थ--][ सम्पक्त्व ) औपशमिक सम्यक्‍त्व और [ चारिजत्रे ] 

झऔपशमिक चारित्र-इसप्रकार श्रौपश्ममिकभावके दो भेद है । 
दीका 

(१) औपशमिकसम्यक्त्व---जब जीवके अपने सत्यपुरुषार्थसे 
ओऔपदशमिक सम्यकक्‍्त्व प्रगट होता है तब जडकमोके साथ निमित्त नैमित्तिक 
सम्बन्ध ऐसा है कि वे मिथ्यात्वकर्मका और अनन्‍्तानुबन्धी क्रोध, मान, 
साया और लोभका स्वयं उपदम' हो जाता है ॥ अनादि मिथ्यादृष्टि जीवोके 
तथा किसी सादिमिथ्यादृष्टिके मिथ्यात्वकी एक और श्रनन्तानुबन्धीकी चार 
इसप्रकार कुल पाँच प्रकृतियाँ उपशमरूप होती है, और दोष सादि 
मिथ्यादृष्टिके मिथ्यात्व सम्यक्‌मसिथ्यात्व और सम्यकक्‍्त्वप्रक्ृति-यह तीन तथा 
अनन्तानुबन्धीकी चार, यों कुल सात अरकृतियोका उपश्यम होता है ! जीवके 
इस भावको औपशमिक सम्यक्त्व कहा जाता है ! 


(२) औपशमिक चारित्र---जब जिस चारित्रभावसे उपशगम' 
श्रेसीके योग्य भाव प्रगट करता है उसे औपशमिक चारिचर कहते हैं । उस 


समय मोहनीय कर्मकी अप्रत्याख्यानावरणादि २१ प्रकृतियोका स्वयं उप- 


शम' हो जाता है । 
प्रश्च---जड़कर्म प्रकृतिका नाम' 'सम्यक्त्व” क्‍यों है ? 


उचर---सम्यग्दर्शनके साथ-सहचरित उदय होनेसे उपचारसे कर्मे- 

प्रकृतिको 'सम्यक्त्व” नाम' दिया गया है ॥३।॥॥ 
[ श्री घवला पुस्तक ६ पृष्ठ ३६] 
क्षायिकमावके नव भेद 
ज्ञानदर्शनदानलाभभोगोपभोगवीर्याणि च ॥४॥ 

श्रथं--[ ज्ञान वर्शेत्र दान लाभ भोग उपभोग दीर्याणि | कैवल- 
ज्ञान, केवलदर्शन, क्षायिकदान, क्षायिकलाभ, क्षायिकभोग, क्षायिकठपभोय, 
क्षायिकवीये, तथा [ च ] च कहने पर, क्षायिकसम्यक्त्व शौर क्ायिक- 
चारित्र-इसप्रकार क्षायिकभावके नव भेद है । 
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टीका 
जीव जब ये केवलज्ञानादिभाव प्रगट करता है' तब 'द्रव्यकर्में स्वयं 
आत्मप्रदेशोंसि अत्यन्त वियोगरूप हो जाते हैं श्रर्थात्‌ कर्म क्षयको प्राप्त होते 
है इसलिये इन भावोंको “क्षायिकमाव” कहा जाता है । 


( १ ) केवलज्ञान---सम्पूर्यों ज्ञानका प्रगमट होना केवलज्ञन है, तब 
शानावरणीय कर्मंकी अवस्था क्षयरूप स्वयं होती है । 

( ४२) केवलदशेन--सम्पूर्ण दशनका प्रगट:होना केवलदर्श न है, इस 
समय दर्शंनावरणीय कर्मेका स्वयं-क्षय होता है-।' है 

क्षायिक दानादि पाँच भाव-इसप्रकार अपने ग्रुणकी निर्मेल पर्याय 
अपने लिये दानादि पाँच भावरूपसें-सपूर्णोतया प्रगटता होती है, उस समय 
दार्नांतराय इत्यादि पाँच प्रकारके अन्तरायकर्मका स्वयं क्षय होता है । 


( ३ ) क्षायिकदान---भ्रपने शुद्ध स्वरूपका अपनेको दान देना सो 
उपादानरूप निम्धय क्षायिकदान है. और अनंत जीवोंको छुद्ध स्वरूपकी 
प्राप्तिमें जो निमित्तपनाकी योग्यता सो व्यवहार क्षायिक' श्रभयदान है । 

(७) क्षायिकलाभ---अपने छुद्धस्वरूपका अपनेको लाभ- होना सो * 
निश्चय क्षायिक लाभ है उपादान है और निर्मित्तरूपसे शरीरके बलको स्थिर 
रखनेमे कारणरूप अन्य मनुष्यको न हों ऐसे अत्यन्त छुभ सूक्ष्म नोकमेंरूप 
परिणमित होनेवाले अ्रचन्त पुदुगल परमाणखुओंका प्रतिसमय सम्बन्ध होना 
, क्षायिकलाभ है। 

(४) क्षायिक सोग---अपने शुद्धस्वरूपका भोग क्षायिक भोग है 
कौर निमित्तरूपसे पुष्पवृष्टि आदिक विंद्येषोंका प्रगठ होना क्षायिक भोग है ॥ 

(६) क्षायिक उपभोग----अपने शुद्धस्वरूपका प्रतिसमय, उपभोग 
होना सो क्षायिक उपभोग है, और निमित्तरूपसे छत्त,, चमर, सिंहासनादि 
विश्वूतियोंका होना क्षायिक उपभोग है । 

(७) क्षायिक वीये---अपने शुद्धात्म स्वरूपमें उत्कृष्ट सामथ्येरूपसे 
प्रवृत्तिका होना सो क्षायिक वीयें है ॥ 
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(८) क्षायिकसम्धक्त्व--.-अपने - मुलस्वरूपकी हडतमस प्रत्तीतिरूप 
पर्याय 'क्षायिक सम्यक्त्व है; जब वह प्रमठ होती है तब मिथ्यात्वकी तीन 
भोरे अनंतानुबंधीकी चार, इसप्रकार कुल सात कर्म प्रक्ृतियोंका स्वयं क्षय 
होता है ॥ 

(९) क्षायिकचारित्र----भ्रपने स्वरूपका पूर्ण चारित्र प्रगट होना सो 
क्षायिकचारित्र है। उस समय मोहनीय कर्मकी शेष २१ प्रकृतियोंका क्षय 
होता है । इस प्रकार जब कमेंका स्वयं क्षय होता है तब माच उपचारसे 
यह कहा जाता है कि 'जीवने कर्मेका क्षय किया है” परमार्थते तो जीवने 
अपनी अवस्थामें पुरुषार्थ किया है, जड़ प्रकृतिमें नही | 

इन नव क्षायिकभावोकों नव लब्धि भी कहते हैं ॥॥४॥। 
क्षायोपशमिकसावके १८ भेद 
ज्ञानाज्ञानदर्शनलब्धयश्चतुस्त्रित्रिपंचभेदाः 


सम्यक्तवचा रित्रसंयमासंयमाश्व मै ५१। 

भ्र्थं--- [ ज्ञान अ्रज्ञान ] मत्ति, श्र्‌ त, अवधि.और मनःपर्येय. यह चार 
ज्ञान तथा कुमति, कुश्नू त और कुअवधि ये तीन अज्ञान [ वशुेन ] चछ्ु, 
अचलक्षु-और अवधि ये तीन दर्दान [ लब्धयः | क्षायोपशसिकदान, लाभ, 
भोग, उपभोग, वीये ये पाँच लब्धियाँ [ चतुः त्रि न्रि भेदाः | इस प्रकार 
४ + हे + हे + ५ ८ (१५४) भेद तथा [ सम्पकत्व | क्षायोपशमिक 
सम्यक्त्व [चारिज्ञ] क्षायोपशमिक चारित्र [च] और [संयसासंघमा: | 
संयमासंयम"“ इसप्रकार क्षायोपद्मिकभात्रके १८ मेद है । 


टीका 


क्षायोपञ्षमिक सम्यकत्वु-मिथ्यात्वकी तथा अनंतानुबंधीकी कर्म 
प्रकतियोंके उदयाभावी क्षय तथा उपशमकी अपेक्षासे क्षायोपशमिक सम्य- 
क्त्व' कहलाता है और सम्यक्‍्त्व प्रकृतिके उदयकी अपेक्षासे उसीको वेदक 


सम्यक्त्व कहा जाता! है । 
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क्षायोपशमिक चारित्र-सम्यग्दश्शन पूर्वक-चा रित्रके समय जो राग 
है उसकी अपेक्षासे वह्‌ सराग चारित्र कहलाता है किंतु उसमें जो राग है 
वह चारित्र नही है, जितना वीवरागभाव है उत्तना ही चारित्र है । इस 
चारिचको क्षायोपशमिक चारित्र कहते है । 

संयमासंयम-इस भावको देशन्नत, अथवा विरताविरत चारित्र 
भी कहते हैं । 

मतिज्ञान इत्यादिका स्वरूप पहिले अध्यायमें कहा जा छुका है । 

दाच, लाभ इत्यादि लब्धिका स्वरूप ऊपरके सूत्रमें कहा गया है । 
वहाँ क्षायिकभावसे वह लब्धि थी और यहाँ वह लब्घि क्षायोपशमिकभावसे 
है ऐसा समझना चाहिए ॥ ५ ॥॥ 


भऔदयिकमाबके २१ भेद 
गतिकषायलिंगमिथ्यादर्शनाज्ञानासंयतासिद्धलेशपा- 


श्चतुश्चतुरत्येकेकेकेकषड्भेदाः ॥६॥ 

झ्र्थें--[ गति | तियँच, नरक, मनुष्य श्र देव यह चार गतियाँ 
[ कषाय ] क्रोच, समान, साया, लोभ यह चार कषायें [ लिय | ख्रीवेद, 
पुरुषवेद और नएुसकवेद, यह तीन लिंय [ सिश्यादशॉन | सिशथ्यादशेन 
|. अज्ञान | अज्ञान | असंबत ] असंयम [ असिद्ध ] असिद्धत्व तथा 
( लेइयाः |कष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्म और झुक्ल यह छह लेश्याएँ 
इसप्रकार [ च॒तुः चतु: त्रि एक एक एक एक षड़्भेदाः] ४न- ४ -- ३ +- 
१ या ३ का ६ के १ + ६ ( २१ ) इसग्रकार सब सिलाकर ओऔदयिक- 
भावके २१ भेद है। 


टीका मि 
प्रक्ष---गत्ति अघातिकर्मंके उदयसे होती है, जीवके अनुजोवीग्रु ण॒के 


घातका वह निमित्त नहीं है तथापि उसे औदयिकभावमें क्‍यों गिना है? 
उत्तर---जीवके जिस प्रकारकी गतिका संयोग होता है उसीमें वह 
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ममत्व करने लगता है, जैसे चह यह मानता है कि 'मैं मनुष्य हैं, मैं पशु हैँ, 
मैं देव हैँ, में नारकी है” । इसप्रकार जहाँ मोहमाव होता है वहाँ वर्तमान 
गतिमें जीव अपनेपनकी कल्पना करता है, इसलिये तथा चारित्र मोहकी 
अपेक्षासे गतिको औदयिक भावमें ग्रिन लिया गया है। [ सिफे यति को 
छउदय भाव में लिया जाय तो १४ गुणस्थान तक है ] 


लेश्या----कषायसे अनुरंजित योग को लेद्या कहते हैं । लेश्याके दो 
प्रकार हैं-द्रव्यलेश्या तथा भावलेदया । यहाँ भावलेश्याका विषय है। भाव- 
लेइ्या छह प्रकारकी है! ऐसा नहीं समझना चाहिए कि लेइ्याके समय 
आत्मामें उस उस प्रकारका रंग होता है किंतु जीवके विकारी कार्ये भावा- 
पेक्षासे ६ प्रकारके होते हैं, उस भावमें विकारका तारतम्य बतानेके लिये ६ 
प्रकार कहे हैं। लोकमें यदि कोई व्यक्ति खराब काम करता है वो कहा 
जाता है कि इसने काला काम किया है, वहाँ उसके कामका रग काला नही 
होता कितु उस काममे उसका तीन छुरा भाव होनेसे उसे काला कहा जाता 
है, और इस भावापेक्षासे उसे कृष्णलेश्या कहते हैं । जैसे जेसे विकार की 
तीत्रतामें हलकापन हीता है उसीप्रकार भावकी “नील लेश्या' इत्यादि चाम' 
दिये जाते हैं । चुक्ललेश्या भी शुभ औदयिकभावमें होती है । शुक्ललेद्या 
कहीं घर्म वही है क्योंकि वह मिथ्यादृष्टियोंके भी होती है । पुण्यके तारतम्य 
में जब उच्च पुण्यभाव होता है तब शुक्ललेद्या होती है। वह औदयिक- 
भाव है और इसलिये वह संसारका कारण है, घर्मंका नहीं । 
प्रशक्ष---भगवानको तेरहवें ग्र॒ुणस्थानमें कषाय नहीं होती फिर भी 
उनके शुक्ललेद्या क्‍यों कही है ? 
उत्तर----भगवानके शुक्ललेश्या उपचारसे कही है । पहिले योगके साथ 
लेइ्याका सहकारित्व था, वह योग तेरहइवे गुरस्थानमें विद्यमान होनेसे वहाँ 
उपचारसे लेइ्या भी कह दी गई है। लेइयाका कार्ये कर्मेबंध है। भगवान 
के कबाय नही है फिर भी योगके होनेसे एक समयका बंध है यह अपेक्षा 
लक्षमें रखकर उपचारसे शुक्ललेश्या कही गई है । 
. अज्ञान---शानका अभाव अज्ञाच है, इस अथेसे यहाँ अ्ज्ञान लिया 
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गया है, कुशानको यहाँ नहीं लिया है, कुन्ञानको क्षायोपशमिकभावमें 
लिया है ॥ ६ ॥॥ 

[ औदयिकभाव की विशेष चर्चा देखो-पंचाध्यायी भा० २ गा० 
६७७ से १०५२-सि० शास्त्री पं० फूलचंद्रजी कृत टीका पृ० ३२०-२ १५ 
३०७ से ३२१; तथा पं० देवकीनन्दनजी टीका गा० ६८० से १०५५ 
पत्र ४१५-४४४ । ] 


पारिणामिकभावषके तीन भेद 
जीवभव्याभव्यवानि च ॥ ७ ॥ 


श्रथें---] जीवभव्याभव्यत्वानि व ] जीवत्व, भव्यरव और अभ- 
व्यत्व---इसप्रकार पारिणामिकभाव के तीन मसेद है । 


दीका 
१ सूत्रके अंत “व” छशब्दसे अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रभेयत्व आदि 
सामान्य ग्रुणोंका भी ग्रहण होता है । 
भव्यत्व---मोक्ष प्राप्त करने योग्य जीवके “'भव्यत्व” होता है । 
अभव्यत्व---जो जीव कभी भी मोक्ष प्राप्त करनेके योग्य नहीं 
होते उनके “अभव्यत्व” होता है. । 


भव्यत्व और अभव्यत्व गुण है, वे दोनों अ्रनुजीवी ग्रुण हैं, कमेंके' 
सख्भाव या अभाव की अपेक्षासे वे नाम' नहीं दिये गये है । 


जीवृत्व---तै तन्यत्व, जीवनत्व, ज्ञानादि ग्रुणयुक्त रहना सो जीवन है । 

पारिणामिक भावका अथे-कर्मोदयकी अपेक्षाके बिना श्रात्मामें 

जो गुण मूलतः स्वभावमाच ही हों उन्हें 'पारिणामिक' कहते हैं। श्रथवा-- 
“द्रग्यात्म लाममात्र हेतुकः परिणाम: 

अथ---जो वस्व॒ुके निजस्वरूपको प्राप्ति मानचमें ही हेतु हो सो 

पारिणामिक दे ॥ ( सर्वार्थेसिद्धि टीका ) 
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२, विशेष स्पष्टीकरण 

(१) पाँच भावोंसें औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और श्रौद- 
यिक यह चार भाव पर्यायरूप ( वर्तेमानमें विद्यमान दक्ारूप ) हैं और 
पाँचरवाँ शुद्ध पारिशयासिकभाव है वह त्रिकाल एकरूप ध्रुव है इसलिये वह 
द्रव्यरूप है। इसप्रकार आत्मपदाथे द्रव्य और पर्याय सहित ( जिस समय 
जो पर्याय हो उस सहित ) है । 

(२) जीवत्व, भव्यत्व और अभव्यत्व-इन तीन पारिणामिक भावों मे 

जो शुद्ध जीचत्वभाव है वह शुद्ध द्रव्याथिक नयके गाश्रित होनेसे नित्य 
निरावरण शुद्ध पारिणामिकभाव है श्लौर वह बन्ध-मोक्ष पर्याय (-परिणति) 
से रहित है । 
(३) जो दश प्राणरूप जीवत्व तथा भव्यत्व, अभव्यत्व है उसे 
वर्तेमानसे होनेवाले श्रवस्थाके आश्चित होनेसे (प्थायाथिक नयाश्रित होनेसे ) 
अशुद्ध पारिणामिकभाव समभना चाहिए । जेसे सर्व संसारी जीव शुद्धनयसे 
छुद्ध हैं उसीप्रकार यदि अवस्था दृष्टिसि भी शुद्ध है ऐसा माना जाय तो दशा 
प्रायरूप जीवत्व, भव्यत्व और शअ्रभव्यत्वका अभाव ही हो जाय । 

(४) भव्यत्व और अभव्यत्वमेंसे भव्यत्ववामक शअ्रशुद्ध पारिणामिक 
भाव भव्यजीवोंके होता है । यद्यपि वह भाव द्रव्यकमेंकी अपेक्षा नही रखता 
तथापि जोवके सम्यक्‍त्वादि ग्रुण जब मलिनतामें रुके होते हैं तब उसमे जड़ 
कर्म जो निमित्त है उसे भव्यत्वकी अद्युदधतामे उपचारसे निमित्त कहा जाता 
है । वह जीव जब श्रपनी पातताके द्वारा ज्ञानीकी देशनाको सुनकर सम्यक्‌- 
दर्शन प्रगट करता है और अपने चारिनमें स्थिय होता है तब उसे भव्यत्व 
दाक्ति प्रगट ( व्यक्त ) होती है। वह जीव सहज छुद्ध पारिणामिकभाव 
जिसका लक्षरा है ऐसे अपने परमात्म' द्रव्यमय सम्यक्‌ श्रद्धा, ज्ञान और 
अनुचरणरूप अवस्था ( पर्याय ) को शभ्रगट करता है। 

(देखो समयसार हिन्दी जयसेनाचायंक्ृतव संस्कृत टीका पृष्ठ ४२३) 

(५) पर्यायाथिक नयसे कहा जानेवाला लाभ-भव्यत्वभावका 
अभाव मोक्षदशामें होता है अर्थात्‌ जीवमे जब सम्यग्दशनादि ग्ुणकी पुर्णोता 


22० 
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हो जाती है तब भव्यत्वका व्यवहार मिट जाता है । 
( देखो अध्याय १० सूत्र ३ ) 


३. अनादि अज्ञानी जीवके कौनसे भाव कभी नहीं हुए ९ 


(१) यह बात लक्षमें रखना चाहिए कि जीवके अनादिकालसे 
ज्ञान, दंत और वोीयें क्षायोपशमिकभावरूपसे हैं किन्तु वे कहीं धर्मके 
कारण नहीं हैं। 


(२) अपने स्वरूपकी असावधानी-जो मिथ्यादर्शनरूप मोह उसका 
अभावरूप औपशमिकभाव अ्नादि अज्ञानी जीवके कभी प्रगट नही हुआ । 
जब जीव सम्यग्दर्शान प्रगट करता है तब दर्शानमोहका ( सिथ्यात्वका ) 
उपशम' होता है । सम्यग्दर्शन अपूर्व है, क्‍योंकि जीवके कभी भी पहले वह 
भाव नही हुआ था। इस ओऔपशमिकभावके होनेक्रे बाद मोहसे सम्बन्ध 
रखनेवाले क्षायोपशमिक और क्षायिकभाव उस जीवके प्रगट हुये बिना नही 
रहते, वह जीव अवश्य ही' मोक्षावस्थाको प्रगठ करता है । 


७. उपरोक्त औपशमिकादि तीन भाव किस चिधिसे प्रगट 
होते हैं ९ 


(१) जब जीव अपने इन भावोंका स्वरूप समभकर चिकाल पध्रुव- 
रूप ( सकलनिरावर ) अखंड एक शअ्रविनश्वर छुद्ध पारिशामिकभावकी 
ओर अपना लक्ष स्थिर करता है तब उपरोक्त तीन भाव पध्रगट होते है । 

(मैं खण्ड-ज्ञानरूप है' ऐसी भावनासे औपशमिकादिभाव प्रगट नहीं 
होते 

[ श्री समयसार हिन्दी जयसेनाचायेंक्रत टीका पृष्ठ ४झर३ | 

(२) अपने अविनशख्र छुद्ध पारिणामिकभावकी ओ रके रुकावको 
अ्रध्यात्स भाषामे “निः्धयनयका आश्रय” कहा जाता है। निम्ययनयके 
आश्रयसे छुद्ध पर्याय प्रगट होती है । निश्चयका विषय अखण्ड अविनश्वरु 
शुद्ध पारिणामिकभाव अर्थात्‌ ज्ञायकभाव है | व्यवहारनयके आश्रयसे छुद्ध ता 
प्रगट नहीं होती किन्तु अशुद्धता प्रगट होती है (श्री समयसार गाथा ११) 
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४. पाँच भावोंमेंसे कौनसे भाव बन्धरूप हैं और कौनसे नहीं १ 

(१) इस पॉच भावोमेंसे एक ओऔदबिकभाव ( मोहके साथका 
संयुक्तभाव ) बन्धरूप है । जब जीव मोहभाव करता है तब कर्मका उदय 
उपचारसे बन्धका कारण कहलाता है। द्रव्य मोहका उदय होने पर भी 
थदि जीव मोहभावरूपसे परिणमित न हो तो बन्ध न हो और तब वही 
जड़कमेकी निर्जरा कहलाये । 

(२) जिसमें पुण्य-पाप, दान, पूजा, ब्रतादि भावोंका समावेश होता 
है ऐसे आश्रवा और बन्ध दो औदयिकभाव हैं; संवर और नि्जरा मोहके 
ओपश्मिक, क्षायोपशमिक और क्षायिकभाव हैं; वे घुद्धताके अ्रंश हीनेसे 
जन्‍्धरूप नही है; और मोक्ष क्षायिकभाव है, वह सर्वथा पूरे पवित्र पर्याय 
है इसलिये वह भी बन्धरूप नही है । 

(३) छुद्ध चेकालिक पारिणामिकभाव बन्ध और मोक्षसे निर्षेक्ष 


है। ७॥ 
जीवका लक्षण 


- उपयोगो लक्षणस््‌ ॥ ८ ॥ 
भर्थे---[ लक्षणस्‌ | जीवका लक्षण [ उपयोगः ] उपयोग है । 
टीका 
लक्षण---बहुतसे मिले हुए पदार्थमिंस किसी एक पदार्थेको अलग 
करनेवाले हेतु ( साधन ) को लक्षण कहते हैं ॥ 
उपयोग----चैतन्यग्रुणके साथ सम्बन्ध रखनेवाले जीवके परिणाम 


को उपयोग कहते हैं । 

उपयोगको 'ज्ञान-दर्शान! भी कहते हैं वह सभी जीवोमे होता है 
आर जीवके अतिरिक्त अन्य किसी द्रव्यमे नही होता, इसलिये उसे जीवका 
असाधा रण ग्रुर्य अथवा लक्षण्य कहते हैं। और वह सदुभूत ( आत्मभूत ) 
लक्षण है इसलिये सब जीवोमे सदा होता है ॥ इस सूत्रमें ऐसा सामान्य 
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लक्षण दिया है जो सब जीवों पर लागू होता है। (त्तत््वाथेंसार पृष्ठ ५४) 

जैसे सोने चाँदीका एक पिंड होने पर भी उसमें सोना अपने पीले 
पन आदि लक्षणसे और चॉदी अपने शुक्लादि लक्षणसे दोनों अलग २ है, 
ऐसा उचका भेद जाना जा सकता है, इसीप्रकार जीव और करम-नोकमें 
( शरीर ) एक क्षेत्रमें होने पर भी जीव श्रपने उपयोग लक्षणके द्वारा 
करमम-नोकमंसे अलग है और द्रव्यकमें-नोकर्म अपने स्पर्शादि लक्षणके द्वारा 
जीवसे अलग है, इसप्रकार उनका भेद प्रत्यक्ष जाना जा सकता है । 


जीव और पुदुगलका अनादिकालसे एक क्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध है, 
इसलिये अज्ञानदशामे वे दोनों एकरूप भासित होते हैं। जीव और पुद्गल 
एक आकाश क्षेवमे होने पर भी यदि उंनके यथार्थे लक्षणोंसे निर्येय किये 
जाँय तो वे दोनों भिन्न हैं ऐसा ज्ञान होता है । बहुतसे मिले हुए पदार्थो्मे 
से किसी एक पदार्थकोी अलग फरनेवाले हेतुकी लक्षण कहते हैं । 
अनन्त परमारसुओंसे बना हुआ शरीर और जीव इसप्रकार बहुतसे मिले 
हुए पदार्थ हैं उनमें अनन्त पुद्गल हैं और एक जीव है । उसे ज्ञानमें अलग 
करनेके लिये यहाँ जीवका लक्षण चताया गया है ॥ 'जीवका लक्षण उपयोग 
है! इसप्रकार यहाँ कहा है । 

प्रक्ष----उपयोगका अर्थ क्‍या है ? 


उचर---चैतन्य आत्माका स्वभाव है, उस चेतन्‍य स्वभावको असु- 
सररणा करनेवाले आत्माके परिणामको उपयोग कहते हैं ॥ उपयोग जोवका 
अबाधित लक्षण है 4 


आठवें सत्र॒का सिद्धान्त 
मैं शरीरादिके कार्य कर सकता हैं, और मैं उन्हें हिला-डुला सकता 
हैं, ऐसा जो जीव मानते है वे चेतन और जड़ द्रव्यको एकरूप मानते है । 
उनकी इस मिथ्या मान्यताको छुड़ानेके लिये और जीवद्र॒व्य जड़से स्ेधा 
भिन्न है यह बतानेके लिये इस सूचमें जीवका असाधारण लक्षणा उपयोग 
है-ऐसा बताया गया है । 
नित्य उपयोग लक्षणवाला जीवद्र॒व्य कभी पुढुल द्वव्यरूप ( शरीरा- 
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दिरूप ) होता हुआ देखनेमें नहीं श्राता और नित्य जड़ लक्षणवाला शरी- 
रादि पुद्लद्रव्य कभी जीवदब्रव्यरूप होता हुआ देखनेमें नहीं श्राता, क्योकि 
उपयोग और जड़त्वके एकरूप होनेमें प्रकाश और श्रंवकारकी भाँति विरोध 
है। जड़ और चेतन्य कभी भी एक नहीं हो सकते | वे दोनों सवंधथा भिन्न २ 
हैं, कभी भी, किसी भी प्रकारसे एकरूप नही होते, इसलिये है जीव तू सब 
प्रकारसे प्रसन्न ही ! अपना चित्त उज्ज्वल करके सावधान हो और स्वद्रवग्य 
को ही “यह मेरा है' ऐसा अचुभव कर । ऐसा श्री छुरु का उपदेश है। 
( समयसार ) 
जीव शरीर और द्रव्यकर्म एक आकाश प्रदेशमें बंधरूप रहते है 
इसलिये वे बहुतसे मिले हुये पदार्थॉ्मेंसि एक जीव पदार्थों अलग जाच- 
नेके लिये इस सूत्रमें जीवका लक्षण कहा गया है ॥ ८ 
( सर्वार्थसिद्धि भाग २ प्रष्ठ २७-२८ ) 


उपयोगके मेद 


स द्विविधो5ष्टचतुर्मेंद: ॥ & 0७ 

अर्थ--- [सः | वह उपयोग [ ह्विबिधः ] ज्ञानोपयोग और <दशेनो- 
पयोगके भेदसे दो प्रकारका है; और वे क्रमशः [ अ्रष्ट चतुः भेदः ] आठ 
और चार भेद सहित है अर्थात्‌ ज्ञानोपयोगके मति, श्रुत्त, अवधि, मनः- 
पर्यय, केवल ( यह पाँच सम्यग्शाच ) और कुमति, कुश्षुत तथा कुअवधि 
(यह तीन मिथ्याज्ञान) इसप्रकार आठ भेद है । तथा दर्शनोपयोगके चक्षु, 
श्रचक्षु, श्रवधि -.तथा केवल इसग्रकार चार स्ेद हैं । इसप्रकार ज्ञानके आठ 

और दर्शनक्रे चार भेद मिलकर उपयोगके कुल बारह मेद हैँ । 

टीका 

१. इस सूत्रमें उपयोगके मेद बताये हैं, क्योंकि यदि भेद बताये हों 
तो ,जिज्ञासु जल्दी समभ लेता है, इसलिये कहा है कि-सामान्य शाखतो- 
नूनं, विशेषो बलवाच्‌ भवेतु” अर्थात्‌ सामान्यशास्तसे विशेष बलवाच है। 
यहाँ सामान्यका श्रथ है संक्षेपमें कहनेवाला और विश्येषका अथ है भेव- 
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विस्तार करके बतानेवाला । साधारण मनुष्य विशेषसे भलीभाँति निर्णय 
कर सकते है । 


( २ ) दर्शन शब्दके यहाँ लागू होनेवाला अथ--- 
शास्त्रेंमें एक ही हशब्दका कहीं कोई श्रर्थ होता है और कहीं 
कोई । 'दर्शेन! शब्दके भी अनेक अर्थ हैं । 


(१) अध्याय १ सूत्र १-२ में सोक्षसार्ग सम्बन्धी कथन करते हुये 
“सम्यग्दशोंन' शब्द कहा है; वहाँ दर्शंत दब्दका अर्थ श्रद्धा है। ( २) उप- 
थोग के वर्णेनमें 'दशेत्र शब्दका अ्रर्थ वस्तुका सामान्य ग्रहणामात्र है। और 
(३) इन्द्रियके वर्ण नमे 'दशेन' शब्दका श्रर्थ नेत्नोंके द्वारा देखना मान है। 
इन तीन श्रथोंमें से यहाँ प्रस्तुत सूत्रमे दूसरा अर्थ लागू होता है । 


( मोक्षमार्ग प्रकाशक ) 


दर्शनोपयोग---किसी भी पदार्थेको जाननेकी योग्यता ( लब्धि ) 
होने पर उस पदार्थेकी मोर सन्मुखता, प्रवृत्ति अथवा दूसरे पदार्थोक्ी ओर 
से हटकर विवक्षित पदार्थकी ओर उत्सुकता पभ्रगट होती है सो दर्शन है । 
वह उत्सुकता चेतना में ही होती है । जबतक विवक्षित पदार्थेको थोड़ा भी 
नही जाना जाता तबतकके चेतनाके व्यापारको “दहाँनोपयोग” कहा जाता 
है | जैसे एक मनुष्य का उपयोग भोजन करनेमें लगा हुआ है और उसे 
एकदम इच्छा हुई कि बाहर झुम्छे कोई ब॒लाता तो नही है ? मैं यह जान 
लूँ । श्रथवा किसीकी आवाज कानमे आने पर उसका उपयोग भोजनसे हट 
कर शब्दकी श्रोर लग जाता है इसमें चेतनाके उपयोगका भोजनसे हटना 
और हाब्दकी ओर लगना किन्तु जबतक शब्दकी ओरका कोई भी ज्ञान 
नहीं होता तबतकका व्यापार 'दशनोपयोग' है ॥ 


पूर्वे विषय से हटना और बाद के विषय की ओर उत्सुक 
होना ज्ञान को पर्याय नहीं है इसलिये उस चेतना पर्याय को “दशेनोपयोग 
कहा जाता है । 


आत्माके उपयोग का पदार्थोन्छ्ुख होना दर्शन है । 
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द्रव्यसंग्रहकी ४३ वीं गाथाकी टीकामे सामान्य” शब्द प्रयुक्त हुआ 
है, उसका जे “आत्मा! है सामान्य ग्रहणका मतलब है आत्मग्रहणा; और 
प्रात्ममहरा दर्शत है । 

३, साकार और निराकार 

शानकी साकार और दर्शानको निराकार कहा जाता है। उसमेंसे 
आकार" का अर्थ लम्बाई चौड़ाई और 'मोटाई' नही है, किन्तु जिसग्रकार 
का पदार्थ होता है उसीप्रकार ज्ञानमें ज्ञात हो उसे आकार कहते हैं । 
अमृत्तित्व आत्माका ग्रुण होनेसे ज्ञान स्वयं वास्तवमें अमूर्त है । जो स्वयं 
पमृर्त हो गौर फिर द्रव्य न हो, मात्र गुण हो उसका अपना प्रथक्‌ आकार 
नही हो सकता ॥ अपने अपने मश्रयश्रूत द्रव्यका जो आकार होता है वही 
आकार शुस्योका होता है। ज्ञान ग्रुणका आधार शात्मद्रग्य है इसलिये 
आत्माका आकार ही ज्ञानका आकार है। आत्मा चाहे जिस आाकारके 
पदार्थको जाने तथापि आात्माका आकार तो ( सम॒द्धातको छोड़कर ) 
दारीराकार रहता है, इसलिये वास्तविकतया ज्ञान ज्ञेयपदार्थेके आकाररूप 
नही होता किन्तु आत्माके आकाररूप होता है; जैसा ज्ञेय पदार्थे होता है. 
वैसा ही ज्ञान जान लेता है इसलिये ज्ञानका आकार कहा जाता है (तत्त्वार्थे- 
सार पृष्ठ ३०८--३०& ) दरहाँच एक पदार्थेसे दूसरे पदार्थंकों एथक नही 
करता, इसलिये उसे निराकार कहा जाता है । 

पंचाध्यायी भाग २ के इलोक ३६१ में आकारका अर्थ निम्नप्रकार 
कहा गया हैः--- 

आकारोर्थ विकल्पः स्यादर्थ: स्वपरगोचरः । 
सोपयोगो विकल्पो वा ज्ञानस्येतद्धि लक्षणस्‌ । 


अर्थ--- अर्थ, विकल्पको आकार कहते है, स्व-पर पदार्थेको अर्थे 
कहा जाता है, उपयोगावस्थाको विकल्प कहते हैं; और यही ज्ञानका 
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होना ही आकार है, पदार्थेके भेदामेदके लिये होनेवाले निम्धयात्मक बोध 
को ही आकार कहते हैं अर्थात्‌ पदार्थोका जानना ही आकार है, और वह 
शानका स्वरूप है | 

अर्थ--सव और पर विषय; विकल्प>-व्यवसाय; अर्थेविकल्प-स्व-परु 
व्यवसायात्मकज्ञान । इस ज्ञानको प्रमाण कहते है | ( पं. देवकी नन्दन कृत 
पंचाध्यायी टीका भाग १ इलोक ६६६ का फुटनोट ) 


आकार सम्बन्धी विशेष स्पष्टीकरण 

ज्ञान अमृरतिक आत्माका शुण है, उसमें ज्ञेप पदार्थका आकार नहीं 
उतरता । मात्र विशेष पदार्थे उसमें भासने लगते है--यही उसकी आकृति 
माननेका मतलब है । सारांश-ज्ञानमे पर पदार्थंकी आकृति वास्तवमें नही 
भानी जा सकती, किन्तु ज्ञान-ज्ञेय सम्बन्धके कारण ज्ञेयका आकृति धर्मे 
उपचार नयसे ज्ञानसें कल्पित किया जाता है; इस उपचारका फलितार्थ 
इतना ही समझना चाहिए कि पदार्थोका विशेष श्राकार (-स्वरूप) निम्धय 
करानेवाले जो चेतन्‍य परिणाम है वे ज्ञान कहलाते हैं, किन्तु साकारका 
थह अर्थ नही है कि उस पदार्थके विशेष आकार तुल्य ज्ञान स्वयं हो 


जाता है 
(तत्त्वार्थेसार पृष्ठ ५४) 


४७. दर्शन और ज्ञानके बीचका भेद 


अंत ख चित्प्रकाशको दर्शन और बहिश्लुंख चित्प्रकाशको ज्ञान 
कहा जाता है ।॥ सामान्य-विशेषात्मक बाह्य पदार्थेको ग्रहरा करनेवाला 
ज्ञान है और सामान्य विज्ञेषात्सक आत्मस्वरूपको ग्रहण करनेवाला दर्होन 
है । 

शंका---इसप्रकार दशेत और ज्ञानका स्वरूप माननेसे शास्त्रके 
इस वचनके साथ विरोध आता है कि-:चस्तुके सामान्य अहरणाको दर्शन 
कहते हैं! । 

समाधान---समस्त बाह्य पदार्थके साथ साधारणता होनेसे उस 
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चचनमें जहाँ सामान्य” सजा दी गई है वहाँ सामान्यवद से आत्मा को ही 
ग्रहरा करना चाहिए | 

शंका--यह किस पर से जाना जाय कि सामान्य पदसे आत्मा 
ही समभाना चाहिए ? 

समाधान---यह॒ शंका ठीक नहीं है; क्योंकि “पदार्थ के आ्राकार 
अर्थात्‌ भेद किये बिना” इस शास्त्र वचनसे उसकी पुष्टि हो जातो है। इसी 
को स्पष्ट कहते है-बाह्य पदार्थेका आकाररूप प्रतिकर्म व्यवस्थाको न करने 
पर ( अर्थात्‌ भेदरूप से भ्रत्येक पदार्थेको प्रहणा किये बिना') जो सामान्य 
ग्रहण होता है उसे “दहन” कहते है । और इस अर्थको हह करने के लिये 
कहते हैं कि “यह अम्र॒क पदार्थें है” यह कुछ है इत्यादिरूपसे पदार्थों को 
विशेषता किये बिचा जो अरहण होता है उसे दर्शन कहते हैं । 

शंका--- यदि दशेन का लक्षरा ऊपर कहे अनुसार मानोगे तो 
अनध्यवसाय' को दर्शन मानना पड़ेगा । 

समाघान---नही, ऐसा नहीं हो सकता, क्योकि दर्शन बाह्य 
पदार्थों का निदचय न करके भी स्वरूपका निरचय करनेवाला है, इसलिये 
अ्रनध्यवसायरूप नही है ॥ विषय और विषयिके योग्यदेशमे होनेसे पूर्वेकी 
श्रवस्थाको वशेच कहते हैं । 

[ ज्लञी घवला भाग १ पृष्ठ १४५ से १४८, हे८० से ३८३ तथा 
वृहत्द्रव्यसंग्रह हिन्दी टीका पृष्ठ १७० से १७५ गाथा ४४ की टीका | 

ऊपर जो दर्शन और ज्ञानके बीच मेद बताया गया हे 

वह किस अपेक्षा से है ९ 

श्रात्माके ज्ञान और दर्शत दो भिन्न गुण बताकर उस ज्ञान और 
दर्शेन का भिन्न भिन्न कार्य क्‍या है यह ऊपर बताया है, इसलिये एक गुण्य 
से दूसरे ग्रुणके लक्षण मेदकी शअ्रपेक्षासे ( भेद चयसे ) वह कथन है ऐसा 
समझना चाहिए ।॥ 
५. अभेदापेक्षासे दशन और ज्ञानका अर्थ 
दर्शन और ज्ञान दोनों आत्माके गुण हैं और वे आत्मासे अभिन्न 


द्चे१ 
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हैं इसलिये अभेदापेक्षासे जात्मा वर्शनश्ञानस्वरूप है अर्थात्‌ दर्शन- आत्मा है 
और ज्ञान आत्मा है ऐसा समभना चाहिए । द्रव्य और ग्रुण एक दूसरे से 
अलग नहीं हो सकते और द्रव्य का एक गुण उसके दूसरे ग्रुणसे अलग नहीं 
हो सकता ! यह अपेक्षा लक्षमें रखकर दर्शेत स्व-पर दर्शक है और ज्ञान 
स्व-पर ज्ञायक है। अमेददृष्टिकी अपेक्षासे इसप्रकार अर्थ होता है । 

[ देखो श्री नियमसार गाथा १७१ तथा श्री समयसारमें दर्शन 
तथा ज्ञान का निरचयनयसे अर्थ पृष्ठ ४२० से ४२७ ] 

&. दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग केवली भगवान्‌ 
को युगपत्‌ होता है 

केवली भगवात्र्‌ को दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग एक ही साथ 
होता है और छद्मस्थको क्रमशः होता है । केवली भगवान॒को उपचारसे 
उपयोग कहा जाता है ॥। ६ ॥। 


जीवके भेद 
संसारिणो मक्ताश्च ॥ १० ॥ 


अर्थे“->-जीव | संसारिणः ] संसारो [ व ] और [मुक्ताः] घुक्त 

ऐसे दो प्रकारके है । कर्म सहित जीवोंको संसारी और कमे रहित जीवोको 
मुक्त कहते है । 

टीका 

१. जीवोंकी वर्तमान दशाके ये भेद हैं, वे भेद पर्यायदृष्टिसे हैं । 

द्रव्यदष्टि से सब जीव एक समान हैं । पर्यायोंके भेद दिखानेवाला व्यवहार, 

परमार्थको समभानेके लिये कहा जाता है उसे पकड़ रखनेके लिये नही । 

इससे यह समभना चाहिए कि पययमें चाहे जेसे भेद हो तथापि त्रैकालिक 

स्रुवस्वरूपमे कभी भेद नही होता । “सब जीब हैं सिद्ध सम, जो समझे 

सो होय ।”” [| आत्मसिद्धि शास्त्र गाथा १३५ ] 

२- संसारी जीव अनंतानंत है । '“मुक्ताःः शब्द बहुवचनसूचक है 

इससे यह समभना चाहिये कि मुक्त जीव अनन्त है । “मुक्ता:ः छब्द यह भी 
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सूचित करता है कि पहिले उन जीवोंको संसारी श्रवस्था थी औशऔर फिर 
उन्होने यथार्थ समझ करके उस गशुद्ध अवस्थाका व्यय करके मुक्तावस्था 
प्रगट की है । 

३, संसारका अथे----'स'-- भलीभाति, “सख-+घन्म्‌ 55 खिसक 
जाना । अपने छझुद्ध स्वरूपसे भलीभाँति खिसक जाना ( हट जाना ) सो 
संसार है । जीवका संसार स्त्री, पुत्र, लक्ष्मी, मकान इत्यादि नही है वे तो 
जगत्‌ के स्वतन्त्र पदार्थे है। जीव उन पदार्थोंमें अपनेपनकी कल्पना करके 
उन्हे इष्ट अनिष्ट मानता है इत्यादि अशुद्धभावको संसार कहते हैं । 

४. सूत्रमें “च' शब्द है, च शब्दके समुच्॒य भऔर अन्वाचय ऐसे दो 
अथे है, उनमेसे यहाँ अन्वाचयका श्रथंं बतानेके लिये व छाब्द का प्रयोग 
किया है | ( एक को प्रधानरूपसे और दूसरेको गौणरूपसे बताना “अन्वा- 
चय' दाब्दका अ्रर्थ है ) ससारी और मुक्त जीवॉमेसे संसारी जीव प्रधानता 
से उपयोगवानु है और मुक्त जीव गौरयरूपसे उपयोगवानु है,--यह बताने- 
के लिये इस सूत्रमे “च” शब्दका प्रयोग किया है । 

( उपयोग का अनुसंधान सू० 5-& से चला आता है। ) 

५. जीवकी संसारी दशा होनेका कारण आत्मस्वरूप संत्रंधी अम' 
है; उस भ्रमको मिथ्यादर्शन कहते है । उस भ्रुलरूप मिथ्यादर्शेनके कारण- 
से जीव पाँच प्रकारके परिवतंन किया करते हे---ससार चक्र चलता 
रहता है । 
६. जीव अपनी भ्रूलसे अनादिकालसे मिथ्यादृष्टि है; वह स्वतः 
अपनी पाच्रताका विकास करके सत्समागमसे सम्यग्दृष्टि होता है । मिथ्या- 
दृष्टिकप अवस्थाके कारण परिअ्रमण अर्थात्‌ परिवर्तत होता है, उस परि- 
अमराको संसार कहते हैं, जीवको परके प्रति एकत्वबुद्धि होनेसे मिथ्या- 
इृष्टित्व है । जब तक जीवका लक्ष पर पदार्थ पर है श्रर्थात्‌ वह यह मानता 
है कि परसे मुझे हानि-लाभ होता है, राग करने' लायक है तबतक उसे 
परवस्तुरूप द्रव्यकम॑ और नोकमेके साथ निमित्त नैमित्तिक सबंध होता 
है । उस परिवतंनके पाँच भेद होते है-(१) द्वव्यपरिव्तेन, (२) क्षेत्रपरि- 
वर्तंत, (३) कालपरिवतेत, (४) भावपरिवर्तन, और (५) भावपरिवतेंन । 
परिवतनको संसररा अथवा परिवर्तत भी कहते है । 
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७, द्रव्यपरिषतेनका स्वरूप 


यहाँ द्रव्यका अर्थ पुदुगलद्रब्य है। जीवका विकारी अवस्थामें 
पुदुगलोंके साथ जो संबंध होता है उसे द्रव्यपरिवर्तन कहते हैं । उसके दो 
भेद हैं-(१) सोकर्मद्रव्यपरिवर्तेत और (२) कमेद्रव्यपरिवर्तेन । 


(१) नोकमेद्रव्यपरिषतेनका स्वरूप---शदारिक तेजस श्र 
कार्मण अथवा वैक्रियक, तैजस और कार्मेण इन तीन शरीर, और छह 
पर्याप्तिके योग्य जो पुदुगलस्कंघ एक समय में एक जीवने ग्रहरा किये वह 
जीव पुत्रः उसीघ्रकारके स्तिग्ध-रूक्ष स्पर्श, वर्ण रस, गंध आदिसे वथा 
तीत्र, मंद या मध्यमभाववाले स्कंधोंको ग्रहण करता है तब एक नोकमें- 
द्रव्यपरिवर्तंन होता है । ( बीचमें जो अच्य नोकमेंका ग्रहण किया जाता 
है उन्हें गरानामे नही लिया जाता । ) उसमें पुदुगलोंकी संख्या जौर जाति 
( (ए०॥४ ) बराबर उसीप्रकारके नोकमोकी होनी चाहिये । 


२. कमेंद्रव्यपरिवतेनका स्वरूप 


एक जीवने' एक समयमें श्राठ प्रकारके कर्मस्वभाववाले जो पुदुगल 
ग्रहण किये थे वैसे ही कमेस्वभाववाले पुदुगलोको पुनः ग्रहण करे तब 
एक करें द्वव्यपरिवरतेंन होता है । ( बीचमें उन भावोमें किचित्‌ मात्र अन्य 
प्रकारके दूसरे जो जो रजकर ग्रहण किये जाते हैं उन्हे गरानामें चहीं 
लिया जाता ) उन आठ श्रकारके कर्म पुदगलोंकी सख्या और जाति 
बराबर उसीघप्रकारके कर्मेपुदुगलोंकी होनी चाहिए । 


स्पष्टीकरण----आज एक समयमें शरीर घारणा करते हुए नोकमों 
श्र द्रव्यकर्मके पुद्गलोंका संबंध एक श्रज्ञानी जीवको हुआ, तत्पदचात्‌ 
नोकर्म और द्रव्यकमोका संबंध उस' जीवके बदलता रहता है ॥ इसप्रकार 
परिवर्तेव होनेपरः वह जीव जब पुनः बसे ही शरीर धारण करके वैसे 
ही नोकमे और द्रव्यकर्मोको प्राप्त करता है तब एक द्रव्यपरिवत्तेन पूरा 
किया कहलाता है । ( नोकमेंद्र्यपरिवतेन और कर्म॑द्रव्यपरिवततंनका काल 
एकसा ही होता है ) ! 
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<, क्षेत्रपरिवर्तनका स्वरूप 


जीवकी घिकारी अवस्थामे आकाशके क्षेत्रकें साथ होनेवाले संबंध 
को क्षेत्र परिवर्तेन कहते हैं। लोकक आठ मध्य प्रदेशोंको अपने शरीरके आठ 
सध्यप्रदेश बनाकर कोई जीव सुक्ष्मनियोदमे अपर्याप्त सर्दे जघन्य शरीर 
वाला हुआ और छुद्रभव ( इवासके भ्रठारहवें भागकी स्थिति ) को प्राप्त 
हुआ, तत्पदचात्‌ उपरोक्त आठ ध्रदेशोंसे लगे हुए एक एक अधिक प्रदेशको 
स्पर्श करके समस्त लोकको जब अपने जन्मकेत्रके रूपमें प्राप्त करता है तब 
एक क्षेत्र परिवतंन पूर्ण हुआ कहलाता है । ( बीचमें क्षेत्रका क्रम छोड़कर 
अन्यच् जहाँ २ जन्म लिया उन क्षेत्रोंकी गरानामें नही लिया जाता । ) 
स्पष्टीकरण---मेस्पर्वतके नीचेसे प्रारंभ करके क्रमशः एक २ प्रदेश 
आगे बढते हुये संपूर्ण लोकमे जन्म घारण करनेमे एक जीवको जितना 
समय लगे उत्तने समयमें एक क्षेच्रपरिवर्तन पूर्णो हुआ कहलाता है । 
९, कालपरिवर्तनका स्वरूप 
एक जीवने एक अ्रवसपिरीके पहिले समयमे जन्म' लिया, तत्प- 
दइचात्‌ अन्य अवसपिणीके दूसरे समयमें जन्म' लिया, पदचात्‌ अन्य अवस- 
पिशीके तीसरे समयमे जन्म' लिया; इसप्रकार एक २ समय श्रागे बढते 
हुए नई अवसपिणीके अ्ंत्तिम समयमे जन्म' लिया, तथा उसीघ्रकार उत्स- 
पिणी कालमें उसी भाँति जन्म लिया; और तत्परचात्‌ ऊपरकी भाँति ही 
आअवसर्विणी और उत्सपिराीके प्रत्येक समयमें क्रमशः मरण किया । इस- 
प्रकार भ्रमण करते हुए जो काल लगता है उसे कालपरिवर्तेव कहते हैं । 
( इस कालक्रमसे रहित वीचमे जिन २ समयोंमे जन्म-मरण किया जाता 
है वे समय गरणनामें नहीं आते । ) अवसर्पिशी और उत्सपिणी कालका 
स्वरूप अध्याय ३ सूच २७ में कहा है । 
१०, भवपरिवर्तेवका स्वरूप 
नरकमे सर्वेजघन्य भ्रायु दश हजार व्षकी है । उतनी आयुवाला 
एक जीव पहिले नरकके पहिले पटलमे जन्मा, पश्चात्‌ किसी अन्य समय 
में उतनी ही आयु प्राप्त करके उसी पटलमें जन्मा; ( बीचमे अन्य गतियोमे 
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अमण किया सो वे भव गरानामें नही लिये जाते ) इसप्रकार दश हजार 
वर्षके जितने समय होते हैं उतनी ही बार वह जीव उतनी ( दश हजार 
वर्षकी ) ही आयु सहित वही जन्मा ( बीचमे अन्य स्थानोंमें जो जन्म 
लिया सो गणतनामे नही श्राता, ) तत्पसचात्‌ दश हजार वर्ष और एक 
समयकी श्रायुसहित जन्मा, उसके बाद दश हजार वर्ष और दो समय,--- 
यों क्रशः एक एक समयकी आयु बढते २ शअ्रन्तमें तेतीस साग्रकी श्रायु 
सहित नरकमें जन्मा ( और मरा ), ( इस ऋमसे रहित जो जन्म होते हैं 
वे गणनामें नही आते, ) नरककी उत्कृष्ट आयु ३३ सागरकी है उतनी आयु 
सहित जन्म ग्रहण करे---इसप्रकार गिनने पर जो काल होता है उतने काल 
में एक नारकभवपरिवतंन पूर्णों होता है । 


ओर फिर वहाँसे निकलकर तिर्यचगतिमे अंतमु ह॒र्तकी आयुसहित 
उत्पन्न होता है अर्थात्‌ जघन्य अंतमु हूतेंकी आयु प्राप्त करके उसे पूर्ण करके 
उस अंतझु ह॒तेके जितने समय है उतनी बार जघन्य आयु घारण करे, फिर 
क्रमश: एक एक समय अधिक शशायु प्राप्त करके तीन पल्‍्यतक सभी स्थितियों 
(आयु) में जन्म धारणा करके उसे पूणों करे लब॒ एक तियचगतिभवपरि- 
वर्तेन पूर्णों होता है । (इस ऋमसे रहित जो जन्म होता है वह गणनामे नही 


लिया जाता ) तिर्यंचगतिमे जघन्य आयु अन्तम्नु हते और उत्कृष्ट आयु तीच 
पल्यकी होती है ॥ 


मनुष्यगति भव परिवतेंनके सम्बन्धमें भी तिर्बचगतिकी भाँति ही 
समभना चाहिये । 


सह नरकगतिकी भांति है किन्तु उसमें इतना अन्तर है कि- 
देवगतिमें उपरोक्त क्रमानुसार ३१ सागर तक आयु घारण करके उसे पूर्यो 


करता है । इस प्रकार जब चारों गतियोंमें परिवतेन पूर्ण करता है तब एक 
भवपरिवतंन पूर्णो होता है । 


कह नोट--हे १ सागरसे अधिक शभ्ायुके घारक नव भ्रनुदिश और पाँच अवुचर 
४ रे विमानोमें उत्पन्न होनेवाले देवोके परिवर्तन नही होता, क्योकि वे सब सम्य- 
श्दृष्टि हैं ॥ 
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भवभ्रमणका कारण मिथ्यादष्टित्व है 
इस सम्बन्धर्में कहा है कि---- 
णिरयादि जहण्णादित्व जावदु उवरिल्लिया दु गेवेजा । 
मिच्छच संसिदेण हु बहुसो वि भवड्टिदी भमिदों ॥१॥ 
अर्थ--मिथ्यात्वके संसर्ग सहित चरकादि की जघन्य आयुसे 
लेकर उत्ट्ृष्ट ग्रेवेयक ( नवमे ग्रेवेयक ) तकके भवोंकी स्थिति ( आयु ) 
को यह जीव अनेक बार प्राप्त कर चुका है । 


११, भावपरिचवर्तनका स्वरूप 

(१) असंख्यात योगस्थान एक अनुभागवबन्ध' (अध्यवसाय) स्थान 
को करता है। [कषायके जिसप्रकार( 72०27०० ) से कर्मोके बन्धमे फल- 
दानश्षक्तिकी तीद्रता आती है उसे अनुभागबन्धस्थान कहा जाता है। ] 

(२) असंख्यात >< असंख्यात अनुभागबन्ध अध्यवसायस्थान एक 
कृषायभाव' ( अध्यवसाय ) स्थानको करते हैं । [ कषायका एक प्रकार 
(77०९४7००) जो कर्मोकी स्थितिको निःश्धित करता है उसे कषायअध्यवसाय 
स्थान कहते हैं । | 

(३) असंख्यात >< असंख्यात कबायग्ध्यवसायस्थान ४8 पंचेन्द्रिय 
संज्ञी पर्याप्तक मिथ्याहष्टि जीवके कर्मोकी जघन्यस्थितिबन्ध करते हैं, यह 
स्थित्ति-अ्ंत:कोडाकोड़ीसागरकी होती है, अर्थात्‌ कोड़ाकोड़ीसागरसे नोचे 
ओऔर कोड़ीसे ऊपर उसकी स्थिति होती है । 

(४) एक जघन्यस्थितिबन्ध होनेके लिये यह झ्रावरश्यक है कि-जीव 
झसख्यात योगस्थानोमेसे (एक २ योगस्थानमेसे ) एक अनुभागवन्धस्थान 

# जघनन्‍न्यस्थितिबन्धके कारण जो कषायभावस्थान है उनकी सख्या 

असंखच्यात लोकके प्रदेशोके बराबर है; एक २ स्थानर्में अनतानत अ्विभाग श्रतिच्छेंद हैं, 
जो अन तभाग हानि, श्रसर्यातभागर हानि, सर्यातभाग हानि, संख्यातग्रुण हानि, अस- 
ख्यातशु॒ण हानि, भशननन्‍्तगुस् हानि तथा अनन्तभाग बुद्धि, श्रसत्यासभाग चुद्धि, सख्यात- 
भाग वृद्धि, संख्यातग्रुण वृद्धि, अंसंख्यातगुण वृद्धि श्लौर अनतशुण वृद्धि इसप्रकार छह 
स्थान वाली हानि बुद्धि प्हित होता है । 
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होमेके लिये पार हो; झौर तत्पण्चातू एक २ अनुभागवन्धरवयानमेस एक 
कपायसल्थान होनेके लिये पार होना चाहिये, झीर एफ जयन्यस्वितिवन्ध 
होनेके लिये एक २ कपायस्थानमेसे पार होना चाहिये । 

(५) तत्परचात्‌ उस जघन्यरिघतित्रन्ध्मं एक एक समय अधिक 
करके ( छोटेसे छोटे जघन्यवन्धसे आगे प्रत्येक प्रंणमे ) बढ़ते जाना 
चाहिये । इसप्रकार आठों कर्म श्रीर ( मिश्याहप्टिफे योग्य ) रामी उत्तर 
कमंप्रकृतियों की उत्कृष्ट स्विति पूरी हो तब एक मावपरिवतंन पूण होता 
है । 

(६) उपरोक्त पैरा ३ में कथित जघन्यस्थितिवंध कीं तथा पैरा २ में 
कथित सर्वेजघन्य कपायमावस्थानको और पैरा १ में कथित अनु भागवन्ध- 
स्थानको भ्राप्त होनेवाला उसके योग्य सर्वेजघन्य योगस्थान होता द्वै ॥ प्रनु- 
भाग ४५, कपाय 8, और स्थिति ५, इन तीनोंका तो जघन्य हो बंच होता 
है किन्तु योगस्थान वदलकर जघन्य योगस्थानके बाद तीसरा योगस्थान 
होता है और अनुभागस्थान_ कपायस्थान 3, तथा स्थितिस्थान ९०, जघ- 
न्‍य ही वंधते हैँ; पश्चात्‌ चौथा, पाँचवाँ, छट्ठा, सातवाँ, आठवाँ, इत्यादि योग- 
स्थान होते २ ऋरमशः असंख्यात प्रमाखणतक बदले फिर भी उन्हें इसी गणना 
में नही लेना चाहिये, अथवा किसी दो जघधन्ययोग स्थानके चीचमे अन्य 
कषायस्थान /- अन्य अनुभागस्थान 9- या श्रन्य॒योगस्थान (: श्रा जाय 
तो उसे भी गरणानामे नही लेना चाहिये । ४४ 


भाव परिवर्तनका कारण मिथ्यात्व है 
इस सम्बन्धमे कहा है कि--. 
सव्बा पयडिट्ठिदिओो अखुभाग पदेस चंघठाणादि । 
मिच्छच संसिदेण य भमिदा पुण भाव संसारे ॥१॥ 


अथू-समस्त प्रकृतिबंध, स्थितिवंध, अनुभागवंघ, और प्रदेशवंधके 
स्थानरूप मिथ्यात्वके संसगंसे जीव निइचयसे ( वास्तवमे ) भावसंसारमें 
अमरा करता है ॥ 
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१२-संसारके भेद करने पर भावपरिभ्रमण उपादान अर्थात्‌ निम्धय 
संसार है और द्रव्य, क्षेत्र, काल तथा भव परिभ्रमण निमित्तमान्र है अर्थात्‌ 
व्यवहार संसार है क्योंकि वह परवस्तु है; निम्धयका श्रर्थ है वास्तविक 
और व्यवहारका अर्थ है कथनरूप निमित्तमात्र । सम्यग्दशन-शान-चारित्रके 
प्रगट होने पर भाव संसार दूर हो जाता है औौर तत्पतश्चात्‌ अन्य चार 
अझघाति कर्मिरूप निमित्तोंका स्वयं अभाव हो जाता है। 


१३-समोक्षका उपदेश संसारीके लिये होता है। यदि संसार न हो 
तो सोक्ष, मोक्षमार्ग, या उसका उपदेश ही नहीं होता, इसलिये इस सूत्रमें 
पहिले संसारी जीव और फिर मुक्त जीवका क्रम' लिया गया है ॥ 


१४-असंख्यात और अ्रनंतसंख्याको सममनेके लिये गरिगत शास््ष 
उपयोगी है । उसमे १०/३ भ्रर्थात्‌ दशमें तीनका भाग देने! पर--३.३ हे ३-- 
इसप्रकार तीनके अंक चलते ही है किन्तु उसका अंत नहीं आता। यह 
अनंत” का दृष्टांत है। और असंख्यातकी संख्या समझनेके लिये एक गोला- 
कारकी परिधि और ब्यासका प्रमाण २२/७ होता है [ब्यास करनेपर परिधि 
२२/७ ग्रुणी होती है| उसका हिसाब शतांश ( 2००7००७) ) में करने पर 
जो संख्या भाती है वह असंख्यात है। गरिशत शास्त॒में इस संख्याको 
बृत्र४0797? कहते हैं । 


१५. व्यवहारराशिके जीवोंको यह पाँच परिवर्तन लागू होते हैं। 
प्रत्येक जीवने ऐसे अनंत परिवर्तन किये है । और जो जीव मिथ्याहष्ित्व 
बनाये रखेंगे उनके अभी भी वे परिवर्तंत चलते रहेगे। नित्य-निगोदके जीव 
अनादि निगोदमेंसे निकले ही नही है, उनमें इन पाँच परिवर्तेनोकी दाक्ति 
विद्यमान है इसलिये उनके भी उपचारसे यह पाँच परिवतंन लागू होते है। 
व्यवहार राशिके जो जीव अभीतक सभी गतियोंमें नही गये, उन्हे भी उप- 


( २४७ वें पेज की टिप्पणी ) 
॥£ योगस्थानोमें भी अविभागप्रतिच्छेद होते हैं, उनमें झसंख्यातभाग बुद्धि, 
सख्यातभाग वृद्धि, सख्यातग्रुए वृद्धि झौर झसंख्यातगुण वुद्धि इसप्रकार चार स्थाच- 
रूप ही होते हैं । 
ड्ब्र्‌ 


२५० भोक्षशास्त्र 


शीक्त प्रकारसे उपचारसे यह परिवतंन लागू होते हैं। नित्यनिगोदको 
अव्यवहार राशिके ( निम्वय राशिके ) जीव भी कहते हैं । 
१६, सलुष्यमव सफल करनेके लिये विशेष लक्षमें 


लेने योग्य विषय+---- 

१. अनादिकालसे लेकर पहिले तो इस जीवको नित्य-निगोदरूप 
शरीरका संबंध होता था, उस शरीरकी आयु पूर्ण होने पर जीव भरकर 
पुन; पुन; नित्यनिगोद शरीरकों ही धारण करता है। इसप्रकार अ्रनंतानंत 
जीवराशि अ्रमादिकालसे निगोदमें ही जन्म' मरणख करती है 

२. निगोदमेंसे ६ महिना और श्राठ समयमें ६०८ जीव निकलते हैं । 
थे पृथ्वी, जल, अ्रग्नि, वायु और प्रत्येक वन्तस्पतिरूप एकेन्द्रिय पर्यायोंमें अथवा 
दो से चार इंद्रियरकूप शारीरोंमें या चार गतिरूप पंचेन्द्रिय शरीरोंमें भ्रमण 
करते है और फिर पुनः निगोद शरीरको प्राप्त करते हैं, (यह इतर निगोद है) 

३. जीवको त्रसमें एक ही साथ रहनेका उत्कृष्ट काल मात्र दो 
हजार सागर है । जीवको अधिकांश एकेन्द्रिय पर्याय और उसमें भी 
अधिक समय निमगोरमें ही रहना होता है वहाँसे निकलकर त्रसशरीरको 
प्राप्त करना 'काकतालीयन्यायवत' होता है। त्रसमें भी मन्तुष्यभव पाना 
तो चाःचित्‌ ही होता हे । 

४. इसग्रकार जीवकी सुख्य दो स्थितियाँ हैं---निगोद और सिद्ध । 
बीचका चस पर्यायका काल तो बहुत ही थोड़ा और उसमें भी मनुष्यत्वका 
काल तो अत्यन्त स्वल्पातिस्वल्प है । 

५. (अ) संसारमे जीवको मनुष्यभवमें रहनेका काल सबसे थोडा 
है। (व ) नारकीके भवोमें रहनेका काल उससे असंख्यातगुरणया है 
(क) देवके भवोंमें रहनेका काल उससे ( नारकीसे ) असंख्यातगुणा है । 
झौर (ड)-तिर्यचभवोमे (झुख्यतया नियोदमे) रहनेका काल उससे (देवसे) 
अनंत्तगुणा है । 

इससे सिद्ध होता है कि जीव अना दिकालसे मिथ्यात्वदशामे शुभ 
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तथा अश्युनभाव करता रहता है, उसमें भी जीवने नरकके योग्य तीत्र 
अशुमभावकी अपेक्षा देवके योग्य शुभभाव असंख्यात गुण किये हैं । छुभ- 
भाव कर के यह जीव अनंत बार स्वगंमें देव होकर नवमें ग्रेवेयक् तक 
जा चुका है,-यह सब पहिले पैरा १० में कहा जा चुका है । 

६. नवमे ग्रेवेयकके योग्य छुभभाव करनेवाला जीव ग़ृहीतमिथ्या- 
त्व छोड़ देता है, सच्चे देव, ग्रुरु, शास््को निम्मित्तरूपसे स्वीकार करता 
हैं, पाँच महात्रत, तीन गशरुप्ति और पाँच समिति आदिके उत्कृष्ठ शुभभाव 
अ्रतिचार रहित पालन करता है। इतना करनेपर ही जीवको नवमें 
ग्रेवेयकर्में जानेके योग्य छुभभाव होते हैं । आत्मभ्रतीतिके बिना मिथ्यावष्टिके 
योग्य उत्कृष्ट शुभभाव जीवने' अनन्त बार किये हैं फिर भी मिथ्यात्व नहीं 
गया । इसलिये शुभभसाव-पुण्य करते करते घर्म-सम्यर्दर्शन हो या 
मिथ्यात्व दूर हो जाय, यह अशकक्‍्य है । इसलिये-- 

७. इस मलजुष्य भवर्में ही जीवॉको आत्माका सच्चा स्वरूप समझ 
कर सम्यकक्‍त्व श्राप्त करना चाहिए | “8६४४० #6 वाणा क्षांग्रो७ व बेड 
४०: जबतक लोहा गर्म है तबतक उसे पीठ लो-गढ़ लो, इस' कहावतके 
अनुसार इसी मनुष्यभवमें जल्दी आत्मस्वरूपको समक लो, अन्यथा थोड़े 
ही समयमे त्रस काल पूरा हो जायगा और एकेन्द्रिय-नियोदपर्याय श्प्त 
होगी और उसमें श्रनंतकाल तक रहना होगा ॥ १० ॥॥ 


संसारी जीवोंके मेद--- 
समनस्का 5मनस्का; ॥ ११ 


झ्र्थं---संसा री जीव [ समनस्काः ] मनसहित-सेनी [ श्रसनस्काः ] 
मनरहित असेनी, यों दो प्रकारके हैं । 
टीका 
१. एकेन्द्रियसे चतुरिन्द्रिय तकके जीव नियमसे असेनी ही होते 
हैं। पंचेन्द्रियोंमे तिर्येंच सैनी और असेनी दो प्रकारके होते है; शेप मनुष्य 
देव और नारकी जीव नियमसे सेनी ही होते हैं । 
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२. मनवाले सेचीजीव सत्य-असत्यका विवेक कर सकते हैं । 


३. मन दो प्रकार के होते हैं---द्रव्यमन और भावभन । पुद्गल 
द्रव्यके मनोवर्गंणा नामक स्कन्घोंसे बना हुआ आठ पाँखुड़ीवाले फुल्या 
कमलके आकाररूप मन हृदयस्थानमें है, वह द्रव्यमन है | वह सुक्ष्मपुद्ल 
स्कन्ध होने से इन्द्रियग्राही नही है। आत्माकी विशेष प्रकारकी विशुद्धि 
भावमन है; उससे जीव शिक्षा ग्रहरा करने, क्रिया ( कृत्य ) को समभने, 
उपदेश तथा आलाप ( 'रि००६७४४०१॥ ) के योग्य होता है; उसके नामसे 
बुलाने पर वह निकट आता है ॥ 


४. जो हितमें प्रदत्त होने की श्रथवा अहितसे दूर रहने की शिक्षा 
झ्रहरा करता है वह सेनी है, और जो हित-अहितकी शिक्षा, क्रिया, उपदेश 
इत्यादि को ग्रहण नहीं करता वह असेनी है । 


प्र, सेनी जीवोके भावमनके योग्य निमित्तरूप वीर्यान्तराय. तथा 
सन-नो इन्द्रियावरण नामक ज्ञानावरण कमेंका क्षयोपशम' स्वयं होता है। 


६. द्रव्यमत-जड़ पुदुल है, वह पुढ़लल विपाकीकर्मे-उदयके फल- 
रूप है । जीवकी विचारादि क्रियामें भावभव उपादान है और द्वव्यमन 
निमित्तमात्र है । भावमनवाले प्राणी सोक्षके उपदेशके लिये योग्य हैं । तीथ- 
कर भगवान या सम्यरज्ञानियोंसे उपदेश सुनकर सैनी मनुष्य सम्यर्दर्शन 
प्रगट करते हैं, सेची तिय॑च भी तीर्थंकर भगवाचका उपदेश सुनकर सम्य- 
पदरोन प्रगट करते हैं, देव भी तीर्थकर भगवानका तथा सम्यग्ज्ञानियोंका 
उपदेश सुनकर सम्यर्दशॉन प्रमट करते हैं चरकके किसी जीवके पूर्वेभवके 
मित्रादि सम्यच्ज्ञानी देव होते हैं वे तीसरे नरक तक जाते है और उनके 
उपदेशसे तीसरे नरक तकके जीव सम्यर्दर्शन प्रगट करते है । 


चोथेसे सातवें नरकतकके जीव पहिलेके सत्समागमके सस्कारोंको 
याद करके सस्यग्दशंन प्रगट करते है, वह निसग्गेंज सम्यग्दरशंन है । पहिले 
सत्समाग्रमके संस्कार धाप्त मनुण्य सैचीतियंच और देव भी निसर्गज सम्य- 
गदशेन प्रगट कर सकते हैं ॥ १५१ ॥॥ 
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संसारी जीवोंके अन्य प्रकारसे मेद 
संप्तारिणस्त्रसस्थावरा। ॥ १२ ॥ 


झथ--[ संसारिणः ] संसारीजीव [चस] चस और [स्थावराः | 

स्थावरके भेदसे दो प्रकारके हैं । 
टीका 

१--जीवोंके यह भेद भी अवस्थादृष्टिसे किये गये हैं । 

२--जीवविपाकी चस नामक्ेके उदयसे जीव तरस कहलाता है 
और जीवविपाकी स्थावर नामकमंके उदयसे जीव स्थावर कहलाता है ॥ 
चसजीवोंके दो से लेकर पाँच इन्द्रियाँ तक होती है श्रीर स्थावर जीवोंके 
सात्र एक स्पशंन इन्द्रिय ही होती है । ( यह परिभाषा ठीक नहीं है कि-- 
जो स्थिर रहता है सो स्थावर है शौर जो चलता फिरता है सो चस है ) 

३--दो इन्द्रियसे अयोग केवली ग्रुणस्थान तकके जीव चस हैं, 
झ्ुक्तजीव चस या स्थाचवर नही हैं क्योंकि यह मेद ससारी जीवोंके है । 

४9---प्रश्ष---यह अर्थ क्‍यों नहीं करते कि-जो डरे-मयभीत हो 
अथवा हलन चलन करे सो चस है और जो स्थिर रहे सो स्थावर है ? 

उचर----यदि हलन चलनकी अपेक्षासे चसत्व और स्थिरताकी 
अपेक्षासे स्थावरत्व हो तो (१) गर्भेमें रहनेवाले, अंडेमें रहनेवाले, सूछित 
और सोये हुए जीव हलन चलन रहित होनेसे चस नही कहलाँयगे, और 
(२) वायु, अरिन तथा जल एक स्थानसे दूसरे स्थान पर जाचे हुए दिखाई 
देते हैं तथा भूकंप इत्यादिके समय पृथ्वी काँपतवी है और छुक्ष भो हिलते 
है, दृक्षके पत्ते हिलते है इसलिये उनके स्थावरत्व नहीं रहेगा, और ऐसा 
होनेसे कोई भी जीव स्थावर नहीं साना जायगा, और कोई भो 
जीव स्थावर नही रहेगा ॥ १२४७ 

स्थावर जीवोंके भेद 
प्थिव्यप्तेजोबायुवनस्पतयः स्थावरा; ॥ १३ ॥ 


अर्थे--| पूथिवी श्रप्‌ तेजः वायुः वनस्पतयः ] पृथ्वीकायिक, जल- 
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कायिक, अग्तिकायिक, वायुकायिक और वनस्पतिकायिक यह पाँच प्रकारके 
[ स्थावराः ] स्थावर जीव हैं [ इन जीवोंके मात्र एक' स्पर्श इच्द्रिय 


होती है ] 
टीका 

१-आत्मा ज्ञानस्वभाव है कितु जब उसे अपनी वर्तमान योग्यता 
के कारण एक स्परशंनेन्द्रियके द्वारा ज्ञान कर सकने' योग्य विकास होता है 
तब पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पतिरूपमें परिणमित रजकरों 
( पुदलस्कंधों ) के द्वारा बने हुये जड़ शरीरका संयोग होता है। 

२०-प्रथिवी, जल, अरित और वायुकायिक जीवोंके शरीरका नाप 
( अवगाहना ) अंग्रुलके असंख्यातवें भाग प्रमाण है इसलिये वह दिखाई 
नहीं देता, हम उसके सम्ह ( १०७४५ ) को देख सकते हैं । पानीको प्रत्येक 
बून्दमें बहुतसे जलकायिक जीवोका समूह है। सुक्ष्मदर्शक यंत्रके द्वारा पानी 
में जो सुक्ष्म जीव देखे जाते हैं वे जलकायिक नहीं किन्तु चसजीव हैं ॥ 

३---इन प्र्थिवी आदिकोके चार चार भेद कहे गये है-- 


(१) वहाँ अचेतन स्वभाव सिद्ध परिणास' से रचित अपने 
कठिनता' गुणसहित, जड़पनासे प्रथिवीकायनामा नासकर्म 
के उदय न होने पर भी अभ्रथन-( फैलाव ) आदिसे युक्त 
है वह पृथिवी है या पृथिवी सामान्‍य है । 


(२) जिस कायमें से पृथिवीकायिक जीव मरकर निकल गया 
है सो परथिवीकाय है । 


(३) जिनने प्थिवी का हारीर घारण किया है वे प्थिवी- 
कायिक जीव हैं । 


(४) प्रथिवीके शरीरको घारण करनेसे पूर्वों विग्नहगतिमें जो 
जीव है उसे प्थिवीजीव कहते हैं । इसप्रकार जलकायिक 
इत्यादि अन्य चार स्थावर जीवोके समस्बन्धमें भी समभ्कत 
लेना चाहिए । 
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४--स्थावरजीव उसी भव्ें सम्यग्ददन प्राप्त करने योग्य नहीं 
होते क्योंकि संज्ञी पर्याप््क जीव सम्यग्दशेंन प्राप्त करने योग्य होते हैं । 


५४--पुथ्थिवीकायिकका शरीर मसुरके दानेके आकारका लंब गोल, 
जलकायिकका शरीर पानीकी बून्दके आकारका गोल, अग्निकायिकका 
शरीर सुइयोंके समूहके आकारका और वायुकामरिकका शरीर ध्वजाके 


आकार का लंबा-तिरछा होता है। वनस्पतिकायिक्‌ और चसजीवोंके 
घरीर अनेक भिन्न भिन्न आकारके होते हैं । 


( गोमट्ू्सार जीवर्काड गाथा २०१ ) ॥ १३ ॥ 


त्रस जीवोंके भेद 


द्वीन्द्रियादयस्रसा। ॥ १४७ ॥ 


- अर्थ--][ हि इन्द्रिय श्रादयः ] दो इन्द्रिय से लेकर श्रर्थात्‌ दो 
इन्द्रिय तीन इन्द्रिय चार इन्द्रिय और पाँच इन्द्रिय जीव [ असा+ ] चस 
कहलाते है १ 


टीका 


१--एकेन्द्रिय जीव स्थावर है और उत्तके एक स्पशन इन्द्रिय ही 


होती है। उनके स्पर्शन इन्द्रिय, कायबल, आयु और इवासोच्छुवास यह 
चार प्राण होते हैं । है 


२--छ इन्द्रिय जोवके स्पशन और रसना यह दो इच्द्रियाँ हो 
होती है । उन्तके रसना और चचनबल बढ़नेसे 


पल । कुल छह प्राण होते है । 

ही दोली है । उनके भार इन्तिय भिर होनेसे कप न दी पवियाँ 
स्व होतो हैं उनके चस इस्हिय भतिक ढक कक न चच ये चाइ 
जर्नियोंके होते है । इन पाँच इन्द्रियॉका ऊपर जो क्रम काम है कक 
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उल्टी सुल्टी इन्द्रियाँ किसी जीवके नहीं होती हैं। जैसे केवल स्पश्नेत और 
चक्षु, यह दो इन्द्रियाँ किसी जीवके नहीं हो सकती किन्तु यदि दो होगी तो 
वे स्पशेन और रसना ही होगी । सैनी जीवोंके मनबल होता है इसलिये 
उनके दद्य प्राण होते हैं ।। १४ ४ 


इन्द्रियोंकी संख्या 
पंचेन्द्रियणि ॥ १५ ॥ 


धर्थे८-[ इन्द्रियाणि ] इन्द्रियां [ पंच ] पाँच हैं । 
टीका 

१--इन्द्रियाँ पाँच हैं । श्रधिक नही | “इन्द्र अर्थात्‌ आत्माकी 
अर्थात्‌ संसारी जीवकी पहिचान करानेवाला जो चिह्न है उसे इन्द्रिय कहते 
हैं। प्रत्येक द्रव्येन्द्रिय अपने अपने विषयका ज्ञान उत्पन्न होनेमे निमित्त 
कारण है । कोई एक इन्द्रिय किसी दूसरी इन्द्रियके आधीन नहीं है । भिन्न 
भिन्न एक एक इन्द्रिय परकी अपेक्षासे रहित है अर्थात्‌ अहमिन्द्रकी भाँति 
प्रत्येक अपने अपने श्राधीन है ऐसा ऐड्वर्य धारणा करती हैं । 

प्रक्ष--वचन, हाथ, पैर, गुदा, औरु लिंगको भी इन्द्रिय क्‍यों 
नहीं कहा ? 

उचर--यहाँ उपयोगका प्रकररप है । उपयोगमें स्पर्शादि इंद्वियाँ 
निमित्त है इसलिये उन्हें इन्द्रिय मानना ठीक है । वचन इत्यादि उपयोगमें 
निमित्त नही हैं वे मात्र जड़ क्रियाके साधन हैं, और यदि क्रियाके कारण 
होनेसे उन्हे इन्द्रिय कहा जाय तो मस्तक इत्यादि सभी आंगोपांग (क्रियाके 
साधन ) हैं, उन्हें भी इंद्रिय कहना चाहिये । इसलिये यह मानना ठीक है 
कि जो उपयोगमें निमित्त कारण है वह इंद्रियका लक्षण है । 

२-जड़ इंद्रियाँ इद्रियज्ञानमें निमित्त मात्र है किक्तु ज्ञान उन 
इंद्रियोंसे चही होता, ज्ञान तो आत्मा स्वयं स्वत: करता है। क्षायोपशमिक- 
ज्ञानका स्वरूप ऐसा है कि वह ज्ञान जिस समय जिसप्रकारका उपयोग 
क्रनेके योग्य होता है तब उसके योग्य इंद्रियादि बाह्य निमित्त स्वयं स्वतः 
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उपस्थित होते हैं, निमित्तकी राह नहीं देखनी पडती । ऐंसा निमित्त नैमि- 
सज्तिक संबंध है । “इंद्रियाँ है इसलिये ज्ञान हुआ है!” ऐसा अज्ञानी मानता है, 
किन्तु ज्ञानी यह मानता है कि ज्ञान स्वतः हुआ है और जड़ इन्द्रियाँ उस 
समय संयोगरूप ( उपस्थित ) स्वयं होती ही है । 
[ देखो अध्याय १ सूत्र १४ की टीका ] ॥ १५१ 
इन्द्रियोंके मूल भेद 


हिविधानि ॥ १६ ॥ 
श्रथें---सब इन्द्रियाँ [ द्विविधानि ] द्रव्येन्द्रिय और भाव इद्वियके 
भेदसे दो दो प्रकारकी है। 
नोठ:--ब्रव्येन्द्रिय सम्बन्धी सूत्र १७ वाँ श्रौर भावेन्द्रिय सम्बन्धी १८ वाँ दे (! १६ ॥॥ 
द्रव्येन्द्रियका स्वरूप 


निद्र॒ त्युपरकणे द्र॒व्येन्द्रियण ॥ १७ ॥ 

अर्थ--[ निवृति उपकरणे | निद्वुति और उपकरणको [द्रव्ये- 

न्द्रियम ] द्रव्येन्द्रिय कहते है । 
टीका 

निश्वंति---पुदुगलविपाकी नामकर्मके उदयसे प्रतिनियत स्थानमें 
होनेवाली इन्द्रियरूप पुद्गलकी रचना विशेषको बाह्य निद्व ति कहते हैं, और 
उत्सेधांगरुलके असंख्यातवें भागप्रमारण शआ्ात्माके विश्वुद्ध प्रदेशोंका चक्षु आदि 
इन्द्रियोके आकार जो परिणमन होता है उसे जआभ्यन्तर निद्ठ ति कहते हैं। 
इसप्रकार निद्व तिके दो भेद हैं । [देखो अध्याय २ सूत्र ४४ की टीका | 

जो आत्मप्रदेश नेत्रादि इन्द्रियाकार होते हैं वह-अभ्यन्तर निदध ति 
है और उसी आत्मप्रदेशके साथ नेत्नादि आकाररूप जो पुढ़ल सम्बरह रहते 
है वह बाह्य निद्व ति हैं, कर्णेन्द्रियके आात्मप्रदेश जवकी नलीके समान और 
नेत्रेन्द्रियके आत्मप्रदेश मसूरके आकारके होते है और पुद्चल इन्द्रियाँ भी 
उसी आकारकी होती है । 

शेड 
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२, उपकरण---निद्ठ तिका उपकार करनेवाला पुद्ल समूह उप- 
करणा है । उसके वाह्य श्रीर अभ्यंतर दो भेद हैं | जैसे नेतमें सफेद और 
काला मंडल आभ्यन्तर उपकरण है और पलक तथा गद्टा इत्यादि बाह्य 
उपकरण है | उपकरणका अर्थ निमित्तमातच समभना चाहिये किन्तु बह 
नही समझना चाहिये कि वह लाभ करता है । 

[देखो अर्थ प्रकाशिका पृष्ठ २०२-२०३] यह दोनो उपकररा जड़ है ॥१७॥॥ 
भाषेन्द्रिय का स्वरूप 
लब्ध्युपयोगो भावेन्द्रियप्‌ ॥ १८ ॥ 


भ्र्थे---| लब्धि उपयोगी ] लब्धि और उपयोगको [ भावेन्द्रियस ] 

भावेन्द्रिय कहते है । 
टीका 

१ लछब्धि---- लब्धिका श्रथे प्राप्ति श्रथवा लाभ होता है ॥ आत्माके 
चैतन्यग्रुणका क्षयोपद्मम' हेतुक विकास लब्धि है । (देखो सूत्र ४५ की टीका) 

उपयोग---चै तनन्‍्यके व्यापारको उपयोग कहते है । आत्माके चैतन्य 
गुणका जो क्षयोपशम हेतुक विकास है उसके व्यापारको उपयोग कहते है। 

२--आत्मा ज्ञेय पदार्थ के संघ्ुत्ल होकर अपने चेतनन्‍्य व्यापारको 
उस ओर जोड़े सो उपयोग है । उपयोग चैतन्यका परिणमन है । वह 
किसी श्रन्य ज्ञेय पदार्थकी ओर लग रहा हो तो, आत्माकी सुनने की शक्ति 
होने पर भी सुनता नही है । लब्धि और उपयोग दोनोके सिलनेसे ज्ञानकी 
सिद्धि होती है । 

३ प्रश्च----उपयोग तो लब्धिरूप भावेन्द्रियका फल ( काये ) है, 
तब फिर उसे भावेन्द्रिय क्यो कहा है ? 

उचर--कार्य में कारणका उपचार करके उपयोगको (उपचारसे) 
भावेन्द्रिय कहा जाता है। घटाकार परिणमसित ज्ञानको घट कहा जाता है, 
इस न्यायसे लोकमें कार्यको सी कारण माना जाता है। आत्माका लिंग 
इन्द्रिय ( भावेन्द्रिय ) है, भात्मा वह स्व अर्थ है उसमें उपयोग मुख्य है 


अध्याय २ सूच १८ २५६ 


और वह जीवका लक्षण है, इसलिये उपयोगको भावेन्द्रियत्व कहा जा. 
सकता है । 
४. उपयोग और लब्घि दोनोंको भावेन्द्रिय. इसलिये कहते हैं कि 
वे द्रव्यपर्याय नही किन्तु गुणपर्याय हैं, क्षयोपशमहेतुक लब्धि भी एक पर्याय 
था घर्मे है और उपयोग भी एक घर्में है, क्योकि वह शात्माका परिणाम 
है । वह उपयोग दर्शंन और ज्ञानके भेदसे दो प्रकारका है । 

५. घममं, स्वभाव, भाव, ग्रुशापर्याय और गुणा शब्द एकार्थ वाचक 


हैं । 

६. प्रयोजनश्वुत॒ जीवादि तत्त्वोंका श्रद्धाल' करने योग्य ज्ञानकी 
क्षयोपशमलब्बि तो सभी सैनी पंचेन्द्रिय जीवोंके होती है, किन्तु जो जीव 
पराश्रयकी रुचि छोड़कर परकी ओरसे फक्रुकाव हटाकर, निज' (आत्मा) की 
ओर उपयोगको लगाते हैं उन्हे आत्मज्ञान (सम्यग्ज्ञान) होता है । श्रौर जो 
जीव पर की ओर ही उपयोग लगाये रहते हैं उन्हे मिथ्याज्ञान होता है, 
और इससे दुःख ही होता है कल्याण नही होता । 

इस स्रत्रका सिद्धांत 

जीवको छमझ्मस्थदशामे ज्ञानका विकास अर्थात्‌ क्षयोपशमहेतुक लब्धि 
बहुत कुछ हो तथापि वह सब विकासका उपयोग एक साथ नही कर 
सकता, क्योक्ति उसका उपयोग राग्रसिश्चित है इसलिये रागमें अठक जाता 
है, इसलिये ज्ञानका लब्धिरूप विकास बहुत कुछ हो फिय भो व्यापार 
( उपयोग ) अल्प ही होता है । ज्ञानगुण तो प्रत्येक जीवके परिपूर्ण है, 
विकारीदशामे उसकी ( ज्ञानग्रुणकी ) पूर्ण पर्याय प्रगट नही होती, इतना 
ही नही किन्तु पर्यायमें जितना विकास होता है उतना भी व्यापार एक साथ 
नही कर सकता । जबतक शआआत्माका आश्रय परकी ओर होता है तबतक 
उसकी ऐसी दशा होती है । इसलिये जीवको स्व और परका यथारे मेद- 
विज्ञान करना चाहिये | भेदविज्ञान होनेपर वह अपने पुरुषार्थंको अपनी ओर 
लगाया ही करता है, और उससे क्रमदः रागको दूर करके बारहवे शुरा- 
स्थानमे सर्वेथा राग दूर हो जानेपर वीतरागता प्रगठ हो जाती है | तत्प- 
स्पातु थोड़े ही समयमे पुरुषार्थे बढ़ने पर ज्ञान ग्ुण जितना परिपूरो है उतनी 
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परिपूर्ण उसकी पर्याय प्रगठ होती है। ज्ञानपर्याय पूर्ण प्रगट (विकसित) 
हो जाने पर ज्ञानके व्यापारको एक ओरसे दूसरी ओर ले जाने की आव- 
इयकता नही रहती। इसलिये प्रत्येक झम्॒क्षुक्रो यथार्थ मेदविज्ञान प्राप्त करना 
चाहिये; जिसका फल केवलज्ञान है।॥ १८ ॥! 

पाँच इन्द्रियोंके नाम और उनका क्रम 

स्पशनरसनांघाणचक्तु:श्रोत्राणि ॥१६)॥॥ 

झर्थे---[ स्परशेत ] स्पशन | रसना ] रसना [ जक्लाण ] नाक 
९ चक्षुः |] चक्षु और [ शआओचर | कान-यह पाँच इन्द्रियाँ है। 

टीका 
(१) यह इन्द्रियाँ भावेन्द्रिय श्ौर द्वव्येन्द्रिय यों दोनों प्रकारकी सम- 
भना चाहिये । एकेन्द्रिय जीवके पहिली (स्पर्शंन) इन्द्रिय, दो इन्द्रिय जीवके 
पहिली दो क्रमशः होती हैं । इस अध्यायके चौदहवें सूत्र की टीकामे इस 
सम्बन्धसे सविवरण कहा गया है । 

(२) इन पाँच भावेन्द्रियोंमें भावश्रो्रेन्रियको अति लाभदायक 
माना गया है, क्योंकि उस भावेन्द्रियके बलसे जीव सम्यग्ज्ञानी पुरुषका उप- 
देश सुनकर और तत्पश्चात्‌ु विचार करके--यथा्थे निर्णय करके हितकी 
प्राप्ति शौर अहितका त्याग कर सकता है | जड़ इन्द्रिय तो सुननेमें निमित्त 
सात्र है । 

३- (अ)-श्रोत्रेन्द्रिय (कान) का आकार जवकी बीचकी नालीके 
समान, (ब)--नेत्रका आकार मसूर जैसा, (क)-नाकका आकार तिलके 
फूल जैसा, (ड)---रसनाका आकार अधैचन्द्रमा जैसा और (इ)--स्पशों- 
नेन्द्रिका आकार दरीराकार होता है,-स्पशंनेन्द्रिय सारे धारीरमें होती 


है ॥ १६ ॥॥ 
इन्द्रियोंके विषय 
स्पश रसगन्धवर्ण शब्दा स्तदर्था; ॥२५०॥। 


श्र्श--[ स्पशेरसगंघवर्णशब्दा: ] स्पशे, रस, गंध, वर्ण, ( रंग ) 
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झौर शब्द यह पाँच क्रमशः [तत्‌ श्र्था:] उपरोक्त पाँच इन्द्रियोंके विषय हैं 
अर्थात्‌ उपरोक्त पाँच इन्द्रियाँ उन उन विषयोंक्रो जानती हैं। 
टीका 
१. जाननेका काम भावेन्द्रियका है, पुदुगल इन्द्रिय निमित्त है। 
प्रत्येक इन्द्रियका विषय क्‍या है सो यहाँ कहा गया है । यह विषय जड़- 
पुदुगल हैं । 
२, प्रश्च----यह जीवाधिकार है फिर भी पुद्गलद्वव्यकी बात क्‍यों 
ली गई है ? 
उचर----जीवको भावेन्द्रियसे होनेवाले उपयोगरूपज्ञानमें ज्लेय क्या 
है यह जाननेके लिये कहा है । ज्ञेय निमित्त मात्र है, झेयसे ज्ञान नही होवा 
किंतु उपयोगरूप भावेन्द्रियसे ज्ञान होता है अर्थात्‌ ज्ञान विषयी है और ज्ञेय 
विषय, यह बतानेके लिये यह सूचर कहा है । 
३. स्प्‌्श----आउठ प्रकारका है शीत, उष्ण, रूखा, चिकना, कोमल, 
कठोर, हलका और भारी । 
रस-पौँच प्रकारका है खट्ठा, मीठा, कड्डवा, कषायला, चिरपरा । 
गंध-दो प्रकारकी हैं सुगन्‍्ध और डुर्गेन्ध । 
चृर्ण-पाँच प्रकारका है काला, पीला, नीला, लाल और सफेद । 
शब्द--सात प्रकारका है घडज, रिषभ, गंघार, मध्यम, पंचम, 
घेवत, निबाघ 
इसप्रकार कुल २७ भेद हैं उनके संयोगसे जसंख्यात भेद हो जाते हैं । 
४---सैनो जीवोके इन्द्विय हारा होनेवाले चेतन्य व्यापारमें मन 
निमित्त रूप होता है । 
४--स्पर, रस, गंध और हाब्द विषयक ज्ञान उस २ विषयोंको 
जाननेवाली इन्द्रियके साथ उस विषयका संयोग होनेसे ही होता है । आत्मा 
चस्तुके द्वारा जिस रूपको देखता है उसके योग्य क्षेत्रमे दूर रहकर उसे देख 
सकता है ॥| २० दि 


२६२ सोक्षशास्त्र 
मनका विषय 


श्रुतमनिन्द्रियस्य ॥ २१ ॥ 


अ्र्थ--] अनिन्द्रियस्थ | सनका विषय [ श्रुतस्‌ || श्षुतज्ञानगोचर 
पदार्थे है अथवा, मनका प्रयोजन श्र्‌ तज्ञान है । 


दीका 
१--व्यमन श्राठ पाँखुड़ीवाले खिले हुए कमलके आकार है। 
[ देखो अध्याय २ सूत्र ११ की टीका ] 


श्रवण किये गये पदार्थंका विचार करनेमें मन द्वारा जीवकी प्रवृत्ति 
होती है। करों रिद्रियसे श्रवण किये गये शब्दका ज्ञान मतिज्ञान है; उस मति- 
ज्ञानपूर्वक किये गये विचारको श्र्‌ तज्नान कहते हैं। सम्यरज्ञानी पुरुषका उप- 
देश अवण करनेमें कर्णेन्द्रिय निमित्त है और उसका विचार करके यथार्थ 
निर्णय करनेमें मन निमित्त है) हितकी प्राप्ति श्रौर अहितका त्याग मनके 
द्वारा होता है । ( देखो अध्याय २ सूच ११ तथा १९ की टीका ) पहिले 
राग सहित मनके द्वारा आत्माका व्यवहार सच्चा ज्ञान किया जा सकता 
है और फिर ( रागको अ्रंशतः अश्रभाव करने पर ) मनके अवलम्बनके बिना 
सम्यग्ज्ञान प्रगट होता है, इसलिये सैनी जीव ही घर्म प्राप्त करनेके योग्य 
हैं। ( देखो अध्याय २ सूत्र २४ की टीका ) 
+ २-मनरहित (असैती) जीवोंके भी एक प्रकारका श्रुतज्ञान होता 
है । ( देखो श्रध्याय १ सूत्र ११ तथा ३० की ठीका ) 
उन्हें आत्मज्ञान नही होता इसलिये उनके ज्ञानको 'कुत्रुत” कहा 


जाता है । 
३--श्रुतज्ञान जिस विपयको जानता है उसमें मन निमित है, 
किसी इन्द्रियके आधीन मन नही है । अर्थात्‌ श्रुतज्ञानमे किसी भी इन्द्रियका 


निमित्त नही है ॥२१॥ 


श्रध्याय २ सूत्र २२-२३ २६३ 
इन्द्रि योंके स्वामी 
वनस्पत्यन्तानामेकम् ॥ २२ ॥ 


अ्रथं---[ वनस्पति श्रंतानां | ववस्पतिकाय जिसके अंतमें है ऐसे 
जीवोंके अर्थात्‌ प्रथ्वीकायिक जलकायिक अग्निकायिक, वागयुकायिक और 
वनस्पतिकायिक जीवोके [एकस्‌ ] एक स्पशेन इन्द्रिय ही होती है 


टीका 

इस सूत्रमें कथित जीव एक स्पर्शन इन्द्रियके द्वारा ही ज्ञान करते 
है । इस सूत्रमें इन्द्रियोके “स्वामी” ऐसा शीषेक दिया है, उसमें इन्द्रियके दो 
प्रकार है---जड़ इन्द्रय और भावेन्द्रिय । जड़ इन्द्रियके साथ जीवका 
निर्मित्त-नै मित्तिक संबंध बतानेके लिए व्यवद्दारसे जीवको स्वामी कहा है, 
वास्तवमे तो कोई द्रव्य किसी द्रग्यका स्वामी है ही नही । और भावेन्द्रिय 
उस आत्माकी उस समयकी पर्याय है अर्थात्‌ अशुद्धनयसे उसका स्वामी 
आत्मा है । २२ ॥। 


कमिपिपीलिकाभ्रमरमनुष्यादिनामेकेक्वुद्धानि ॥ २३ ॥। 

झर्थे---[ कृमिपिपी लिकाअ्मरसनुष्यादिनास] कृमि इत्यादि, 
चीटी इत्यादि, म्रमर इत्यादि तथा मनुष्य इत्यादिके [ एकेक वृद्धानि | ऋ्रमसे 
एक एक इन्द्रिय, बढ़ती अधिक अधिक है अर्थात्‌ कृमि इत्यादिके दो, 
चींटी इत्यादिके तीन, भोंरा इत्यादिके चार और मनुष्य इत्यादिके पाँच 
इन्द्रियाँ होती हैं । 

टीका 

प्रश्ष---पदि कोई मनुष्य जन्मसे ही अंघा और वहरा हो तो उसे 
तीन इन्द्रिय जीव कहना चाहिये या पत्चेन्द्रिय ? 

उचर---वह एंचेन्द्रिय जीव ही है, क्योंकि उसके पाँचों इन्द्रियाँ 
है किन्तु उपयोगरूप शक्ति न होनेसे वह देख और सुन नही चकता । 

नोट:--इसप्रकार ससारी जीवॉके इन्द्रियहारका वर्णन हुआ, भव उनके 
मनदहारका चर्णान २४ ये सूचमें किया जाता है ॥ र३३॥ 


२६४ मोक्षशास्त्र' 


सैनी किसे कहते हैं ९ 
संज्ञिन:ः समनस्का।; ॥ २४ ॥ 


अर्थ--[ समनस्का: | मनसहित जीवोंकों [ संज्ञिनः ] सैनी 

कहते हैं । 
टीका 

सेनी जीव पंचेन्द्रिय ही होते है ( देखो श्रध्याय २ सूत्र ११ तथा _ 
२१ की टीका ) जीवके हिताहितकी प्रवृत्ति मनके हारा होती है । 
पंचेन्द्रिय जीवोंमें सैती और असेनी ऐसे दो भेद होते है, सेनी अर्थात्‌ 
संज्ञी-संज्ञावाला आरणी समभना चाहिये । 'संज्ञा' के अनेक श्रथे हैं उनमें 
से यहाँ “मन” अर्थे लेना चाहिए ॥ २४॥ 

मनके द्वारा दिताहितकी अृचि होती है किन्त शरीर के छूट 
जाने पर विग्रहगतिमें [ नये शरीरकी प्राप्ति के लिये गमन करते हुए 
जीवको ] मन नहीं है. फिर भी उसे कर्मका आश्रय होता है, इसका 
क्या कारण है ९ 


विग्रहगतो कर्मयोग: ॥ २५ ॥ 

श्र्थे“-[ विश्नहगतौ ] विग्रहगतिमें अर्थात्‌ नये शरीरके लिये 

गमनमें [ कर्मेयोगः ] कार्मेयकाययोग होता है । 
टीका 

(१) बिग्रहग ति----एक शरीरको छोड़कर दुसरे शरी रकी श्राप्ति के 
लिये गमन करना विग्रहगति है । यहाँ विग्यहका अर्थ शरीर है । 

कर्मयोग---कर्मेके सम्रहको कार्मण शरीर कहते है। आत्म- 
प्रदेशोंके परिस्पन्दसनको योग कहते हैं इस परिस्पन्दनके समय कार्मरश 
शरीर निमित्तरूप है इसलिये उसे कर्मेयोग अथवा कार्मेणकाययोग कहते 
हैं, और इसलिये विग्रहगतिमें भी नये कर्मोका आश्रव होता है | [ देखो 


सूत्र ४४ की टीका | 
२--म रण होने पर नवीन शरीरको ग्रहण करनेके लिये जीव जब 
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गमन करता है तब मार्गमें एक दो या तीन समय तक' अनाहारक रहता 

है । उस समयसे कार्मणयोगके कारण पुदुगलकर्मका तथा तैजसवर्गेणाका 

ग्रहण होता है, किन्तु नोकमें-पुदुगलोंका भ्रहय्य नही होता ॥ २५ ॥ 
विग्रहपतिमें जीव और पुदु्गलोंका गमन कैसे होता है ९ 


हि पी आ 
अनुश्रेणि गति; ।॥॥। २६ ॥ 

हर्थ---[ गति ]जीव पुदुंगलोका गमन [ श्रनुश्षेणि ] श्रेणीके 

अनुसार ही होता है । 
टीका 

१. श्रेणि---लोकके मध्यभागसे ऊपर, नीचे तथा तियेंक्‌ दिश्लामें 
ऋमदा: हारबद्ध रचनावाले प्रदेशोंकी पंक्ति ( 7476 ) को श्रेरिए कहते हैं । 

२-विग्रहगतिमें आकाझ प्रदेशोकी सीधी पंक्ति पर ही गमन होता 
है | विदिशामें गमन नही होता । जब प्रुदुगलका शुद्ध परमाझु अति झीक्र 
गमन करके एक समयमे १४ राजु गमन करता है तत्र वह श्रेरिंबद्ध सीधा 
ही गरमन करता है। 

३. उपरोक्त श्रेरिकी छह दिशाएँ होती हैं (१)-पूर्वसे पश्चिम, 
(२)-उत्तरसे दक्षिण, (३)-ऊपरसे नीचे, तथा अन्य तीन उससे उल्टेरूप 
में श्र्थात्‌ (४)-पश्चिमसे पूवें, (५)-दक्षिणसे उत्तर झौर (६)-चीचेसे 


ऊपर।॥ 
४, प्रश्ष---यह जीवाधिकार है, तब फिर इसमें पुदुगलका विषय 


क्यों लिया गया है ? 
उत्तर---जीव और पुदुगलका निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध बतानेके 


लिये तथा यह बतानेके लिये कि जीव और पुद्गल दोनों अपनी स्वतंत्र 
धोग्यतासे गमन करते है,-पुदुगलका भी विषय लिया गया है ॥ २६ ॥। 


मुक्त जीवॉकी गति कैसी होती है ९ 
ध्विग्वदा जीवस्य ॥ २७ ॥ 
३७ 
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अ्रथें---[ जीवस्य ] उक्त जीवकी गति [ श्रविश्नह्ा | बक़ता 

रहित सीधी होती है। 
टीका 

सूत्रमे 'जीवस्य” शब्द कहा गया है कितु पिछले सूत्रमें संसारी जीव 
का विषय था इसलिये यहाँ “जीवस्य” का अर्थ 'सुक्त जीव होता है 

इस अध्यायके पच्चीसवें सूत्रमें विग्रहका अर्थे 'शरीर” किया था 
और यहाँ उसका श्रर्थ “वक्रता' किया गया है; विग्रह शब्दके यह दोनों अर्थ 
होते हैं। पतच्चीसवें सूच्रमें श्रेणिका विषय नही था इसलिये वहाँ “वक्रता' 
श्र्थ लागू नहीं होता, कितु इस सूचरमें श्रेरिकका विषय होनेसे “अविग्रहा' का 
अर्थ वक्रता रहित ( मोड़ रहित ) होता है ऐसा सम भरना चाहिये। मुक्त 
जीव श्रेरि[बद्धधतिसे एक समयमें सोधे सात राजू ऊपर गमन करके सिद्ध 
क्षेत्रमें जाकर स्थिर होते हैं ॥। २७ ॥॥ 


सेसारी जीवोंकी गति और उसका समय 
विग्नदवती च संसारिणः प्राकूचतुभ्य; ॥ २८ ॥ 


अथे---[ संसारिणः | संसारी जीवकी गति [ चतुम्यें: प्राक ] 

चार समयसे पहिले [ विग्रहवतो च ] वक्तता--मोड़ सहित तया रहित 
होती है । 

टीका 

१--संसारी जीवकी गति मोड़ासहित और मोड़ारहित होती है । 

यदि सोड़ा रहित होती है तो उसे एक समय लगता है, एक मोड़ा लेना 

पड़े तो दो समय, दो मोड़ा लेना पड़े तो तीन समय और तीन मोड़ा लेना 

पड़े तो चार समय लगते है। जोबव चौथे समयमे तो कहों न कही नया शरीर 

नियमसे धारण कर लेता है, इसलिये विग्रहगमतिका समय अधिकसे अधिक 

चार समय तक होता है। उन गतियोके नाम यह हैं:---१-ऋ€ज़ुगति (ईणु- 

गति) २-पारिसुक्तागति, ३-लांगलिकायति और ४-गौसूत्रिकायति । 
२--एक परमाणुको मंदगतिसे एक आकाशञप्रदेशसे उसीके निकट 
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के दूसरे आकाश प्रदेश तक जानेमें जो समय लगता है वह एक समय है। 
घह छोटेसे छोटा काल है । 

३--लोकमें ऐसा कोई स्थान नहीं है जहाँ जानेमें जीवको तीन से 
अधिक सोड़ा लेना पड़ते हों । 

४---विग्रहगतिमें जीवको चैतन्यक्रा उपयोग नहीं होता । जब 
जीव की उसप्रकारकी योग्यत्ता चही होती तब द्रव्येन्द्रियाँ भी नही होती । 
ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है । जब जीवको भावइन्द्रियके उपयोगरूप 
परिणमित होनेकी योग्यता होती है तब द्रग्येन्द्रियाँ अपने कारणसे स्वयं 
छपस्थित होती हैं । दह यह सिद्ध करता है कि जब जीवकी पराचता होती 
है तब उसके अनुसार चिमित्त स्वर्य उपस्थित होता है, निर्मित्तके लिये 
राह नही देखनी पड़ती ॥ २८ ॥| 

अविग्रहगतिका समय 


एकसमया 5विग्रह्ा ॥| २६ ॥ 
झ्र्थं--[ अविग्नहर | मोड़रहिंत यति [ एकससया ] एक समय 

मान्र ही होवी है, अर्थाद्‌ उसमे एक समय ही लगता हैँ । 

टीका 
१---जिस समय जीवका एक हरीरके साथ का संयोग छूटता है 
उसी समय, यदि जीव अविग्नह गतिके योग्य हो तो दूसरे क्षेत्रमे रहनेवाले 
अन्य शरीरके योग्य पुढ़लोके साथ (शरीरके साथ) सम्बन्ध प्रारम्म होता 
है । मुक्त जीवोको भी सिद्धगतिमे जानेमे एक ही समय लगता है यह गति 
सीधी पंक्ति में ही होती है । 
२---एक पुदुलको उत्कृष्ट वेगपूर्वंक गति करनेमे चौदह राजू लोक 
अर्थात्‌ लोकके एक छोरसे दूसरे छोर तक (सीघी पंक्तिमें ऊपर या नीचे) 
जाने मे एक समय ही लगता है ॥ २६ ॥। 
विग्रहग तिर्में आद्ारक-अनाहारककी व्यवस्था 


एक दो त्रीन्वानाहारकः ॥ ३०॥॥ 
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शर्थ--विग्रहग तिमें | एक हो वा तीन |] एक दो अथवा टीन 

समय तक [ अ्रनाहारकः | जीव अ्रनाहारक रहता है । 
टीका 

१ आहार---औदारिक, वेक्रियिक, और आहारकशरीर तथा छह- 
पर्याप्तिके योग्य पुदूल परमाणखुआओंके ग्रहणको जाहार कहा जाता है । 

२०--उपरोक्त आहारको जीव जब तक ग्रहण नही करता तब तक 
वह अनाहारक कहलाता है | संसारी जीव अविग्रहगतिमें श्राह्चारक होता 
है, परन्तु एक दो या तीन मोड़ावाली गतिमें एक दो या तीन' समयतक 
अनाहारक रहता है, चौथे समयमें नियमसे आहारक हो जाता है । 

३--यह ध्यानमें रखना चाहिये कि इस सूत्रमें नोकरमम की श्रपेक्षासे 
अनाहा रकत्व कहा है । करमंग्रहणा तथा तैजस परमाणुओंका ग्रहण तेरहवे 
गुणस्थानतक होता है । यदि इस कम और तैजस परमाझुके ग्रहदणकों 
आहारकत्व माना जाय तो वह अयोगी ग्रुणस्थानमें चही होता । 

४---विग्रहगति से अतिरिक्त समयमें जीव प्रतिसमय नोकमेरूप 
आहार ग्रहरप करता है । 

५--यहाँ श्राहार-अनाहार और ग्रहण शब्दोंका प्रयोग हुआ है, 
वह सात्र निमित्त नैमित्तिक संबंध बतानेके लिये है। वास्तवमें ( निम्धय 
हृष्टिसे ) आत्माके किसी भी समय किसी भी परद्रव्यका ग्रहण या त्याग 
नही होता, भले ही वह निगोदम हो या सिद्धमे ॥॥ ३० ॥। 

जन्मके भेद 


सम्पूच्छेनगर्भोपपादा जन्म ॥ 2११ ॥ 
झर्थ--[ सस्सुच्छेनगर्भेउडपपादाः ] सम्मूच्छेन, गर्भ और उपपाद 
तीन प्रकारका [ जन्म ] जन्म होता है । 
टीका 
१ जन्म---नवीन शरीरको धारण करना जन्‍म है। 
सम्मूच्छेनजन्म---अपने शरीरके योग्य पुदल परमाझुओंके द्वारा, 
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साता-पिताके रज और वीयके बिना ही शरीरकी रचना होना सो सम्मच्छेन 
जन्म है । 


गर्सेजन्म---लीके उदरमें रज और वीयेंके मेलसे जो जन्म [(207०- 
७०४०७] होता है उसे गर्भेजन्म कहते हैं | 


उयपादजन्मू----माता पिताके रज और वीयेके बिना देव और 
नारकियोके सिश्चित स्थान-विदेषमें उत्पन्न होनेकी उपपादजन्म कहते हैं । 
यह उपपादजन्मवाला शरीर वेक्रियिक रजकरणोंका बनता है ॥ 


२--समन्‍्ततः-+म्‌च्छेनं-से संसृच्छेन शब्द बनता है । यहाँ सम- 


न्‍्ततःका अर्थ चारों ओर अथवा जहाँ--तहाँसे होता है और म्‌च्छुनका अर्थ 
शरीरका बन जाना है 


३- जीव अनादि श्रनंत है, इसलिये उसका जन्म-मररण्ाण नहीं होता 
किन्तु जीवको श्रनादिकालसे अपने स्वरूपका अम (सिथ्यादशेन) बना हुआ 
है इसलिये उसका शरीरके साथ एक क्षेत्रावगाह संबंध होता है, और वह 
अज्ञानसे शरीरको अपना मानता है । और अनादिकालसे जीवकी यह विप- 
रीत मान्यता चली आ रही है कि मैं शरीरकी हलत-चलन गादि क्रिया कर 
सकता हूँ, शरीरकी क्रियासे घर्मं हो सकता है, शरीरसे म्ुप्के सुख दुःख होते 
है इत्यादि जबतक यह मिथ्यात्वरूप विकारभाव जीव करता रहता है तब 
तक जीवका नये नये शरीरोंके साथ सम्बन्ध होता रहता है । उस नये शरीर 
के संबंध [संयोग] को जन्म कहते हैं और पुरामे' शरीरके वियोगको मररप 
कहते हैं । सम्यग्हृष्टि होनेके बाद जब तक चारिन्र की पूर्मता नही होती 
तव तक जीवको नया शरीर प्राप्त होता है । उसमे जीवका कषाय भाव 
निमित्त है॥ ३१ ॥ 


योनियोंके भेद 
सचित्शीतसंदुता: सेतरा मिश्नाश्वेकशस्तद्योनय; ॥३ २॥ 


भ्रथें--..ढ] सचित्त ज्ञीत संचृताः | सचित्त, शीत, संबृत 
उससे उल्टी तीन-अचित्त, 8: 


उष्ण, विदवृत्त [च एकरा: सिक्षाए] और ऋमसे 
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एक एकको मिली हुई तीन श्रर्थात्‌ सचित्ताचित्त, शीतोष्ण, और संबुत 
विद्वृत [ ततु योत्यः | ये नव जन्मयोनियाँ हैं । 
ठीका 

जीवोके उत्पत्तिस्थानको योनि कहते हैं; योनि आधार है और 
जन्म' आधेय है। 

२, साचत्योनि---जीव सहित योनिको सचित्त योनि कहते हैं। 

संबत्तयोनि-जो किर्स,के देखनेमें न श्रावे ऐसे उत्पत्तिस्थान 
को संबृत ( ढकी हुई ) योनि कहते हैं । 

विवृतयो नि-जो सबके देख़नेमें आये ऐसे उत्पत्ति स्थानको विवृत 
( खुली ) योनि कहते हैं । 

१. मनुष्य या श्रन्य प्रासखीके पेटमें जीव ( कृमि इत्यादि ) उत्पन्न 
होते हैं उनकी सचित्तयोनि है । 

२. दीवालमें, मेज, कुर्सी इत्यादिमें जीव उत्पन्न हो जाते हैं, उनकी 
अचित्तयोनि है । 

३- मनुष्यकी पहिनी हुई ठोपी इत्यादिमें जीव उत्पन्न हो जध्ते है 
उनकी सचित्ताचित्तयोनि है । 

४. सर्दीमें जीव उत्पन्न होते है उनकी शीतयोनि है । ५-गर्मीमें 
जीव उत्पन्न होते है उनकी उष्ण योनि है । ६-पानीके खड्ड में सूर्येकी गर्मी 
से पानीके गर्म हो जाने पर जो जीव उत्पन्न हो जाते हैं उनकी शीतोष्ण- 
धोनि है । ७-बंद पेटीमें रखे हुए फलोंमें जो जीव उत्पन्न हो जाते है उनकी 
संद्ृतयोनि है। ८-पानीमें जो काई इत्यादि जीव उत्पन्न होते हैं उनकी 
विवृतयोनि है भौर ६-थोड़ा भाग खुला हुआ और थोड़ा ढका हुआ हो 
ऐसे स्थानमें उत्पन्न होनेवाले जीवोंकी संद्वतविद्वतयोनि होती है । 

प्र, गर्भयोनिके श्राकारके तीन भेद हैं--१-शंखावतें २-क्ूर्मोन्नत 
और ३-वबंशपच् । शंखावतेंयोनिमे गर्भ नही रहता, कूर्मोन्नतयोनिमें तीर्थंकर 
चक्रवर्ती, वासुदेव प्रतिवासुदेव भर वलभद्वर उत्पन्न होते हैं, उनके अ्रतिरिक्त 
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कोई उत्पन्न नहीं होता । वंशपत्रयोनिमें शेष गर्भजन्मवाले सब जीव उत्पन्न 
होते है ॥३२।। 
गर्भेजन्म किसे कहते हैं ९ 


जरायुजाण्डजपोतानां गर्भ: ॥ 2१ ॥ 
अ्र्थें- [| जयायुज अ्ंडज पोतानां |] जरायुज, अ्रंडज भौर पोततज इन 
तोन प्रकारके जीवोंके [ गर्भे: ] गर्भेजन्म ही होवा है अर्थात्‌ उन जीवोंके 
ही गर्भजन्म होता है । 
टीका 
१, जरायुज---जालीके ससान मास और खूनसे व्याप्त एक प्रकारकी 
थेलीसे लिपठा हुआ जो जीव जन्म लेता है उसे जरायुज कहते हैं। जैसे-- 
गाय, भेस, मनुष्य इत्यादि । 
अंडज---जो जीव भ्रंडोमे जन्म लेते है उनको श्रंडज कहते है, जेसे-- 
चिड़िया, कब्बतर, मोर वर्गरह पक्षी ॥ 
पोतज्ञ---उत्पन्न होते समय जिन जीवोके द्ारीरके ऊपय किसो 
प्रकारका भावररण नही होता उन्हे पोतज कहते है जैसे-सिंह, बाघ, हाथी, 
हिरण, बन्दर इत्यावि । 
२-असाधा रण भाषा गौर अध्ययनादि जरायुज जोबोंमें ही होता 
है, चक्रधर, वासुदेवादि, महाप्रमावशाली जीव जरायुज होते हैं, मोक्ष भी 
जरायुजको प्राप्त होता है ॥ ३३ ॥॥ 
उपपादजन्म किसे कहते हैं ९ 
देवनारकाणाम्ुपपादः ॥ शे७ ।। 
श्रथें---[ देवनारकार्णां ] देव और नचारकी जीवोके [ उपपादः ] 
उपपाद जन्म ही होता है अर्थात्‌ उपपाद जनन्‍्म' उन जीवोके ही होता है । 
टीका 
१--देवोके प्रसूतिस्थानमे झुद्ध सुगंघित कोमल सपुटके श्राकार 
शय्या होतो है उसमे उत्पन्न होकर अ्रंतम्र हुतेंमे परिपूर्ण जवान हो जाता 
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है, जैसे कोई जीव शय्यासे सोकर जागता है उसीप्रकार आनन्द सहित वह 
जीव बेठा होता है। यह देवोंका उपपाद जन्म है | 

२--नारकी जीव बिलोंमें उत्पन्न होते हैं मधुमक्खीके छत्तेकी भाँति 
ओंधा मुख किये हुये इत्यादि आकारके विविध झुखवाले उत्पत्तिस्यान हैं 
उनमें नारकी जीव उत्पन्न होते है श्नौर वे उल्ठा सिर ऊपर पैर किये हुए 
अनेक कष्ट कर वेदनाश्रोंसे निकलकर विलाप करते हुए घरती पर गिरते 
हैं यह नारकीका उपपादजन्म' है ॥ ३४ ॥॥ 

सम्मूच्छेन जन्म किसके होता हे !? 
शेषाणां सम्मूच्छेनम्‌ ॥ ३५॥ 

अर्थे--[ शेषाणां ] गे और उपपाद जन्मवाले जीवोंके अतिरिक्त 
होष जीवोंके [सम्मुच्छेनम्‌ ] सम्मुच्छेंन जन्म ही होता है श्र्थाव्‌ सम्प्॒च्छन 
जन्म शेष जीवोके ही होता है । 

टीका 

एकेन्द्रिससे असैनी चतुरिन्द्रिय जीवोंके नियमसे समच्छेन जन्म होता 
है और असेनी तथा सैनी पंचेन्द्रिय तिर्यचोंके गर्भ और सम्प्रच्छन दोनों 
प्रकारके जन्म होते हैं अर्थात्‌ कुछ गर्भज होते हैं और कुछ सम्प्नच्छेन होते 
हैं । लब्ध्यपर्याप्तक मनुष्योके भी सम्मूच्छेनजन्म' होता है ॥ ३५ ।! 

शरीरके नाम तथा भेद 
७२५, ६5. /०५->प 
आओऔदारिकपेक्रियिकाहारकतैजसकामंणानि 


शरीराणि ॥ ३६॥ 
श्रथें---[ श्रौदारिक-वे क्रियिक श्राहारक तेजस कार्मेणाणि |] झऔौदा- 
रिक दें क्रियिक, आहारक, टीजस, और कार्मण [ दारीराणि ] यह पाँच 
धरीर हैं । 
ओदारिक शरीर---मनजुष्य और तिर्यचोंका झरीर जो कि सड़ता है 
गलता है तथा ररता है वह-भ्रौदारिक शरीर है। यह शरीर स्थूल ढ्वोता है 
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इसलिये उदार कहलाता है, सूक्ष्म निगोदियोका शरीर इच्द्रियोंके 
तो दिखाई देता है न मुड़ता है और न काटनेसे कटता है, आर मद हवस 
है, तयोंकि दुसरे शरीर उससे क्रमशः सुक्ष्म है [ देखो इसके बादका सुत्र ] 
वेक्रियिक शरीर--.- जिसमें हलके भारी तथा अनेक प्रकारके रूप 
बनानैकी शक्ति हो उसे वैक्रियिक शरीर कहते है वह देव झौर नारकियोंके 
ही होता है। 
नोट--यह चात्त ध्यानमे रखना चाहिये कि श्रीदारिक शरीरवाले जीव के 
ऋद्धिके कारण जो विक्रिया होती है वह श्रौदारिक द्रीरका ही प्रकार है । 
आहद्वारकशरीर---सूक्ष्म पदार्थोके निर्शंयके लिये अथवा सयमकी 
रक्षा इत्यादिके लिये छठवें ग्रुणस्थानवर्ती मनिके मस्तकसे जो एक हाथका 
पुत्तता निकलता है, उसे भ्राह्दरक शरीर कहते हैं। ( तत्त्वोमे कोई शका 
होने पर केवली अथवा श्र्‌ तकेवलीके पास जानेके लिए ऐसे झनिके मस्तकसे 
एक हाथका पुतला निकलता है उसे श्राह्यरक शरीर कहते हैं । ) 
तैजस झरीर----औदारिक, चेक्रियिक और शभ्राह्मरकः इन तीन 
धारीरोको कान्ति देनेवाले तेजस वर्गणासे बने हुए शरीरको तैजस शरीर 


कहते हैं | 
कार्मण शरीर---शानावरणादि आठ कमोके समृहकों कार्मरा 


शरीर कहते है । 
भनोट--पहिले तीन करार झाहार वर्गणाममं से बनते हैं । 


शरीरोंकी छक्ष्मताका वर्णन 
पर पर सूक्मम्‌ ॥ 2७ ॥| 

प्र्थ---पहिले कहे हुए झरीरोकी अपेक्षा [ पर पर॑ | आगे आगेके 
छरीर | सुक्ष्मण्‌ ] सूक्म सृक्म होते हैं अर्थात्‌ औदारिककी अपेक्षा वेक्रि- 
यिक सूक्ष्म, वेक्तियिककी अपेक्षा आहारक सूक्ष्म, आह्यारककी अपेक्षा तैजस 
सुक्म और लैजसकी जअपेक्षासे का्मेण शरीर सुक्ष्म होता है ॥ ३७ ॥ 

पहिले पहिले शरीरकी अपेक्षा आगेके शरीरोंके प्रदेश थोड़े होंगे 
ऐसी विरुद्ध मान्यता दूर करनेके लिये छत्र कहते हें । 
दर 
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प्रदेशतो 5संख्येयग्ु्ण प्रा्तेजसात्‌ ॥ श८॥ 
श्र्थ--[ प्रदेशतः ] अदेशोंकी अपेक्षासे [ लैजसातु प्राक्‌ ] तेजस 
शरीरसे पहिलेके शरीर [ असंख्येय गुर ] असंख्यावगुरणो हैं । 
अदा ; 
ओौदारिक शरीरके भ्रदेशोंकी अपेक्षा असंख्यातगुरो प्रदेश, वैक्तियिक 
दरीरके है, और वैक्रियिक दरीरकी अपेक्षा, असंख्यातगुरों प्रदेश आहारक 
शरीरके हैं। ३८ ॥। ह 


अनन्तगुणे परे ॥ ३६ ॥ 
भ्रथें--[ परे ] शेष दो शरीर [ श्रनस्तगुणे ] अनन्तगुरो परमाणु 
( भदेद ) वाले हैं भ्र्थात्‌ श्राहरक शरीरकी अपेक्षा ग्रनन्‍्तगुणो प्रदेश तेजस 
शरीरमें होते है और तैजस शरीरकी अपेक्षा अनन्तगुणो प्रवेश कार्मण शरीर 
में होते हैं । ' 
टीका 
आगे भ्रागेके द्ारीरोंमें प्रदेशोंकी संख्या अधिक होने पर भी उनका 
सिलाप लोहेके पिंडके समान सघन होता है इसलिये वे अ्रल्परूप होते हैं । 
यहाँ प्रदेश कहनेका अर्थे परमाणु समझना चाहिये ।॥ ३९ ॥ 
तेजस और कार्मणशरीरकी विशेषता 
अप्रतिघाते ॥ ४० ॥ 
धर्य---तंजस और कार्मण ये दोनों झरीर [ झ्रप्रतिधाते ] अग्नति- 
घात अर्थात्‌ बाधा रहित हैं । 
टीका 


ये दोनों शरीर लोकके अन्त तक हर जगह जा सकते हैं और चाहे 
जहसि निकल सकते हैँ। वैक्रियिक और श्राह्मरक शरीर हर किसींमें प्रवेश 
फर सकता हैं, परन्तु वेक्रिसित घारोर नसनाती तक ही गमन कर सफता 
हे। आदहारक घरीरका गमन अधिकसे भ्रधिक अटटाई- दीप पर्यत जहाँ कैवली 
जोर श्रुनकैवली द्वीने हैं वद्धां सक् होता है। मनुष्पका वैक्ियिक घरीर 
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सनुष्पलोक ( अढ़ाई ढीप ) तक जाता है उससे अधिक नहीं जा 
सकता ॥ ४० ॥! 
तैजस और कार्मण शरीरकी अन्य विशेषता 


अनादिसम्बन्धे च॥ 9४१ ॥ 

प्रर्थ-- [ व्‌ | और यह दोनों शरीर [ श्रवादिसम्बन्धे ] आत्माके 
साथ अचादिकालसे सम्बन्धवाले हैं । 

टीका 

१. यह कथन सामान्य तचैजस और कार्मंणशरीरकी श्रपेक्षासे है ! 
विशेष अपेक्षासे इसप्रकारके पहिले पहिले शरीरोंका सम्बन्ध छूटकर चये 
नये शरीरोके सम्बन्ध होता रहता है, अर्थात्‌ अ्योगी ग्रुशस्थानसे पहिले- 
प्रति समय जीव इस तैजस और कामेण शरीरके नये नये रजकणोको 
भ्रहण करता है झौर पुरानेको छोड़ता है ! ( १४ वाँ गुणस्थानके अन्तिस 
समय इन दोनों का अभाव हो जाता है उसी समय जीव सीघी श्रे णीसे 
सिद्धस्थानमें पहुँच जाता है ) सूत्रमे “व” शब्द दिया है उससे यह अर्थ 
निकलता है । 

२. जीवके इन शरीरोंका संबंध प्रवाहरूपसे अनादि नही है परन्तु 
नया ( सादि ) है ऐसा मानना गलत है, क्योकि जो ऐसा होता तो पहिले 
जीव अशरीरी था अर्थात छुद्ध था और पीछे वह अशुद्ध हुआ ऐसा सिद्ध 
होगा; परन्तु शुद्ध जीवके अनन्त पुरुषार्थ होनेसे उसके अशुद्धता झा नही 
सकती और जहाँ अशुद्धता नहीं होती है वहाँ ये शरीर हो ही नही सकते । 
इसगप्रकार जीवके इन हरी रोका सम्बन्ध सामान्य अपेक्षासे (-अवाहरूपसे ) 
अनादिसे है । और यदि इन तेजस और कार्मरण शरी रोंका सम्बन्ध अनादिसे 
प्रवाहरूप नही सानकर वहीका बही अनादिसे जीवसे सम्बन्धित है ऐसा 
साना जाय तो उत्तका सम्बन्ध अनन्तकाल तक रहेगा और तब जीवके 
विकार न करने पर भी उसे मोक्ष कभी भी नहीं होगा । अवस्थाहष्टिसे 
जीव अनादिकालसे श्रशुद्ध है ऐसा इस सूत्रसे सिद्ध होता है। ( देखो 
इसके बादके सुत्रकी टीका ) 
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ये शरीर अनादिकालसे सब जीवोंके होते हैं 
सवृस्य ॥ ४२ ॥। 


श्रथें“ं-ये तेजस और कार्मण शरीर [ सर्वस्थ ] सब संसारी 

जीवोंके होते हैं । दे | 
टीका 

जिन जीवोंके इन हरीरोंका सम्बन्ध नहीं होता है उनके संसारी 
श्रवस्था नहीं होती है सिद्ध अवस्था होती है । यह बात ध्यानमें रखना 
चाहिए कि-किसी भी जीवके वास्तवमें ( परमार्थसे ) शरीर होता नहीं 
है। यदि जीवके वास्तव शरीर माना जाय तो जीव जड़ शरीररूप हो 
जायगा; परन्तु ऐसा होता नही है । जीव और ारीर दोनों एक आकाश- 
क्षेत्रमे ( एक क्षेत्रावगाह सम्बन्धरूप ) रहते हैं इसलिये श्रज्ञानी जीव 
शरीरको अपना सानते हैं; श्रवस्था दृष्टिसे जीव श्रनादिकालसे अज्ञानी है 
इसलिये “अज्ञानीके इस प्रतिभास! को व्यवहार बतलाकर उसे “जीवका 
शरीर कहा जाता है । ग 

इसप्रकार जीवके विकारीभावका और इस झरीरका निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध बताया है, किन्तु जीव और शरीर एक द्रव्यरूप, एक 
क्षेत्ररूप, एक पर्यायरूप या एक भावरूप हो जाते हैं-पह बतानेका शाख््षोंका 
हेतु नहीं है; इसलिये आगेके सूत्रमे “सम्बन्ध” शब्दका प्रयोग किया है, यदि 
इसप्रकार (-व्यवहार कथनानुसार ) जीव और शरीर एकरूप हो जाँय तो 
दोनों द्रव्योंका सर्वेथा नाश हो जायगा ॥ ४२ ॥ 

एक जीवके एक साथ कितने शरीरोंका सम्बन्ध होता है १ 


तदादीनि भाज्यानि युगपदेकस्मिन्नाचतुम्य: ॥४१॥। 
अरथे---][ तदादीनि ] उन तैजस और कार्मंण शरीरोंसे प्रारम्भ 
करके _ युगपत्‌ ] एक साथ [ एकस्सिन्‌ ] एक जीवके [ श्राचतुस्येः | 
चार शरीर तक [ भाज्यानि | विभक्त करना चाहिये अर्थात्‌ जाचना चाहिये ॥ 
टीका 
जीवके यदि दो शरीर हो तो तेजस और कार्मंण, तीन हो तो 
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तेजस, कार्मश और गौदारिक अथवा तेजस कार्मेरा और वैक्रियिक, चार 
हो तो तेजस, कार्मेण श्रौदारिक और आहारक, अ्रथवा तैजस कामंण औदा- 
रिक और ( लब्घधिवाले जीवके ) वेक्रियिक शरीर होते हैं । इसमे ( लब्धि- 
वाले जीवके) औदारिकके साथ जो वेक्तियिक शरीर होना बतलाया है वह 
दरीर ओऔदारिक की जातिका है, देवके वैक्रियिक झरीरके रजकणो की 
जातिका नही ॥। ४३ ॥॥ (देखो सूत्र ३६ तथा ४७ की टीका) 


कार्मण शरीर की विशेषता 
निरुपभोगमन्त्यम्‌ ॥ 9४७ ॥ 


झ्र्थ---[ श्रन्त्यम्‌ ] अंतका कामेणा शरीर [ निदपभोगस | उप- 

सोग रहित होता है ॥ 
टीका 

१ उपसोग---इन्द्रियोंके दारा शब्दादिकके ग्रहणत करना 
(-जानना ) सो उपभोग है । 

२. विग्यहगतिमे जीवके भावेन्द्रियाँ होती हैं (देखो सूत्र १८) वहाँ 
जड़ इन्द्रियोंकी रचनाका अभाव है [ देखो सूत्र १७ ) उस स्थितिमे शब्द, 
रूप, रस, गंध या स्पर्शका अनुभव (-ज्ञान ) नही होता, इसलिये कार्मण 
शरीरको निरुपभोग ही कहा है । 

प्रक्ष--तैजस छारीर भी चिरुपषभोग ही है तथापि उसे यहाँ क्यो 
नही गिनः है ? 

उतचतर---वैजसदरीर तो किसी योगका भी कारण नही है इस- 
लिये निरुपमोगके प्रकरणमे उसे स्थान नही है। विग्रहगतिमें फार्म 
शरीर कार्मण योगका कारण है ( देखो सूत्र २५) इसलिये वह उपभोगके 
योग्य है या चही--यह भरच उठ सकता है । उसका निराकरण करनेके 
लिये यह सूच कहा है । चैजसशरीर उपभोगके योग्य है या नही ग्रह अन्म 
ही नही उठ सकता, क्योकि वह तो मिरुषभोग ही है, इसलिये यहाँ उसे 


नही लिया गया है | 
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४. जीवकी अ्रपनी पात्रता-योग्यता (-उपादान) के अनुसार वाह्य 
निमित्त संयोगरूप ( उपस्थितरूप ) होते हैं, और जब अपनी पाचता नहीं . 
होती तब वे उपस्थित नहीं होते, यह बात इस सूचमें बतलाई गई है । जब 
जीव शब्दादिकका ज्ञान करने योग्य नहीं होता तब जड़ शरीररूप इन्द्रियाँ 
उपस्थित नही होती, और जब जीव वह ज्ञान करने योग्य होता है तब जड़ 
छरीररूप इन्द्रियाँ स्वयं उपस्थित होती है ऐसा समभना चाहिये । 

५. पत्चीसर्वाँ सूच और यह सूत्र बतलाता है कि-परवस्तु जीवकों 
विकारभाव नही कराती, क्योंकि विग्रहगतिमे स्थल झारीर, स्त्री, पुत्र 
इत्यादि कोई नहीं होते, द्रव्यकर्म जड़ हैं उनके ज्ञान नही होता, और वे 
अपना-स्वक्षेत्र छोड़कर जीवके क्षेत्रमें नहीं जा सकते इसलिये वे कर्म जीव 
में विकारभाव नहीं करा सकते | जब जीव अपने दोषसे अज्ञानदशामें 
प्रतिक्षण नया विकारभाव किया करता है तब जो कर्म अलग होते है 
उनपर उदयका झारोप होता है, और जीव जब विकारभाव नहीं करता 
तब प्रृथक्‌ होनेवाले कर्मोपरः निर्जररा का आरोप होता है श्रर्थात्‌ उसे 
शनिर्जेरा! नाम' दिया जाता है ॥ ४४ ॥ 

ओऔदारिक शरीर का लक्षण 
गर्भसम्मूच्छडेनजमायम्‌ ॥ ४५ ॥। 
श्रथें“--[ गर्भ ] गे [ सम्सुच्छेनजस | और सम्मूच्छेंत जन्मसे 
उत्पन्न होनेवाला शरीर [ श्राद्य ) पहिला-भ्रौदारिक शरीर कहलाता 


है। 
टीका 

प्रश्ष---शरीर तो जड़ पुद्ल द्रव्य है और यह जीवका अधिकाद 
है फिर भी उसमें यह विषय क्‍यों लिया गया है ? 

उचर-- जीवके भिन्न भिन्न प्रकारके विकारीभाव होते हैं तब 
उसका किस किस प्रकारके हरी रोंके साथ एक क्षेत्रावगाह सम्बन्ध होता 
है, यह वतानेके लिये शरीरोका विषय यहाँ ( इस सूचमें तथा इस अध्याय 
के अन्य कई सुत्रोमें ) लिया गया है. ॥ ४५ 


प्रध्याय २ सूत्र ४६-४७०४८ २७६ 


वैक्रियिक -शरीरका रक्षण 
ओपपादिक वेक्रियिकम ॥ 9६॥ 
र श्रथं--- [ झौपपादिकस्‌ ] उपपाद जन्मवाले अर्थात्‌ देव और नार- 
कियोंके शरीर [ वेक्रियिकं | वेक्रियिक होते हैं । 
_नोट---उपपाद जन्मका विषय ३४ वें सूत्रमें भ्लीर दैक्षियिक शरीरका विषय ३ द्वें 
सुत्रम झा चुका है, उन सून्रोको और उनकी टीकाको यहाँ भी पढ लेना चाहिए । 


देव और नारकियोंके अतिरिक्त दूसरोंके वैक्रियिक शरीर 
होता है या नहीं ९ 


। साब्धप्रत्ययं च ॥ ४७ ॥ 
अ्रथें“-वे क्रियिकदरी र [ लब्धिप्रत्ययं च] लब्धिनेमित्तिक भी होता है । 
” !+ टीका - 
४ वेक्रियिक शरीरके उत्पन्न होनेमें ऋद्धिका निमित्त है, साछुको तपको 
विद्येषतासे प्राप्त होनेवाली ऋद्धिको “लब्वि' कहा जाता है । प्रत्ययका मर्थे 
निमित्त है । किसी तिर्यंचकों भी विक्रिया होती है । विक्रिया छुभभावका 
फल है, धर्मेका नही । धर्मंका फल तो छुद्ध श्रसगभाव है श्रीर शुभभावका 
फल बाह्य संयोग है । मनुष्य तथा तिय॑चोका वेक्रियिकः दरीर देव तथा 
नारकियोंके शरीरसे भिन्न जातिका होता है, वह औदारिक हारीरका ही 
एक प्रकार है ॥] ४७ ॥ [ देखो सूत्र ३६ तथा ४३ की टीका | 
ब्रैक्रियिकके अतिरिक्त किसी अन्य शरीरको भी रब्धिका निमिच है १ 
तेजसमपि ॥ ४9८ ॥ 
श्रं---| तेजसस्‌ ] तैजसशरीर [ श्रपि ] भी लव्धिनिमित्तक है। 
ठीका | 
पा १--तैजसशरीरके दो भेद हैं-अभसिःसरण और निःसरण । अनिः- 
सररण सर्व संसारी जीवोके शरीरकी दीपिका कारण है, वह लब्विप्रत्यय 
-भही है । उसका स्वरूप सूच ३६ की टीकामे ञ्रा छुका है । 
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२--निः:सरण-तैजस शुभ और अश्युभके भेदसे दो प्रकारका है । 
थदि किसी क्षेत्रमें रोग, अकाल आदि पड़े तो उससे लोगोंको दुःखी देखकर 
तपस्याके धारी झुनिके अत्यन्त करुणा उत्पन्न हो जाय तो उनके दाहिने 
कथेमें से एक तेजर्सापड निकलकर १२ थोजन तक जीवोंका दुःख मिटाकर 
मुलशरी रमें प्रवेश करता है उसे निःसरणशणुभतैजसशरीर कहते है । और 
किसी क्षेत्रमे मुनि अत्यन्त क्रोधित हो जाय तो ऋच्धिके प्रभावसे उनके 
बायें कंघेसे सिंदूरके समान लाल अग्निरूप कान्तिवाला बिलावके आकार 
एक शरीर निकलकर (वह शरीर बढ़कर १२ योजन लंबा और € योजन 
विस्तारवाला होकर ) १२ योजन तकके सब जीवोंके शरीरकों तथा 
अन्य पुदुलो को जलाकर भस्म करके मुलश रीरमें प्रवेश करके उस म्रुनिको 
भी भस्म' कर देता है, ( वह मुनि नरक को प्राप्त होता है। ) उसे 
निःसरणअशुभतेजसशरीर कहते है ।। ४८ ॥। 

आह्यरक शरीरका स्वामी तथा उसका लक्षण 


शुभं विशुद्धमव्याघाति चाहारकं प्रमच्संयतस्येव ॥४६॥ 

श्रथं“--[ आहारक॑ | आहारक हदरीर [ शुभगम | शुभ है अर्थात्‌ 
थह छुभ कार्य करता है [ विशुद्धम | विज्युद्ध है अर्थात्‌ वह विशुद्धकर्मे 
( मंद कषाय से बंधनेवाले कर्म ) का काये है। [ च॒ श्रव्पाघाति |] और 
व्याघाचव-बाघारहित है तथा | प्रमत्तसंयतस्थेब | प्रमत्तसयत ( छठवे 
गुणस्थानवर्ती ) झुनिके ही वह शरीर होता है । 

टीका 

१--यह शरीर चन्द्रकान्तमरिगके समान सफेद रंगका एक हाथ 
प्रमाणका पुरुषाकार होता है, वह पर्वेत वजच्च॒ इत्यादिसे नही रुकता इस- 
लिये अव्याघाति है । यह शरीर प्रमत्तसयमी झुनिके मस्तकमे से निकलता 
है, प्रमत्तसंयत ग्ुगस्थानमे हो यह शरीर होता है अन्यत्र नही होता; और 
यह शरीर सभी श्रमत्तसंयत मझुनियोके भी नहीं होता । 

२--यह आहारकशरीर ( १ ) कदाचित्‌ लव्धि विशेषके सदुभाव 
जाननेके लिये, ( २ ) कदाचित्‌ सूक्ष्मपदार्थंके निर्णयके लिये तथा ( ३ ) 
क॒दाचित्‌ तीथेैगमनके या संयमकी रक्षाके निमित्त उसका प्रयोजन है, केवली- 


अध्याय २-सूच्र ४६ श्र 


भगवाच्‌ अथवा आुतकेवली भग़वाचके प्रास जाते ही स्वयं निर्णेय करके 
ध्ंतर्मुहुतंमें वापिस आकर सयमो झुनिके शरीरमें प्रवेश करता है | 

३--जिससमय भरत-ऐसरावत क्षेत्रोमें तीश्रेंकर भगवान्‌की, केवली 
की, या श्रुतकेवलोकी उपस्थिति नही होती और उनके बिना सुनिका समा- 
घान नही हो पाता तब महाविदेह क्षेत्रमें जहाँ तीथंकर भगवान इत्यादि 
विराजमान होते है वहाँ उन (भरत या ऐरावत क्षेत्रक) छुनिका आह्ारक 
शरीर जाता है और भरत-ऐराचत् क्षेत्रमें तीर्थकरादि होते हैं तब वह 
चिकठ के क्षेत्रमें जाता है । महा विदेहमें तीर्थंकर च्रिकाल होते हैं इसलिये 
वहाँके मुन्तिके ऐसा प्रसंग आये तो उनका आहारक शरीर उस दोनके 
तीथैकरादिके पास जाता है ॥ 

४-( १ ) देव अनेक वेक्रियिक शरीर कझ सकते हैं, मूलशरीर 
सहित देव स्वर्गंलोकमें विद्यमान रहते है और विक्रियाके हढ्वारा अनेक शरीर 
करके दूसरे क्षेत्रमें जाते हैं जैसे कोई सामथ्येका घारक देव अपना एक 
हजार रूप किये परन्तु उन हजारों शरीरोंमे उस देवकी आत्माके प्रदेश 
होते है । गुल वेक्रियिक' शरीर जघन्य दश हजार वर्ष तक रहता है 
अर्थात्‌ अधिक जिदनी गायु होती है उतने समय तक रहता है। उत्तर 
वैक्रियिक छारीरका काल जघन्य तथा उत्कृष्ट अंत्तर्मूहृत ही है। तीथथंकर 
भगवानके जन्सके समय और नंदीश्वरादिकि जिनमदिरोंकी पूजाके लिये 
देव जाते हैं तब बारंबारु विक्रिया करते हैं । 

(२) प्रमत्तसंयत छुनिका आहारक दरीर दुर क्षेत्र-विदेहादिमेजाता है। 


(३) वैजसशरीर १२ योजन ( ४८ कोस ) तक जाता है। 
(४) आत्मा गर्खंड है उसके खण्ड न्हीं होते । आात्माके श्रसंख्यात 
प्रदेश हैं वे कार्मंस शरीरके साथ निकलते हैं मूलशरीर ज्योका त्यो बना 
रहता है; भौर उसमें भी प्रत्येक स्थलमें भात्माके प्रदेश अखण्ड रहते हैं । 
(५)-जैसे अज्नको धाण कहना उपचार है उसीम्रकार ड्स चूचमे 
- झ्ाहारक शरीरको उपचारसे ही 'शुम' कहा हैं । दोनों स्वायोमे कारखमें 
३६ 
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कार्ये का उपचार (व्यवहार) किया गया है । जैसे अन्नका फल प्राण है उसी- 
प्रकार शुभका फल आह्यारक शरीर है, इसलिये यह उपचार है ॥४६९॥ 


लिंग अर्थात्‌ वेदके स्वामी 


नारकसम्मूच्छिनो नपु सकानि ॥ ४० ॥ 

अ्र्थे---[ नारकसम्पृच्छिनों ] नारकी और सम्मूच्छेन जन्मवाले 
[ नपु सकानि ] नपुसक होते है। 

टीका 

१-लिंग श्रर्थात्‌ वेद दो प्रकारके हैं---( १ ) द्वव्यलिंग-पुरुष स्त्री 
या नपु'सकत्व बतानेवाला शरीरका चिह्न और (२) भावलिद्भध-खी, पुरुष 
अथवा स्त्री पुरुष दोनोंके भोगनेकी अभिलाषारूप आत्माके विकारी परि- 
शाम । नारकी ओर सम्मूच्छेन जीवोंके द्रव्यलिग और भावलिंग दोनों 
नपु सक होते हैं । 

२-नारकी और सम्मूच्छेन जीव नपूुसक ही होते हैं, क्योंकि उन 
जीवोंके र्ली-पुरुष संबंधी मनोग्य शब्दका सुनना, सनोग्यगंघका सू घना, 
भसनोग्यरूपका देखना, मनोग्यरसका चखना, या मनोग्यस्पशंका स्पर्शन करना 
इत्यादि कुछ नही होता इसलिये थोड़ासा कल्पित सुख भी उन जीवोंके नहीं 
होता, अतः निम्वथय किया जाता है कि वे जीव नपुसक ही हैं ॥॥ ५० ॥ 

देवोंके लिंग 
न देवा: ॥ ४१ ॥ 

झर्ये---[ देवाः ] देव [ न ] नपुसक नही होते अर्थात्‌ देवोंके 

पुरुपलिंग और देवियोंके स्लीलिग होता है । 
टीका 

१---देवगतिमे द्वव्यलिंग तथा भावलिंग एकसे होते हैं। २-भोग- 
भूमि स्लेच्छखण्डके मनुष्य स्लीवेद और पुरुपवेद दोनोंको घारण करते हैं, 
वहाँ नपु सक उत्पन्न नही होते ॥ ५१ ॥ 


अध्याय २ सूच ५२-५३ र८३ 
अन्य कितने लिंगवाले हें ९ 


शेषास्त्रिवेदाः ॥ ५२ ॥ 
झर्थ---[ छशेषाः | शेषके गर्भज मनुष्य और तिर्य॑च [ अआिवेदाः ] 
तीनों वेदवाले होते है । 
टीका 


भाववेदके भी तीन प्रकार है-(१) प्रुरुबवेदकी कामारिनि तृणाकी 
श्ररिसके समान जल्दी शांत हो जाती है, (२) स्लीवेदकी कामारिनि श्रंगारके 
समान शुप्त और कुछ समयके बाद शांत होती है, और (३) नपु सकवेदकी 
कामारिन ईंटकी क्रागके समान बहुत समयतक बनी रहती है ॥५२॥। 


किनकी आयु अपवर्तन (-अकालसृत्यु ) रहित है ९ 
ओपपादिकचरमोत्तमदेहा 5संख्येयवर्षायुषो.5५ नपव- 
त्यायुष; ॥५३॥ 


हर्थ--[ प्रौषपादिक |] उपपाद जन्मवाले देव और नारकी, 
[ चरस उत्तम देहाः | चरम' उत्तम देहवाले अर्थात्‌ उसी भवमे मोक्ष जाने' 
वाले तथा [ श्रसंल्येयवर्ष श्रायुबः ] अ्रसख्यात वर्ष आयुवाले भोगशुमिके 
जीवोंकी [ प्लायुबः श्ननपवर्ति ] आयु अपवर्तेन रहित होती है! 

टीका 

१-आठ कर्मोमें आयुनामका एक कम है । भोग्यमान (भोगी जाने- 
वाली) आयु कर्मके रजकरणा दो प्रकारके होते हैं-सोपक्रम और निरुपक्रम | 
उनमेसे आयुके प्रमाणमे प्रतिसमय समान निषेक निज्जेरित होते हैं, उस 
प्रकारका आयु निरुपक्रम अर्थात्‌ अपवर्तंन रहित है; गौर जिस आयुकर्मके 
भोगनेमे पहिले तो समय समयमें समान निषेक निज्जेरित होते हैं परन्तु उसके 
अतिमभागमें बहुतसे निषेक एकसाथ नि्जेरित हो जाये उसीप्रकारकी 
आयु सोपक्रम कहलाती है । आयुकर्मके बधमें ऐसी विचित्रता है कि जिसके 
निरुपक्रम आयुका उदय हो उसके समय समय समाच निर्जंरा होती है इस- 
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लिये वह उदय कहलाता है; और सोपक्रम' आयुवालेके पहिले अमस्ुुक समय 
तो उपरोक्त प्रकारसे ही निर्जेरा होती है तब उसे उदय कहते हैं, परन्तु 
भ्रन्तिम अ्रंतमु हुतेंमें सभी निषेक एक साथ निर्जेरित हो जाते हैं इसलिये 
उसे उदीरणा कहते हैं वास्तवमें किसी की आयु बढ़ती या घटती नही है 
परन्तु निरुपक्रम आायुका सोपक्रम' आयुसे भेद बतानेके लिये सोपक्रम आयु- 
वाले जीवकी “श्रकाल मृत्यु हुई ऐसा व्यवहारसे कहा जाता है। 

२--उत्तम श्रर्थात्‌ उत्कृष्ट; चरमदेह उत्कृष्ट होती है, क्योंकि जो 
जो जीव केवलज्ञान पाते हैं उनका शरीर केवलज्ञान प्रगट होने परु पर- 
मौदारिक हो जाता है । जिस दरीरसे जीवको केवलज्ञान भ्राप्त नही होता 
वह शरीर चरम नहीं होता, और परमोौदारिक भी नहीं होता । मोक्ष प्राप्त 
करनेवाले जीवका दहरीरके साथ निमित्त-नैमित्तिक संबंध केवलज्ञान प्राप्त 
होने' पर कसा होता है यह बतानेके लिये इस सूत्रमें चरम और उत्तम, 
ऐसे दो विशेषण दिये गये हैं, जब केवलज्ञान प्रगट होता है तब उस शरीर 
को “चरम” संज्ञा प्राप्त होती है; झौर वह परमौदारिकरूप हो जाता है 
इसलिये उसे “उत्तम” संज्ञा प्राप्त होती है; परन्तु वज्जवृषभनाराचसंहनन 
तथा समचतुरखसंस्थानके कारण दरीरको “उत्तम” संज्ञा नहीं दी जाती । 

३--सोपक्रम--क्रदली घात अर्थात्‌ वर्तमानके लिये श्रपवतंन होने- 
वाली आयुवालेके बाह्ममें विष, वेदना, रक्तक्षय, भय, दास्त्राघात, शवासा- 
चवरोघ, अग्नि, जल, सपे, अजीणं भोजन, वजूपात, छूली, हिसकजीबव, तीजन्न- 
भूख या प्यास श्रादि कोई निमित्त होते हैं । ( कदलीघातके अर्थके लिये 
देखो आ० ४ सूत्र २९७ की ठीका ) 

४--कुछ अंतःकृत केवली ऐसे होते हैं कि जिनका शरीर उपसगंसे 
विदीरण हो जाता है परन्तु उनकी आयु अपवत्तेंचरहित है । चरमदेहघारी, 
गुरुदत्त, पॉडव इत्याविको उपसर्ग हुआ था परन्तु उनकी आयु अपवर्तन-- 
रहित थी । 

५--'उत्तमम' शब्दका अथे च्रेसठ शलाका पुरुष, अथवा कामदेवादि 
ऋद्धियुक्त पुरुष ऐसा करना ठीक नही द्वै। क्योंकि सुभोमचक्रवर्ती- अंतिम 
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ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती तथा अन्तिम अर्धेचक्रवर्ती वासुदेव आयुके श्रपवर्तंन होने' 
पद मरणको प्राप्त हुये थे । 
६--भरत और बाहुबलि तदुभवमोक्षगामी जीव हुये हैं, इसलिये 
परस्परमें लड़ने पर भी उनकी आयु बिगड़ सकती नहीं-ऐसा कहा है वह 
बताता है कि “उत्तम” शब्दका तज्गवमोक्षगामी जीवोंके लिये ही प्रयोग 
किया गया है । 
; ७---सभी सकलचक्रवर्ती और अर्धेचक्रवर्ती, अनपवर्तेन आयुवाले 
होते हैं ऐसा नियम नही है । 
८---सर्वार्थेंसिद्धि ठीकामें श्री पूज्यपाद आचारये देवने' “उत्तम” 
छाब्दका अर्थ किया है; इसलिये मल सूचमें वह दाब्द है यह सिद्ध होता है । 
श्री अमृतचन्द्राचायें देवने तत्त्वाथेसारके दूसरे श्रध्यायकी १३५ वीं गाथामें 
उत्तम शब्दका प्रयोग किया है, वह गाथा निम्नप्रकार है--- 
असँख्येय समायुक्ताश्चवरमोचमसूर्तेयः 
देवाश नारकाश्चैषास अपस्त्युने विद्यते ॥१३४५।॥। 


उपसंहार 

(१) इस अध्यायमें जीवतत्वका निरूपण है, उसमें प्रथम ही जीव 
के औपदामिकादि पाँच भावोंका वर्णन किया है [ सूत्र १ | पाँच भावोंके 
५३ भेद सात सूत्रोंमें कहे हैं [| सूच ७ तक ] तत्पन्यात्‌ जीवका प्रसिद्ध 
लक्षण उपयोग बतलाकर उसके भेद कहे हैं | सूत्र & ] जीवके संसारी 
और मुक्त दो भेद कहे हैं [ सूत्र १० ] उनमेसे संसारी जीवोके भेद सेनी 
अझसेनी तथा चस स्थावर कहे हैं, और चसके भेद दो इन्द्रियसे पंचेन्द्रिय तक 
बतलाये हैं, पाँच इन्द्रियोंके द्रव्येन्द्रिय, और भावेन्द्रिय ऐसे दो भेद कहे हैं, 
आऔर उसके विषय बतलाये हैं [ सूत्र २१ तक | एकेन्द्रियादि जीवोंके 
कितनी इन्द्रियाँ होती हैं इसका निरूपणा किया है [ सूत्र २३ तक ] और 
फिर सेनची जीवोंका तथा जीव परभवगमन करता है । उसका ( गमनका ) 
स्वरूप कहा है [| सूत्र ३० तक |] तत्पन्चात्‌ जनच्मके भेद, योनिके भेद, 
तेंथा गर्भेज, देव, नारकी, भोर सम्मूच्छेंन जीव कैसे उत्पन्न होते हैं इसका 
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निर्णय किया है । [ सूत्र ३५ तक ] पाँच शरीरोंके नाम बतलाकर उनकी 
सूक्ष्मता और स्थुलताका स्वरूप कहा है, और वे कैसे उत्पन्न होते हैं इसका 
निरूपण किया है [ सूत्र ४& तक ] फिर किस जीवके कौनसा वेद होता 
है यह कहा है | सूच ५२ तक ] फिर उदयमरण और उदीरणामरणका 
नियम बताया है [ सूच ५३ | 

जबतक जीवकी अवस्था विकारी होती है तबतक ऐसे परवस्तुके 
संयोग होते है; यहाँ उनका ज्ञान कराया है; और सम्यग्दशंँन प्राप्त करके, 
वीवरागता प्राप्त करके संसारी मिटकर मुक्त होनेके लिये बतलाया है । 

२, पारिणामिकभावके सम्बन्धमें 

जीव और उसके अ्रनन्तग्रुग चिकाल अखण्ड अमेद हैं इसलिये वे 
पारिणामिकभावसे है । प्रत्येक द्रव्यके प्रत्येकशुणका भ्रतिक्षण परिणमन 
होता है; और जीव भी द्रव्य है इसलिए तथा उसमे द्वव्यत्व नामका गुण है 
इसलिए प्रतिसमय उसके श्रनन्तग्रुणोंका परिणमन होता रहता है, उस 
परिणमनको पर्याय कहते हैं । उसमें जो पर्यायें अनादिकालसे शुद्ध हैं वे भी' 
पारिणामिक भावसे हैं । 

जीवकी अनादिकालसे संसारी अवस्था है यह बात इस अध्यायके 
१९० वें सूत्रमे कही है; क्योंकि जीव अपनी श्रवस्थामे अनादिकालसे प्रतिक्षण 
नया विकार करता आ रहा है, किन्तु यह ध्यान रहे कि उसके सभी ग्रुणोंकी 
पर्यायोंमे विकार नही होता किन्तु अनन्त गमुरखोंमेसे बहुतसे कम ग्रुणोंकी 
अवस्थामें विकार होता है । जितने शुणोकी श्रवस्थामे विकार नहीं होता 
उतनी पर्याये छुटद्ध हैं । 

प्रत्येक द्रव्य सतु है इसलिए उसकी पर्यायमें प्रतिसमय उत्पाद व्यय 
और धअ्रौव्यत्वको पर्याय अवलम्बन करती हैं। उन तीन श्रंशोंमेसे जो 
सहशतारूप अ्रौव्य अंश है वह अंश अनादि अनन्त एक प्रवाहरूप है, प्रोग्य 
पर्याय भी पारिणासिकभावसे है । 

इससे निम्नप्रकार पारिणामिकभाव सिद्ध हुआ--- 

द्रव्यका त्रिकालत्व तथा अनन्तगुग और उनकी पर्यायोंका एक 
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भ्रवाहरूपसे रहनेवाला भ्रनादि अनन्त श्रौग्यांश यह तीनों अमेदरूपसे पारि- 
शामिकश्ाव है, और उसे द्रव्यहष्टिसे परमपारिशामिकभाव कहा जाता है। 
३. उत्पाद और उ्यय-पर्याय--- 
श्रज उत्पाद और व्ययपर्यायके सम्बन्धर्में कहते हैं:---व्ययपर्याय 
अभावरूप है और चह पारिणामिक भावसे है | 
द्रव्यके अनन्त ग्रुणोंकी प्रतिसमय उत्पादपर्याय होती रहती है, उसमें 
जिन ग़रुणोंकी पर्याय अनादिकालसे श्रविकारी है वह पारिणामिकभावसे है 
भर वह पर्याय है इसलिए पर्यायाथिकनयसे पारिणामिकभाव है । 
परकी अपेक्षा रखनेवाले जीवके भावोके चार विभाग होते है--- 
१--ओऔपदशमिकभ्ाव, २--क्षायोपहासिकभाव, ३---क्षायिकभाव और ४---- 
शौदयिकभाव । इन चार भावों का स्वरूप पहिले इस अध्यायके सूच १ की 
टीकामें कहा है। 
७. धर्म करनेके लिये पाँच भार्वोका ज्ञान कैसे उपयोगी है १ 
यदि जीव इन पाँच भावोंके स्वरूपको जान ले तो वह स्वयं यह 
समभम सकता है कि--किस भावके आधारसे धर्म होता है । पाँच भावोंमेंसे 
पारिणामिकभावके अतिरिक्त शेष चार भावषोंमेंसे किसीके लक्ष्यसे घम्म नहीं 
होता, और जो पर्यायाथिकनयसे प्रारिणशामिकभाव है उसके आश्रयसे भी 
घ॒र्म नही होता-यह वह समझ सकता है । 
जब कि अपने पर्यायाथिकनयसे वर्तेनेवालि पारिणामिकभावके 
आश्रयसे भी धर्म नहीं होता तब फिर निमित्त जो कि परद्रव्प है--उसके 
झाश्रयसे या लक्ष्यसे तो घर्मं हो ही नही सकता; यह भी वह समभत्ता है । 
झौर प्रमपारिसखामिकभावके आश्रयसे ही घर्मं होता है ऐसा वह सममता 
है । 
४५, उपादानकारण और निर्मिचकारणके सम्बन्धर्में--- 
प्रश्ष---जै नघमंते वस्तुका स्वरूप अनेकान्त कहा है, इसलिए किसी 
समय उपादान ( परमपारिसणामिकभाव ) को मुख्यतासे घर्म हो और किसी 
समय निमित्त ( परद्वव्य ) की मुरूयतासे घर्मं हो, ऐसा होना चाहिए । 


अप ओक्षय्[स्त्र 


उपरोक्त ध्रकारसे मात्र ड्रपादान ( परमपारिणासिकभाव ) से घममं होता 
है ऐसा कहनेसे एकान्त हो जायगा । 
उचतर---यह प्रदन सम्यक्‌अनेकान्त, मिथ्याअनेकान्त, और सम्यक 


और मिथ्या ए कान्तके स्वरूपकी अज्ञानता बतलाता है। परमपारिणासिक' 
भावके श्राश्नयसे धर्म हो श्र दूसरे किसी भावके आश्रयसे धर्म न हो -इस 
प्रकार अस्तिनास्ति स्वरूप सम्यक्‌ अनेकान्त है। प्रइनमें बतलाया गया 
अनेकान्त मिथ्याअनेकान्त है । और यदि इस प्रइनमें बतलाया गया सिद्धान्त 
स्वीकार किया जाय तो वह मिथ्याएकान्त होता है, क्योंकि यदि .किसी 
समय निमित्तकी खुख्यतासे ( अर्थात्‌ परद्रव्यकी घुख्यतासे ) धर्म हो तो 
परद्रव्य और स्वद्गव्य दोनों एक हो जाँय, ,जिससे मिथ्याएकान्त होता है ? 


जिससमय उपादान कार्य परिणत होता है उसी कार्येके समय 
निमित्त कारण भी स्वयं उपस्थित होता है, लेकिन निमित्तकी म्ुख्यतासे 
किसी भी कार्य किसी भी समय नही होता, ऐसा नियम दिखानेके लिए 
श्री बनारसीदासजीने कहा है किः--- 
“उपादान निज ग्रुण ज़हाँ, तृहाँ निमित्त पर होय, 
भैदज्ञान प्ररवात् विधि, बविरला बूफ्के कोय, 
उपादान बल जहेँ तहाँ, नहीं निमित्ञको द्वाव, 
एक चक्रसों रथ चले, रविको यहै स्वभाव, 
सध वस्तु असहाय जहाँ, तहँ निमित्त है कौन, 
ज्यों जहांज परवाहमें, तिरे सहज बिन पौन, 
प्रश्न---तब फिर शासत्रमें यह तो कहा है कि सच्चे देव, शास्त्र, गुरु 
और भगवानकी दिव्यध्वनिके आश्रयसे धर्म होता है, इसलिए, कृभी उन 
निर्ित्तोंकी मुखूयतासे घर्मं होता है ऐसा माननेमें क्या दोष है ? 
र--सज्चे देव, शास्त्र, ग्रुरु आदिसे घममं होता है ऐसा 
कथन व्यवहारनयका है, उसका परसार्थे तो ऐसा है कि--परमशुद्ध निम्बय- 
नयग्राहक परमपारिणामिकभावके आश्रयसे ( अर्थात्ु निज त्रिकाल शुद्ध 
चैतन्य प्रमात्ममाव-ज्वायकभावसे ) धर्मे द्वोता है; जीव कझ्ुभभावरूप राग 


न 
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का अवलम्बन लेता है उसमे स्ृदेव, सतृग्रुरु, सत॒शास्त्र तथा भगवान की 
दिव्यध्वनि निमित्तमात्र है; तथा उस ओरका राग विकल्पको टाल करके 
“जीव जब परमपारिणासिकभावका ( ज्ञायकभावका ) श्राश्रय लेता है तब 
उसके धर्म प्रगट-होता है और उस समय रागका अवलम्बन छूट जाता है ॥ 
“धर्मे प्रयट होनेके पुव॑ राग किस दिद्यामें ढला था यह बतानेके 'लिए देवग्रुरु- 
शास्त्र या दिव्यध्वनि इत्यादिक निमित्त कहनेमें आते है, परन्तु मिमित्त 
की मुख्यतासे किसी भी समय घमर्म होता है यह बतानेके लिये निमित्त का 
ज्ञान नही कराया जात्ता । 

(२) किसी समय उपादान कारणकी मुर्यतासे धर्म होता है और 
किसी समय चविमित्तकारणकी मुख्यतासे घर्मं होता है-अगर ऐसा मावच लिया 
जाय तो धर्म करनेके लिये कोई त्रिकालचर्ती श्रवाघित नियम नही रहेगा; 
ओऔर यदि कोई नियमरूप सिद्धान्त न हो तो घर्म किस समय उपादान 
कारणकी मुख्यतासे होगा और किस समय निमित्तकारणकी सुरूयतासे 
होगा यह निश्चित व होनेसे जीव कभी घर्मं नहीं कर सकेगा । 

(३) धर्में करमेके लिये चैंकालिक एकरूप नियस न हो ऐसा नहीं 
हो सकता, इसलिये यह समभना चाहिये कि जो जीव पहिले घममंको प्राप्त 
हुए हैं, वर्तमान में घर्मेको प्राप्त हो रहे है और भविष्यमे घर्मंको प्राप्त 
करेगे उन सबके पारिणामिकभावका ही आश्रय है, किसी अन्यका नहीं । 

प्रक्ष---सम्यरहृष्टि जीव ही सम्यग्दर्शन होनेके बाद सच्चे' देव गुरू 
दधासखत्रका अवलंबन लेते हैं और उसके आश्रयसे उन्हें धर्म प्राप्त होता है तो 
चहाँ भिमित्तकी मुख्यतासे घर्मका कार्य हुआ या नही ? 

उचर---नही, निमित्तकी गझ्ुख्यता से कही भी कोई कार्य होता 
ही नही है| सम्यग्दष्टिकि जो' राग) और रागका अवलंवन है उसका भी 
खेद रहता है, सच्चे देव ग्रुरु या शास्त्रका भी कोई जीव अवलंबन ले ही 
नही. सकता, क्योंकि वह भी परद्वग्य हैं; फिर भी जो यह कहा जाता है 
कि-ज्ञानीजन सच्चे देवगुरु हमास्त्रका अवलंबन लेते हैं वह उपचार है, 
कथनमान्र है; वास्तव में परद्वग्यका अ्रवलंबन नही, किन्तु वहाँ अपनी 

अ्शुद्ध अवस्थारूप रागका ही अवलंबन है 
झ्ेछ 
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अब जो उस शुभभावके समय सम्यग्दृष्टिके शुद्ध भाव बढ़ता है वह 
अभिष्रायमें परमपारिणामिकभावका आश्रय है उसीके वलसे बढ़ता है! 
अन्य प्रकारसे कहा जाय तो सम्यग्दशेनके बलसे वह घुद्धभाव बढ़ते हैं 
किन्तु शुभराग या परद्वव्यके अबलंबनसे छुद्धता नहीं बढ़ती । 

प्रश्ष---देव ग्रुद शास्त्रकी निमित्तमात्र कहा है और उनके अ्वलंबन' 
को उपचारमात्र कहा है, इसका क्‍या काररा है ? 

उचर---इस विश्वर्में श्रनन्त द्रव्य हैं, उनमेसे रागके समय छुत्मस्थ 
जीवका भ्रुकाव किस द्रव्यकी ओर हुआ यह बतानेके लिये उस द्रव्यको 
“'निमित्तर कहा जाता है। जीव अपनी योग्यतानुप्तार जैसा परिणाम' 
(-कार्य ) करता है वैसा श्रनुकुल निमित्तपनेका परद्रव्यमें उपचार किया 
जाता है इसप्रकार जीव छुभरागका आलंबन करे तो देव-गुरु-शास्त्र 
निमित्तमात्र है और उसका आलम्बन उपचारमान्र है । 

निमित्त-नैमित्तिक संबंध जीवको सच्चा ज्ञान करनेके लिये है, ऐसी 
मिथ्या मान्यता करनेके लिये चहीं कि---धर्म करनेमें किसीसमय निमित्त 
की मुख्यता होती है । जो जीव सम्यग्दशेनच प्रगट करना चाहते हैं उन्हें 
स्वतंच्रतारूप निमित्त नैमित्तिक संबंधके स्वरूपका यथार्थ॑ज्ञान कर लेना 
चाहिये । उस ज्ञानकी आवश्यकता इसलिये है कि--यदि वह ज्ञान न हो तो 
जीवका ऐसा अन्यथा भुकाव बना रह सकता है कि--किसीसमय निमित्तकी 
मुख्यतासे भी कार्य होता है, और इससे उसका अज्ञानपना दूर नही होगा । 
आर इस निमित्ताधीनद्ृष्टि;: पराघधीनता स्वीकार करनेवाली संयोगदृष्टि है 
जो संसारका मल है इससे उसके अपार संसार भ्रमण चलता रहेगा & 

&., इन पाँच भार्वोके साथ इस अध्यायके खत्न केसे 
संबंध रखते हैं, इसका स्पष्टीकरण 
सत्र-१., यह सूत्र पाँचों भाव बतलाता है, उसमें शुद्ध द्रव्याथिक- 


नयके' विषयरूप अपने पारिणामिक भावके आश्रयसे ही घमर्मं होता है । न 
सत्र २-६. यह सूत्र पहिले चार भावोंके भेद बतलाते है। उन 


से तीसरे सुत्रमें औपशमसिकभावके मेदोंका वर्णंत करते हुए पहि ले सम्यकत्व 
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लिया है, क्योंकि धर्मेका प्रारंभ औपशमिक सम्यकत्वसे होता है; सम्यक्‍त्व 
प्राप्त होनेके बाद आगे बढने पर कुछ जीवोंके औपदशामिक चारित्र होता है 
इसलिए दूसरा औपद्मिक चारित्र कहा है। इन दो के अतिरिक्त अन्य कोई 
झौपदामिक भाव नही है । [ सूत्र ३ ] 

जो जो जीव घमममंके प्रारम्भमें प्रगट होनेवाले औपशमिक' सम्यक्‍त्व 
को पारिसणामिकभावके आश्रयसे प्राप्त करते हैं वे अपनेमें शुद्धिको बढाते 
बढाते अन्तमें संपूर्ण घुद्धता प्राप्त कर लेते हैं, इसलिये उन्हें सम्यक्त्व और 
चारिन्र की पूरयंता होनेके श्रतिरिक्त ज्ञान, दंत, दान, लाभ, भोग, उप- 
भोग और दीयं--गुणोंकी पूर्णाता प्रगट होती है । इन नी भावोंकी प्राप्ति 
क्षायिकभाव से पर्याव में होती है, इसलिये फिर कभी विकार नहीं होता 
और वे जीव अनन्ध काल तक प्रतिसमय सम्पूर्ण आनन्द भोगते हैं; 
इसलिये चौथे सूचमें यह नौ भाव बतलाये हैं । उन्हें नव लब्धि भी कहते हैं । 

सम्यकूज्ञानका विकास कम होनेपर भी सम्यरदर्शेन-सम्यस्चारितर 
के वलसे वीतरागता प्रगट होती है, इसलिये उन दो छुद्ध पर्यायोके प्रगट 
होनेके बाद होष सात क्षायिक प्रयायिं एक साथ प्रगट होती है; तब सस्य- 
ज्ञानके पूर्णों होनेपर केवलज्ञान भी प्रगट होता है। [ सूत्र ४ | 

जीवमें श्रवादिकालसे विकार बना हुआ है फिर भी उसके ज्ञाव, 
दर्शन और वीर गुण सर्वथा नष्ट नही होते, उनका विकास कम बढ झशतःर 
रहता है । उपशम' सम्यक्त्व द्वारा अनादिकालीन अज्ञान को दूर करने के 
वाद साधक जीवको क्षायोपशमिक सम्यकत्व होता है, शौर उन्हे क्रमशः 
चारित्र प्रगट होता है, वे सब क्षायोपशमिकभाव है। [ सूच ५ | 

जीव अनेक प्रकारका विकार करता है और उसके फलस्वरूप चतु- 
गंतिमें भ्रमण करता है; उसमे उसे स्वस्वरूपकी विपरीत श्रढ्या, विपरीत- 
ज्ञान और विपरीत प्रवृत्ति होती है, और इससे उसे कषाय भी होती है । 
आर फिर सम्यग्शान होनेके बाद पूर्णेता प्राप्त करनेसे पूर्व श्रांशिक कषाय 
होती है जिससे उसकी भिन्न २ लेश्याएँ होती हैं । जीव स्वरूपका आश्चय 
छोड कर पराश्रय करता है इसलिये रागादि विकार होते हैं, उसे औद- 
यिकभाव कहते है । मोह सस्जन्धी यह भाव ही ससार है। ] सूत्र ६ ] 
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छघत्र ७---जीवमें शुद्ध और अशुद्ध ऐसे दो प्रकारके पारिणामिक- 
भाव है। [ सूत्र ७ तथा उसके नीचेकी टोका ] 

सत्र ८-९-..... जीवका लक्षण उपयोग है छुह्मसस्थ जीवका ज्ञान- 
दर्शेव का उपयोग क्षायोपशमिक होनेसे अनेक्रूप और कम बढ़ होता है, 
ओर केवलज्ञान क्षायिकभावसे प्रगठ होनेसे एकरूप और पूर्ण होता है । 
[ सूत्र ८-६ ] 

सत्र १०---जीवके दो भेद है संसारी और मुक्त । उनमेंसे अनादि 
अज्ञानी ससारी जीवके तीन भाव (औदयिक, क्षायोपशमिक और पारि- 
णामिक ) होते हैं । प्रथम धर्म प्राप्त करने पर चार -( औदयिक, क्षायोप- 
शमिक, श्रौपशमिक और पारिणामिक ) भाव होते हैं | क्षायिक सम्यक्त्व 
प्राप्त करनेके बाद उपशमश्रेणी मांडनेवाले जीवके पाँचों भाव होते हैं 
ओर मुक्त जीवों के क्षायिक तथा पारिणामिक दो ही भाव होते हैं । 
[ सूचर १० ] 

सत्र ११--जीवने' स्वयं जिसप्रकारके ज्ञान, वीर्यादिके विकासकी 
योग्यता प्राप्त की होती है उत्त क्षायोपशमिकभावके अनुकूल जड़ मचका 
सखछ्ाव या अभाव होता है । जब जीव मनकी ओर अपना उपयोग लगाते 
हैं तब उन्हे विकार होता है, क्योंकि सन पर वस्तु है। और जब जीव 
अपना पुरुषार्थे मनकी ओर लगाकर ज्ञान या दर्शन का व्यापार करते हैं 
तब द्रव्यमनपर निमित्तपनेका आरोप आता है। वैसे द्वव्यममन कोई हानि 
था लाभ नही करता क्योंकि वह परद्रग्य है । [ सूत्र ११ ] है 

सत्र १२--२ ०---अपने क्षायोपशमिक ज्ञानादिके अनुसाण और 
नामकमंके उदयानुसार ही जीव संसारमें चस या स्थावर दशाको प्राप्त होता 
है । इसप्रकार क्षायोपशमिकभावके अनुसार जीवकी दशा होती है। पहिले 
जो नामकर्म बंधा था उसका उदय होनेपर चस स्थावरत्वका तथा जड़ 
इन्द्रियों और मनका संयोग होता है । [सूत्र १२ से १७ तथा १९ से २०] 

ज्ञानके क्षायोपश्यमिकभावके लब्धि और उपयोग दो प्रकार हैं । 


| सूत्र ४८. 
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स्प्र २१ से ४३--ससारी जीवोंके औदयिकभाव होने पर जो 
कर्मे एक क्षेत्रावयाहरूपसे बेँधते हैं उनके उदयका निमित्त-नैमित्तिक संबंध-- 
जीवके क्षायोपशमिक तथा ओऔदयिकभावक्रे साथ तथा मन, इन्द्रिय, धारीर, 
कर्म, नये भवके लिये क्षेत्रान्तर, आकाशकी श्रेणी, गति, नौ कर्मका समय 
समय ग्रह, तथा उनका अ्रभाव, जन्म, योनि, तथा श्रायुके साथ-कैसा 
होता है यह बताया है | [ सूत्र २१ से २६ तथा २८ से' ५३ |] 

सिद्धदशाके होनेपर जीवका आकाशकी किसी श्रेसीके साथ 
निमित्त-नैमित्तिक संवंध है यह २७ वें सूचमें बताया है [सूत्र २७] 

इससे यह समझना चाहिये कि जीवको विकारी या श्रविकारों 
अवस्थामे जिन परवस्तुओंके साथ सबंध होता है उन्हे जगतकी अन्य पर- 
वस्तुओसे प्ृथक्‌ समभझनेके लिये उतने ही समयके लिये उन्हें 'निमित्त”' नाम 
देकर संबोधित किया जाता है; किन्तु इससे यद्द नहीं समझना चादिये 
कि निमिच की ख्यतासे किसी भी समय कार्य होता है | इस 
अध्यायका २७ वाँ सूच इस सिद्धातको स्पष्टतया सिद्ध करता है । मुक्त जीव 
स्वयं लोकाकाणके अग्रभागमे जानेकी योग्यता रखते हैं और तब आकाशकी 
जिस श्रे सीमेसे वे जीव पार होते है उस श्रे णीको-आकाशके अन्य भागों 
से तथा जगतके दूसरे समस्त पदार्थोस्रिे पुथक्‌ करके पहिचाननेके लिये 
पनिमित्त! नाम ( आरोपित करके ) दिया जाता है । 

७, निरम्मिच-नेमित्तिक सम्बन्ध 

यह सम्बन्ध २६-२७ वें सूचमे चमत्कारिक ढंगसे अत्यल्प शब्दोंमे 
कहा गया है । वह यहाँ बतलाया जाता है--- 

,१--जीवकी सिद्धावस्थाके प्रथम' समयमें वह लोकके अग्नभागमें 
सीधी आकाश श्र शीसे मोड़ा लिये बिना ही जाता है यह सूच २६-२७ मे 
प्रतिपादन किया गया है । जिस समय जीव लोकाग्रमे जाता है उस समय 
वह जिस आकाश अश्रेणीमेसे जाता है उसी क्षेत्रमे घर्मास्तिकायके और 
अधर्मास्तिकायके प्रदेश हैं, अनेक प्रकारकी पुदुयल वर्गेगाए है, प्रथक््‌ पर- 
मारा हैं, सूक्ष्म स्कंध है, कालाखुद्रग्य है, महास्कन्धके श्रदेश हैं, निगोदक्रे 
जीवोके तथा उनके शरीरके श्रदेश हैं तथा लोकान्तमें (सिद्धशिलासे ऊपर) 
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पहिले घुक्त हुए जीवोंके कितने ही प्रदेश हैं, उन सवमेंते पार होकर जीव 
लोकके अग्नभागमें जाता है । इसलिये अब उसमें उस आकाश श्र रोमें 
निमित्तत्वका आरोप आया और दूसरोंमें नहीं आया, इसके कारणकी जांच 
करने पर मालूम' होता है कि वह मुक्त होनेवाला जीव किस आकाशशे णीमे 
से होकर जाता है इसका ज्ञान करानेके लिए उस “आकाशश्र णी' को 
निमित्त संज्ञा दी गई है; क्‍योंकि. पहिले समयकी सिद्धदशाको आकाइशके 
साथका संबंध बतानेके लिये उस श्र णीका भाग ही अनुकूल है, अन्य द्रव्य, 
ग्रुण या पर्याय उसके लिये अनुकूल नही है! 


२--सिद्धभगवानके उस समयके ज्ञानके व्यापारमें संपूर्णो-आकाश 
तथा दूसरे सब द्रव्य, उसके गुण तथा उसकी त्रिकालवर्ती पर्यायें ज्ञेय होती 
हैं इसलिये उसी समय ज्ञानमाचके लिये वे सब ज्ञेय 'निमित्त' संज्ञाको प्राप्त 


होते है । 


इ--सिद्ध भगवानके उस समयके परिणमनको काल द्रव्यकी वही 
समयकी पर्याय “निमित्त' संज्ञाको प्राप्त होती है, क्योंकि परिणमनमें वह 
अनुकूल है, दूसरे भ्रनुक्तल नही हैं । 

४---सिद्धभगवानकी उस समयकी क्रियावतीशक्तिके' गति परिणाम' 
को तथा ऊध्वेंगमन स्वभावको घर्मास्तिकायके किसी आकाश क्षेत्रमें रहने 
वाले प्रदेश उसी समय “निमित्त” संज्ञाको प्राप्त होते हैं, क्योंकि गतिमे वही 
झनुक़ूल हैं, दूसरे नही । 


५--सिद्धभगवानके ऊध्वेंंगमनके समय दूसरे द्रव्य (जो कि आकाश 
क्षेत्रमें हैं वे तथा शेष द्रव्य ) भी “निमित्त' संज्ञाको प्राप्त होते हैं, क्‍योंकि 
उन सब द्रव्योंका यद्यपि सिद्धावस्थाके साथ कोई संबंध नही है तथापि विश्व 
को सदा झाखत रखता है इतना बतानेके लिये वह अनुकूल निमित्त है । 


६--सिद्धमगवानकी संपूर्ण शुद्धताके साथ कमेकिा अभावसंबंध है, 
इतनी श्रनुक्ुुलता बतानेके लिये कर्मोका अभाव भी “निमित्त' संज्ञाको प्राप्त 
होता है, इसप्रकार अस्ति और वास्ति दोनों प्रकारसे निमित्तपनेका आरोप 
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किया जाता है । किन्तु निमित्तको किसी भी प्रकारसे झुखू्यरूपसे या गौरण- 
रूपसे कार्यसाघक मानना गंभीर भूल है । शास्त्रीय परिभाषामें उसे सिथ्या- 


त्व और अज्ञान कहा जाता है । 


७--निर्मित्त जनक और नैमिचिक--जन्य है, इसप्रकार जीव अज्ञान 
दश्मामें मानता है, इसलिये अ्रज्ञानियोंकी कैसी मान्यता होती है यह बताने 
के लिये व्यवहारसे निमित्तको जनक और नैमित्तिकको जन्य कहा जाता 
है किन्तु सम्यरन्नानी जीव ऐसा नही मानते । उनका वह ज्ञान सच्चा है यह 
उपरोक्त पाँचवाँ पैरा बतलाते हैं, क्योंकि उसमे बताये गये श्रनंत निमित्त 
या उनमेका कोई झंश भी सिद्ध दशाका जनक नही हुआ । और वे निमित्त' 
था उनमेंसे किसीके अनंतवे श्रंढसे भी नेमित्तिक सिद्ध दशा जन्य नही हुई । 


८-संसारी जीव भिन्न २ गतिके क्षेयरोमें जाते हैं वे भी अपनी 
क्रियावतीशक्तिके उस उस समयके परिणमनके काररणसे जाते है; उसमें भी 
उपरोक्त पेरा १ से ५ मे बताये गये अनुसार निमित्त होते है । किन्तु 
केत्रान्तरमें घर्मास्तिकायके प्रदेशोकी उस समयकी पर्यायके अतिरिक्त दूसरा 
कोई द्रव्य, ग्रुण् या पर्याय निमित्त संज्ञाको प्राप्त नही होता ॥ उस समय 
अनेक कर्मोका उदय होने पर भी एक विहायोगति नामकर्मंका उदय ही 
'निमित्त' संज्ञा पाता है। गत्यानुपूर्वी कर्मेके उदयको जीवके प्रदेशोके उस 
समयके शझ्राकारके साथ क्षेत्रान्तरके समय निमित्तपना है औरु जब जीव 
जिस क्षेत्रम स्थिर हो जाता है उस समय अधघर्मास्तिकायके उस क्षेत्रके 
भ्रदेशोंकी उस समयकी पर्याय 'निमित्त” संज्ञाको प्राप्त होती है । 


सूत्र २५ बतलाता है कि क्रियावती शक्तिके उस समयके परिरण- 
मसनके समय योग ग्रुणकी जो पर्याय पाई जाती है उसमे कार्मेयण शरीर 
निमिच है, क्योकि कामंरण शरीरका उदय उसके अनुकूल है । कार्मंग शरीर 
ओर तेजस शरीर अपनी क्रियावतीशझक्तिके उस समयके परिणमनके कारख 
जाता है, उसमे घर्मास्तिकाय निर्मित्त है । 
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8--इस क्षास्यमें .निमित्तको .किसी स्थान पर 'निमित्त” नामसे-ही 
कहा गया है। [ देखो झ० १ सू० १४ |] और किसी स्थान पर.-उपकार, 
उपग्रह, इत्यादि नामसे कहा गया है, [ देखो अ० ५ सू० १७से २० ], 
भावअपेक्षामें उसका एक ही अथ्थे होता है, किन्तु अज्ञानी जीव यह मानते 
हैं कि एक वस्तुसे दूसरी वस्तुका भला-बुरा होता है; यह बतानेके लिये 
उसे “उपकार' सहायक, बलाधान, बहिरंगसाधन; बहिरंगकारण, निमित्त 
और निमित्तकारण इत्यादि नामसे सम्बोधित करते हैं; किन्तु इससे यह 
नहीं मान लेना चाहिये कि वे वास्तविक कारण या साधन हैं । एक द्रव्य 
को, उसके गरुणोंकोी या उसकी पर्यायोंकों दूसरेसे पृथक्‌ करके दूसरेके साथ 
का उसका संयोगमाच्र सम्बन्ध बतानेके लिये उपरोक्त नामोंसे सम्बोधित 
किया जाता है । इन्द्रियोंको घ॒र्मास्तकायको, अधर्मास्विकाय इत्यादिको: 
बलाघानका रणके नामसे भी पहिचाना जाता है; किन्तु वह कोई भी सच्चा 
कारण नही है; फिर भी “किसी भी समय उनकी मुख्यतासे कोई कार्य होता 
है” ऐसा मानना निमित्तको ही उपादान माननेके बराबर अथवा व्यवहार 

ही निश्चय माननेके बराबर है । 


१०--उपादानका रणके योग्य निमित्त संयोगरूपसे उस उस समय 
अवश्य होते हैं ! ऐसा सम्बन्ध उपादान कारणकी उस समयकी परिणमनच 
घक्तिको, जिस पर निमित्तत्वका आरोप आता है उसके साथ है। उपादान' 
को अपने परिणमनके समय उन उन चिमित्तोंके आनेके लिये राह देखनी' 
पड़े और वे न आयें तब तक उपादान नही परिणमता, ऐसी मान्यता उपा- 
दान और निमित्त इन दो द्रव्योंको एकरूप माननेके बराबर है ॥ 


११---इसी प्रकार घड़ेका कुम्मकारके साथ और रोटीका अग्नि, 
रसोइया इत्यादिके साथका निमित्त नैमित्तिक संबंध समभ लेना चाहिये । 
सम्यरज्ञान प्रगट करनेके लिये जीवने स्वयं अपने पुरुषार्थंसे पाचता प्राप्त को 
हो फिर भी उसे सम्यग्ज्ञान प्रगट करनेके लिये सदुग्रुरकी राह देखनो' पड़े 
ऐसा नही होता, किन्तु वह सयोगरूपसे उपस्थित होता ही है; इसलियें जब 
बहुतसे जीव धर्म प्राप्त करनेके लिये तैयार होते. हैँ तब तीथैकर भगवान 
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उनकी दिव्यध्वनि स्वयं प्रगट होती है, ऐसा 'सम भना चाहिये । 

८, तात्पये 

तात्पयं यह है कि-इस अध्यायमें कहे गये पाँच भाव तथा उनके 
दूसरे द्वव्योंके साथके निमित्त नैमित्तिक सम्बन्धका ज्ञान करके' अन्य सब परसे 
लक्ष हटाकर पेरमपारिणामिकभावकी ओर अपनी पर्यायकी उन्ह्रुख करने पर 
सम्यर्दशेन होता है और फिर उस झोर बल बढ़ाने पंर सम्पग्चारित्र होता 
है; यही घर्मेमागं ( मोक्षमार्ग ) है । 

इसप्रकार शी उम्रास्वामी विराचित 
मोक्षशाख्रके दूसरे अध्यायकी 


टीका समाप्त हुई । 
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मोक्षशास्र अध्याय तीसरा 
भूमिका 
इस शासत्रके पहिले अ्रध्यायके पहिले सूत्रमें निम्धय 'सम्यग्दर्श न 
ज्ञान चारित्रकी एकता भोक्षमार्ग है” यह बतलाया है,---दूसरा कोई मोक्ष- 
भार्ग नही है । इससे यहाँ यह भी बतलाया है कि पुण्यसे,-शुभभावसे अथवा 
परवस्तु अनुकूल हो तो धर्म हो सकता है ऐसा मानना भूल है। सम्यग्द्श न-- 
ज्ञान-चा रित्र आत्माकी छुद्ध पर्याय है। यदि उसे एक शब्दमें कहा जाय 
तो 'सत्य पुरुषार्थ” मोक्षमार्ग है। इससे सिद्ध हुआ कि आत्माकी अपनी 
अपनी शुद्ध परिणति ही घर्मं है; यह बतलाकर अनेकान्त' स्वरूप बतलाया 
है | प्रथम सूचमे जो पहिला शब्द “सम्यर्दशेंन” कहा है वह सूचित करता 
है कि घर्मंका प्रारम्भ निश्चय सम्यग्दरशनसे ही होता है। उस अध्यायमें 
निम्धय सम्यग्दशेनका लक्षण तत्त्वाथे श्रद्धान कहा है । तत्पम्चावु तत्त्वार्थका 
स्वरूप समभाया है और सम्यग्ज्ञानके अनेक प्रकार बतलाकर मिशथ्याज्ञानका 
स्वरूप भी समभाया है। सम्यग्दर्ान-ज्ञान-चारित्रकी एकता (-एक ही ) 
मोक्षमार्ग है;-इसप्रकार पहिले सूत्रमें स्पष्टतया बतलाकर घोषित किया है 
कि-किसी समय उपादानकी परिणतिकी झुरूयतासे कार्य होता है और 
किसी समय संयोगरूप बाह्य अनुकूल निमित्तकी ( जिसे उपचार कारण 
कहा जाता है उसकी ) खुख्यतासे कार्य होता है-ऐसा अनेकांतका स्वरूप 
नही है । 
दूसरे अध्यायसे जीव तत्त्वका अधिकार प्रारम्भ किया है; उसमें 
जीवके स्वतत्त्वरूप-निजस्वरूप पाँच भाव बतलाये हैं। उन पाँच भावोंमेसे 
सकलनिरावरण, श्रखंड, एक, प्रत्यक्षप्रतिभासमय, अ्विनश्व र, शुद्धपारिणा- 
मिक्र परमभाव, ( ज्ञायकमाव ) के आश्रयसे धर्म होता है यह बतलानेके 
लिये, औपशमिकभाव जो कि धर्मका प्रारम्भ है उसे पहिले भावके रूपमें 
वर्णान किया है। तत्पन्चातु जीवका लक्षण उपयोग है यह बतलाकर उसके 
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भेद चतलाये हैं; और यह बतचलाया है कि पाँच भावोंके साथ परद्रव्योंका-- 
इन्द्रिय इत्यादिका कैसा सम्बन्ध होता है । 


जीवको गौदयिकभाव ही संसार है | शुभभावका फल देवत्व है, 
अदश्ुभभावकी तीतन्रताका फल नारकीपन है, घुभाशुभभावोकी मिश्वताका 
फल मनुष्पत्व है, और मायाका फल तिय॑चपना है, जीव अनादिकालसे 
श्रज्ञानी है इसलिये जशुद्धभावोके कारण उसका म्रमण हुआ करता है वह 
अमरा कसा होता है यह तीसरे और चौथे अध्यायमे बतलाया है | उस 
अमरातमें ( भवोंमे) शरीरके साथ तथा क्षेत्रके साथ जीवका किस प्रकारका 
संयोग होता है वह यहाँ बताया जा रहा है । मांस, शराब, इत्याविके 
खान-पानके भाव, कठोर भूठ, चोरी, कुशील, तथा लोभ इत्यादिके तीजन्न 
अशुभभावके कारण जीव नरकगतिको प्राप्त करता है उसका इस अध्यायमें 
पहिले वर्णन किया है और तत्पश्थात्‌ मनुष्य तथा तिय॑चोके क्षेत्रका वर्णोव 


किया है । 

चौथे अध्यायमे देवगतिसे सम्बन्ध रखनेवाले विवररा बताये गये हैं । 

इन दो अध्यायोंका सार यह है कि-जीवके शुभाद्दुभ विकारीभावों 
के कारण जीवका अ्रनादिकालसे परिभ्रमण हो रहा है उसका, म्ुलकाररा 
मिथ्यादर्शंन है, इसलिये भव्यजीवोंको मिथ्यादरंन दुर करके सम्यग्दशेन 
प्रगट करना चाहिये । सम्यरदर्शनका बल ऐसा है कि उससे ऋ्रमशः सम्य- 
ग्चारित्र बढ़ता जाता है और चारित्रकी पूर्णंता करके परम यथाख्यात- 
चारित्रकी पूर्णावा करके, जीव सिद्ध ग्तिको प्राप्त करता है | अपनी भ्रुलके 
कारण जीवकी कैसी कैसी गति हुई तथा उसने कैसे कैसे दुःख पाये और 
बाह्य संयोग कैसे तथा कितने' समय तक रहे यह बतानेके लिये अध्याय २-- 
३-४ कहे गये हैं । और उस भ्रूलको दर करनेका उपाय पहिले अध्यायके 


पहिले सूत्रमे बचलाया गया है । 
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अधोलोकका वर्णन 
सात नरक-प्थिवियों 


र्लशकराबालुकापड्षधूमतमो महातम:प्रमा भूमयों 
घनाम्बवाताकाशप्रतिष्ठा; सप्ताइधो ९धः ॥ १ ॥ 


# अथे।---अधोलोकमें रत्नप्रभा, शर्कराप्रभा, बालुकाप्रभा, 
पंकप्रभा, घुमप्रभा, तमप्रभा, और महातमप्रभा ये सात भ्रूमियाँ हैं और ऋरमसे 
नीचे २ घनोदधिवातवलय, घनवातवलय, तनुवातवलय तथा झ्राकाशका 
आधार है । 


टीका 
१. रत्तप्रभा पृथ्वीके तीव भाग हैं---खरभाग, पंकभाय ओर 
श्रग्बहुलभाय । उनमेंसे ऊपरके पहिले दो भागोंमें व्यन्तर तथा भवनवासी 
देव रहते है, और नीचेके अरव्बहुलभागमें नारकी रहते हैं । इस प्रृथ्वीका 
कुल विस्तार एक लाख अस्सी हजार योजन है । [ २००० कोसका एक 
योजन होता है ॥ ] है 
२. इन पृथ्वियोंके रूढ़िगत नाम ये हैं--१-घम्मा, २-वंशा, ३-- 
मेघा, ४-अंजना, ५-अरिट्टा, ६--मघवी और ७-माघवी है । 
३-अम्बु ( घनोदधि ) वातवलयु--वाष्पका चना वातावरण, 
घनवातवलय-घनी हवाका ज्ाता]बरुखण 4 
तनुवातवलयण--पतली हवाका वातावरण ॥ 
वातवलय>"-वावावरण । 
आकाश कहनेसे यहाँ अलोकाकाश समभना चाहिए ॥१॥ 
# इस अध्यायमें प्रुगोल सबंधी वर्णान होनेस, पहिले दी भ्रध्यायोकी भाँति 
सूत्रके शब्द पृथक्‌ करके अर्थ नही दिया गया है किन्तु पूरे सूचका सीघा श्रर्थ दिया 
गया है । 
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,. सात पृथ्व्रियोंके बिलोंकी संख्या 
तासु त्रिशत्पंचविंशतिपंचदशदश त्रिपंचो नेकनरक- 


शतसहसांणि पंच चेव यथाकमम्‌ ॥ २ ॥ 
अरथ----उन पृथ्वियोमे क्रमसे पहिलो पृथ्वीमे तीस लाख, दुसरीमें 
२५ लाख, तीसरीमे १४५ लाख, चौथीमें १० लाख, पाँचवीमे ३ लाख, 
छठवीमें पाँच कम एक लाख (६६६६५) और सातवीमें ५ ही चरक बिले 
हैं। कुल ८४ लाख नरकवास बिल है | 
टीका 
कुछ लोग मनुष्यगति श्रौर तियँचगति यह दो ही यतियाँ मानते हैं 
क्योंकि वे दो प्रकारके जीवोको ही देखते हैं ॥ उनका ज्ञान सकुचित होनेसे 
वे ऐसा मानते हैं कि मतुष्य और तिय॑चगतिमें जो तीत्र दुःख है वही नरक 
गति है दूसरी कोई नरकगति वे लोग नहीं मानते परन्तु उनकी यह 
मान्यता मिथ्या है, क्योकि मनुष्य और तिर्यचगतिसे जुदी ऐसी नरकगति उच 
जीवोंके अशुभभावका फल है । उसके अ्रस्तित्वका प्रमाण निम्नप्रकार हैः--- 
नरकग तिका प्रमाण 
जो जीव अति कठोर भयंकर दुष्कृत्य करते हैं और यह देखने की 
आवश्यकता नही समझते कि स्वयं पाप कार्य करते समय दूसरे जीवोंको 
नया दुःख होता है तथा जो अपनी अनुक्ललतावाली एक पक्षकी दुष्ट बुद्धिमें 
एकाग्र रहते हैं उन जीवोंको उच् ऋर परिणामोंके फलरूप निरंतर अनंत 
प्रतिक्ुलताएँ भोगनेके स्थान अधोलोकमें है, उसे नरकगति कहते हैं । 
देव, मनुष्य, तियच और नरक, यह चार गतियाँ सदा विद्यमान है, 
वे कैेल्पित नही किंतु जीवोंके परिसामका फल हैं । जिसने टूसरेको मार- 
डालनेके ऋरणभाव किये उसके भावमे, अपनी अनुक्कलताके सिद्ध करनेमें वाघा 
डालनेवाले कितने जीव मार डाले जाये जिनकी संख्याकी कोई मर्यादा नही 
है, तथा कितने काल तक मारे जायें उसकी भी सर्यादा नही है इसलिये 
उसका फल भो अ्रपार अनंत दुःख भोगनेका ही है, ऐसा स्थान नरक है, 
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मनुष्यलोकमें ऐसा कोई स्थान नही है । 


- जो दूसरोंको मारकर प्रतिक्ललताको दूर करना चाहते हैं वे जितने 
विरोधी मालूम' होते है उन सबको मारना चाहते हैं, फिर चाहे प्रत्तिकुलता 
करनेवाले दो चार हों या बहुत हों उन सबका नाश करनेकी भावनाका 
सेवन निरंतर करता है। उसके अभिप्रासमें अनंतकाल तक अनंतभव 
घारण करने के भाव भरे पड़े है। उस भवकी अनंतसंख्वथाके कारणमें अनत 
जीवोंको मारनेका संहार करनेका अमर्यादित पाप भाव है । जिस जीवने 
कारणमें अनन्तकाल तक श्रनन्त जीवोंको मारनेके, बाधा डालतनेके भाव 
सेये हैं उसके फलमें उस जीवको तीत्र दुःखोंके संयोगमें जाना पड़ता है, 
और वह नरकगति है । लाखों खून (-हत्या ) करनेवालेको लाखों बार 
फाँसी मिलती हो ऐसा इस लोकमें नहीं होता, इसलिये उसे अपने ऋर- 
भावोंके अनुसार पूरा फल नही मिलता; उसे अपने भावोंका पूरा फल 
मिलनेका स्थान-बहुतकाल तक अनन्त दुःख भोगनेका क्षेत्र नरक है, वह 
नीचे शाश्वत है ॥॥ २ ॥॥ 


नारकियोंके दुःखोंका वर्णन 
नारका नित्याशुभतरलेश्यापरिणाम- 
देहवेदनाविक्रिया: ॥ ३ ॥ 


अर्थ---नारकी जीव सदैव ही श्रत्यन्त अद्युम लेदया, परिणाम, 
घरीर, वेदना, और विक्रियाको घारण करते हैं । 


टीका 


१. लेश्या--यह दहृव्यलेश्याका स्वरूप है जो कि आयु पर्य॑त ' 
रहती है । यहाँ दरीरके रंगको द्रव्यलेश्या कहा है। भावलेश्या श्रंतर्मुह॒तेमें 
बदल जाती है उसका वर्णो्त यहाँ नही है | अशुभलेश्याके भी तीन प्रकार 
हैं कापोत, नील और कृष्ण । पहिली श्र दूसरी पृथ्बीमें, कापोतलेश्या, 
तीसरी प्रथ्वीमें ऊपरके भागमें कापोत और नीचेके भागमें नील, चौथीमें- 


भध्याय ३ सुत्र ३-४-५ ३०३ 
नील, पाँचवीमें ऊपरके भागमें नील और नीचेके भागमे कृष्ण और छंठवों 
तथा सातत्री पृथ्वीमें कृष्णलेद्या होती है । 

२, परिणाम---यहाँ स्पशे, रस, गंध, वर्णे और शब्दको परिणाम 
कहा है । 

३. शरीर--पहिली पृथ्वीमें शरीरकी ऊँचाई ७ धनुष्य ३ हाथ 
भौर ६ अंग्रुल है, वह हुडक शझ्ाकारमे होता है | तत्पन्थातु नीचे २ की 
उध्वीके नारकियोके शरीर की ऊँचाई क्रमशः दूनी दूनी है । 

9७. वेदना--पहिलेसे चौथे नरक तक उष्ण वेदना है, पाँचवेंके 
ऊपरी भागमें उष्ण और नीचले भागमें शीत है, तथा छूटे शौर सातवेंमें 
महाशीत वेदना है । नारकियों का शरीर वैक्रियिक होनेपर भी उसके 
धरी रके वेक्रियिक पुदटल मल, मूत्र, कफ, वमनत, सड़ा हुआ मास, हाड़ और 
चमड़ी वाले श्रीद्यारिक शरीरसे भी अत्यन्त अग्ुभ होता है । 

५, विक्रिया---उन नारकियोंके कर सिंह व्याध्राविरूप अनेक 
प्रकारके रूप घारण करनेकी विक्रिया होती है ॥ ३ ॥ 

नारकी जीव एक दूसरेको दुःख देते हैं 


परस्परोदीरितदुःखा; ॥ 9॥ 
अथे---नारकी जीव परस्पर एक दूसरेको दुःख उत्पन्न करते हैं 
(-वे कुत्तेकी भाँति परस्पर लड़ते हैं ) ॥॥ '४ ॥॥ 
विशेष दुश्ख 
संक्लिष्टा उसुरोदीरितदुःखाश्च प्राक्‌ चतुर्थ्या: ॥५॥ 
अर्थ---और उन नारकियोंके चौथी प्रथ्वीसे पहिले पहिले (अ्र्थाव्‌ 
तीसरी पृथ्वी पर्यत) अत्यन्त संक्लिष्ट परिरतामके घारक अंब अंबरिव आदि 


जातिके असुरकुमार देवोंके छारा दु'ख पाते हैं श्र्थात्‌ अंब-अंबरिष असुर- * 
कुमारदेव तीसरे नरक तक जाकर नारकी जोवोंको दुःख देते हैं तथा उनके 
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पूर्वक .वे रक़ा स्मररा क़रा कराके परस्परमें लड़ाते हैं॥ और दुःखी देख 
राजी होते हैं । 

सूत्र ३-४-४ में नारकियोंक दुःखोंका वर्णन करते हुए उनके शरीर, 
उनका रंग, स्पर्शं इत्यादि तथा दुसरे नारकियों और देवोंके दुःखका कारण 
कहा है वह्‌ उपचार कथन है; वास्तवमें वे कोई परपदार्थ दुःखोंके कारण 
नहीं हैं तथा उनका संथोगसे दुःख नहीं होता । परपदोर्थो्के प्रति जीवकी 
एकल्वब्र॒ुद्धि ही वास्तवमें दुःख है उस दुःखके समय, नरकगतिमें निमित्तरूप 
बाह्यसंयोग कैसा होता है उसका ज्ञान करानेके लिए यहां तीन सूच कहे 
हैं, परंतु यह बहीं समभना चाहिग्रे कि-ब्रे शरीरादि वास्तवमें दुःखकोे 
कारण हैं । 

नारकोंक्री उत्कृष्ट गायु का श्रमाण 


तेष्वेकत्रिससदशसघ्दशद्वाविंशतित्रय- 


खिंशत्सागरोपमा सत्तवानां परा स्थिति: ॥ ५ ॥। 
अथ---उन नरकोंके नाश्की जीवोंकी उत्कृष्ट आयुस्थिति क्रमसे 
पहिलेमें एक सागर, दूसरेमें तीन साग्रर, तीसरेमें सात सागर, चौथेमें दश 
सागर, पाँचवेंमें सचह सागर, छट्ट में बावीस सागय और सातवेसें तेतीस 
सागर है ॥ 
थीका हे 

१. नारक गतिमें भयानक दुःख होनेपय भी. नारकियों की आयु 
निरुपक्रम' है-उनकी अकालमृत्यु नहीं होती ॥ 

२. आयु का यह काल वर्तमान मनुष्योंकी झायुकी अपेक्षा लम्बा 
लगता है परन्तु जीव अनादिकालसे है झ्ौद्य मिथ्याहष्टिपनके कारण थह 
नारकीपणा जीवने श्रनन्तवार भोगा है ॥ अध्याय २ सूत्र १० की टीकामे 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भावपरिभ्रमण्य ( परावतेन ) का जो स्वरूप 
दिया गया हैं उसके देखनेसे मालुम' होगा कि यह्‌ काल तो महासागर की 
एक बूदसे भी बहुत कम दे । 
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३- नारकी जीवोंको जो भयानक दुख होते हैं उसके वास्तविक 
कारण, भयावक दारीर, वेदना, मारपीट, तीन्न उष्णता तीक्र शीतलता 
इत्यादि नही है, परन्तु मिथ्यात्वके कारण उन सयोगोके प्रति अनिष्टपनेकी 
सोटो कल्पना करके जीव तीजन्न आकुलता करता है उसका दुःख है। 
परसंयोग अनुफुल-प्रतिकुल होता ही नही, परन्तु वास्तवमे जीवके ज्ञानके 
क्षयोपश्षम उपयोगके श्रत्भुसार ज्ञेय (-ज्ञानमे ज्ञात होने योग्य ) पदाथरे हैं, 
उन पदार्थोकी देखकर जव श्रज्ञानी जीव दुःखकी कल्पना करता है तब 
परद्रव्योपर यह आरोप होता है कि--वे दुःखमे निमित्त हैं । 


४. जरीर चाहे जितना खराब हो, खानेको भी न मिलता हो, 
पीनेकी पानी भी न मिलता हो, तचीत्र गर्मी या ठण्ड हो, और बाह्य सयोग 
( अज्ञानदृष्टिसि ) चाहे जितने प्रतिकूल हों परन्तु वे सयोग जीवको सम्य- 
गदर्शन ( घर्म ) करनेमें वाघक नही होते, क्योकि एक द्रव्य दुसरे द्वव्यमे 
कभी वाघा नही डाल सकता, नरकगतिमें भी पहिलेसे सातवें नरक तक 
ज्ञानी पुरुषके सत्समागमसे पूर्वेभवर्मे सुने गये आात्मस्वरूपके संस्कार ताजे 
करके नारकी जीव सम्यर्दर्शन प्रगट करते हैं। तीसरे नरकतकके नारकी 
जीवोको पूर्वंभवका कोई सस्यग्ज्ञानी मिच देव आत्मस्वरूप समभाता है 
तो उसके उपदेशको सुनकर यथार्थ निर्णय करके वे जीव सम्यग्दशेन 
प्रगट करते हैं । 

प्‌. इससे सिद्ध होता है कि---“जीवोंका शरीर अच्छा हो, खाना 
पीना ठोक मिलता हो और बाह्य संयोग अनुकुल हो, तो धर्मं हो सकता 
है और उनकी, प्रतिकुलता होने पर जीव घर्मंं नही कर सकता”--यह 
सान्यता ठीक नही है । परको अनुक्ुल करनेमें प्रथम लक्ष रोकना और 
उसके अनुकुल होनेपर घर्मको समभना चाहिये,---इस सान्यतामे भ्रुल है, 
क्योकि धर्म पराधीन नही किन्तु स्वाघीन है भौरु वह स्वाधीनतापूुर्वेक 
प्रगट किया जा सकता है । 

६, प्रक्ष---यदि बाह्य संयोग और कर्मोंका उदय घर्मेमे बाघक 


नही है तो नारकी जीव चौथे शुणास्थानसे ऊपर क्‍यों नही जाते ? 
झ््६ 
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उतचतर-----पहिले उन जीवोंने अपने पुरुपार्थकी बहुत विपरीतता की 
है और वे वर्तमानमें अपनी भ्रूमिकाके अनुसार मंद पुरुपार्थ करते हैं इस- 
लिये उन्हें ऊपर चढ़नेमे विलम्ब होता है । 


७, प्रश्न-- सम्यरहष्टिको नरकमें कैसा दुःख होता है ? 


उचर---नरक या किसी क्षेत्रके कारण किसी भी जीवकों सुख 
दुःख नही होता कितु अपनी नासमझरीके कारण दुःख और अपनी सच्ची 
समभके कारण सुख होता है किसी को पर वस्तुके कारण सुख दुःख या 
हानि लाभ हो ही नहीं सकता । अज्ञानी नारकी जीवको जो दुःख होता है 
वह अपनी विपरीत मान्यतारूप दोषके कारण होता है, बाह्य-संयोगके 
अनुसार या संयोगके कारण दुःख नही होता । अज्ञानी जीव परवस्तुको 
कभी प्रतिकृुल मानते हैं और इसलिये वे श्रपनो अज्ञानताके कारण दुःखी 
होते हैं; और कभी पर वस्तुएँ अनुकुल हैं ऐसा मानकर सुखकी कल्पना 
करते हैं; इसलिये अज्ञानी जीव परब्रव्योंके प्रति इश्टट्व-अनिष्टत्वकी कल्पना 
करते है । 


सम्यग्दृष्टि नारकी जीवोंके अनंत संसारका बंधन करनेवाली कषाय 
दूर होगई है स्वरूपाचरणाकी आंशिक झांति निरंतर है इसलिये उतना 
सच्चा सुख उन्हें नरकमें भी निरन्तर मिलता है । जितनी कषाय है उतना 
झल्प दुःख होता है कितु वह कुछ भवोंके बाद ही उस अल्प दुःखका भी 
नाश कर देगे। वे परको दुःखदायक नही मानते, कितु अपनी असावधानी 
को दुःखका कारण मानते हैं इसलिये वे अपनी असावधानीको दूर करते 
जाते हैं । श्रसावधानी दो प्रकार की है--स्वरूपकी मान्यत्ताकी और स्वरूप 
के आचरणकी । उसमेंसे पहिले प्रकारकी असावधानी सम्यग्दशनके प्रगट 
होने पर दूर हो जाती है ओर दूसरे प्रकारकी असावधानीकों वे टालते 


जाते हैं । 


रू सम्यग्दशेच प्रगट करके--सम्यर्दृष्टि होनेके बाद जीव चरक 
जायुका बंध नहीं कर ता, किंतु सम्यन्दशंनके प्रगट करनेसे पूर्व उस जीवने' 
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नरकायुका बंघ किया हो तो वह पहिले नरकमें जाता है, कितु वहाँ उसकी 
अवस्था परा ७ में बताये गये अनुसार होती है । 


&. पहिले से चौथे नरक तक से निकलकर मनुष्य हुए जीवोमेसे 
योग्य जीव उसी भवमें मोक्ष प्राप्त कर लेते है। पाचवें नरकसे निकलकर 
मनुष्य हुए पाचजीव सच्चा मुनित्व धारण कर सकते हैं, छद्दे नरकसे 
निकलकर मनुष्य हुए पात्रजीव पांचवें ग्ुणस्थान तक जा सकते हैं और 
सातवें नरकसे निकले हुए जीव ऋर तिय॑चगतिमे ही जाते हैं । यह भेद 
जीवोके पुरुषार्थकी तारतम्यताके कारण होते है । 


१०, अश्ष--सम्यग्दष्टि जीवोका अभिप्राय नरकमे जानेका नही 


होता फिर भी यदि कोई सम्यग्दृष्टि नरकमे पहुँच जाय वो वहाँ तो जड़ 
कर्म का जोर है और जड़कर्मं जीवको नरकमे ले जाता है इसलिये जाना 
पड़ता है,--यह बात ठीक है या नही ? 

उचर---यह वात ठीक नही है; एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ नही 
कर सकता, इसलिये जड़कर्मे जीवको नरकमें ले जाता हो ऐसा नही होता । 
सम्यर्हृष्टि अथवा मिथ्यादृष्टि कोई जीव नरकमे जाना नही चाहता तो भो 
जो जो जीव नरकमे जाने लायक होते है वे वे जीव अपनी क्रियावती' 
शक्तिके परिशुसमनके कारण वर्हा जाते हैं, उस समय कार्मेण और तैजस- 
शरीर भी उनकी अपनी ( पुदल परमाणझुओंकी ) क्रियावती श्क्तिके परि- 
खणामनके कारण उस क्षेत्रमे जीवके साथ जाते हैं । 

भ्रौर अ्भिष्राय तो श्रद्धाग्॒णकी पर्याय है और इच्छा चारित्रगुणकी 
विकारी पर्याय है । द्रव्यका हरएक गुण स्वतंत्र और असहाय है । इसलिये 
जीव की इच्छा अथवा श्रभ्िप्राय चाहे जेसा हो फिर भी जीवकी क्ियावती 
दक्तिका परिणमन उससे (अभिप्राय और इच्छासे) स्वतंत्ररूपसे और उस 
समयकी उस पर्यायके घर्मानुसार होता है। वह क्रियावती शक्ति ऐसी है 


कि--जीवको किस क्षेत्रमे ले जाना चाहिये इसका ज्ञान होने की उसे आवश्य- 
कता नह है। चरकमें जानेवाले वे जीव उनकी आयुपर्यत उस क्षेत्रके संयोग 
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के योग्य होते हैं, और तब उन जीवोंके ज्ञानका विकास भी उस उस क्षेत्रमें 
रहनेवाले जीवों तथा पदार्थोके जाननेके योग्य होता है । नरकगतिका भव 
अपने पुरुषार्थेके दोष से बँधा था इसलिये योग्य समयमें उसके फलरूपसे' 
जीवकी अपनी योग्यताके कारण नारकीका क्षेत्र संयोगरूपसे होता है; कर्म 
उसे नरकमें नही ले जाता । कर्मके कारण जीव नरकमें जाता है यह कहना 
भात्र उपचार कथन है, जीवका कमंके साथका निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध 
बताने के लिये शाख्त्रेमें वह कथन किया गया है, चहीं कि वास्तवमें जड़- 
कर्म जीवको नरकमें ले जाते हैं। वास्तवमें कर्म जीवको नरकमें ले जाते 
हैं यह मानना मिथ्या है 


११, सामर-काल का परिमाण 


१--सागर"दरश >< करोड़><करोड़--्अद्धा पल्य । 


१. अद्धापल्य--एक गोल खटड्डा जिसका व्यास( 9078776078 ) एक 
योजन ( -४२००० कोस ) और गहराई भी उतनी ही हो उसमें उत्तम 
भोगशूमिके सात दिन के भेडे के बच्चे के बालोंसे ठउखाठस भरकर के उसमे 
से प्रति सौ वर्षेमें एक बाल निकालने पर जितने' समयमें ग्रड्डा खाली हो 
जाय, उतने! समयका एक व्यवहारकल्प है, ऐसे असंख्यात व्यवहा रकल्प-- 
एक उद्धारपल्य । अ्रसंख्यात उद्धार पल्‍ल्य"-एक' अद्धापल्य ।॥ 


इसप्रकार अधोलोकका वर्णान पूरा हुआ ॥ ६ ॥॥ 


मध्यलीकका वर्णन 
कुछ द्वीप समुद्रों के नाम 
जम्बूद्ीपलवणो दादय: शुभनामानो दीपसमुद्रा: ॥७॥। 


अये---इस मध्यलोकमें अच्छे अच्छे नाम वाले जम्बुद्वीप इत्यादि 
दीप, और लवरणासमुद्र इत्यादि समझुद्र है । 
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३--इस द्वीपके विदेह क्षेत्रमें विद्यमान उत्तरकुरु भोग शृमिमें 
अ्रनादिनिधन पएथ्वीकायरूप अक्ृत्रिम' परिवार सहित जम्बू वृक्ष है इसलिये 
इस द्वीप का नाम' जम्बूद्ीप है ॥ 


सात क्षेत्रोंके नाम 
भरतहेमवतहरिविदेहरम्यक हैरण्य- 
वरतेरावतवर्षा: क्षेत्राणि ॥ १० ॥ 
अथे---इस जम्बूद्वीपमें रत, हैमवत, हरि, विदेह, रम्यक, हैरण्य- 
वत ओर ऐरावत ये सात क्षेत्र हैं । 
टीका 
जम्बूद्ीपके भरत क्षेत्रमें हम लोग रहते है, विदेहक्षेत्रमें बीस विहर- 
मान तीर्थकरमें से श्री सीमंघरादि चार तीर्थंकर जम्बूढीपके विदेहमे विच- 
रते है ॥॥। १० ॥। 
क्षेत्रोंके सात विभाग करनेवाले छह पर्वतोंके नाम 
तहिमाजिनः पूर्वापरायता हिमवन्महाहिमव- 
न्निषधनीलरुक्मिशिखरिणो वर्षधरपवताः ॥ ११॥ 
आअर्थ---उन सात क्षेत्रोंका विभाग करनेवाले पूर्वसे पश्चिम तक 
लम्बे १-हिमवत्‌ २-महाहिमवतु, ३-निषध, ४-नील, ५-उुविम, और ६- 
शिखरित्‌ ये छह वर्षघर-कुलाचल-पवेत हैं [ वर्ष--क्षेत्र | ॥ ११ ॥। 
कुलठाचलों का रंग 
हेमाज नतपनीयवेडर्यरजतहेममया: ॥ १२ ।॥। 


अर्थ----ऊपर कहे गये पर्वेत ऋमसे १-स्वरणें, २-चांदी, ३ेटतैपाया 
सोना, ४-बैडूयं (नील) मण्णि, ५-चदी और ६ स्वर्ण जैसे रंगके है !१२९॥ 
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कुलाचलों का विशेष स्वरूप 
मणिविचित्रपार्था उपरि मूले च तुब्यविस्ताराः ॥११॥ 


अर्थ---इन पत्रेतोका तट चित्र-विचित्र मस्िणियोंका है और ऊपर 
भीचे तथा मध्यमें एक समान विस्तारवाला है ॥ १३॥। 


कुलाचलोके ऊपर स्थित सरोपरोंके नाम 
पद्ममहापद्मतिगिव्छकेशरिमहापुण्डरीक- 
पुगडरीका दृदास्तेषामुपरि ॥ १४ ॥ 


अथे---इन पर्वंत्रोके ऊपर क्रमसे १-पद्म, २-पहापओझ, ३-तिगिचज््छ, 
४-केशरि, ५-महापुण्डरीक और ६-पुण्डरीक नामके हृद-सरोवर हैं ॥ १४॥ 


प्रथम सरोवर की लम्बाई-चोड़ाई 
प्रथमो योजनसहखायामस्तदड्ं विष्कम्मो हृदः ॥ १५॥ 
अर्थ---पहिला पद्म सरोवर एक हजार योजन लम्बा और लंबाई 
से आधा अर्थात्‌ पाँचसौ योजच चौड़ा है ॥ १५ ॥ 
प्रथम सरोवर की गहराई ( उड़ाई ) 
दशयोजनावगाहः ॥ १६॥ 
अंर्श---पहिला सरोवर दश योजन अवगाह ( गरहराई-ऊँडाई ) 
वाला है ॥ १६॥॥ 
उसके मध्यमें क्या है ९ 


तन्मध्ये योजनं पुष्करम्‌ ॥ १७॥ 


अथथ---उप्तके बीचमें एक योजन विस्तारवाला कमल है ॥ १७॥॥ 
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महापद्मादि सरोवरों तथा उनमें रहनेवाले कमरलोंका प्रमाण 
तद॒हिय्वुणद्विशुणा ढ॒द्या पुष्काणि च ॥ १८ ॥ 


अथे--भ्रागेके सरोवर तथा कमल पहिलेके सरोवर तथा कमलों 
से ऋमसे दूने २ विस्तारवाले है । 
टीका 


यह दूना २ क्रम' तिर्गिछनामके तीसरे सरोवर तक है, बादमें उसके 
आगेके तीन सरोवर तथा उनके तीन कमल दक्षिणके सरोवर और 
कमलोके समान विस्तारवाले हैं ।। १८ ।। 


हदोंका विस्तार आदि 























न. हद नाम | स्थान. पुग्वाई | चौकाई | गहाई | कमल [देवी लम्बाई | चौड़ाई | गहराई | कमल (>« 

७ की 0 पक 2९8 योजन | योजन | योजन । देवी 

१ पह्म दिसवन्‌ | १००० | ४०० १० १ (श्री 

र्‌ महापहम मद्दाहिसचन्‌ | २००० | १००० | २० र्‌ ३ | 

। लिगिच्छ निषध 8००० | ९२००० | ४० ४ ।(च्ृति 

४।| केशरी (केशरिन)। नील | ७४००० | २००० | ४० ४ किीति 
४। भसहापुण्डरीक रुक्सिनू | २००० | १००० | २० र्‌ ; 
।| पुरडरीक शिखरिन्‌ । १००० | ४०० । १० १ लि 

छह कमलोंमें रहनेवाली छह देवियाँ 


तन्निवासिन्यों देव्यः श्रीडीक्षतिकीतिबुड्िलक्ष्म्य 
पद्योपमस्थितयः ससामानिकपरिषत्का। ॥ १६ ॥ 


भ्रध्याय ३ सूच १६-२०-२१ ३१३ 


अथ---एक 'पल्योपम॒ आयुवाली और सामानिक तथा पारिपदु 
जातिके देवों सहित श्री, ही, छति, कीति, छुद्धि और लक्ष्मी नामकी 
देवियाँ ऋमसे उन सरोवरोके कमलो पर निवास करतो हैं । 
टीका 
ऊपर कहे हुए कमलोंकी कर्रियकाके मध्यभागमे एक कोस लम्बे, 
आधा कोस चौड़े और एक कोससे कुछ कम ऊंचे सफेद रंगके भवन हैं 
उसमें वे देवियाँ रहती है और उन तालाबोंमे जो अन्य परिवार कमल हैं 
उनके ऊपर सामानिक तथा पारिषद देव रहते हैं ॥ १६ ॥ 
े चौदद्द महा नदियोंके नाम 
गंगासिंशरो हिद्रोहितास्याहरिद्धरिकान्तासीतासीतो दा 
+. श्‌प 
नारीनरकांतासुवर्णरूप्यकूलारक्‍्तारकक्‍्तो दा; 
सारतस्तन्मध्यगा; ॥ २० ॥ 
अथ---( भरतमे ) गगा, सिन्छु, ( हैमवतम ) रोहित, रोहिता- 
स्या, ( हरिक्षेत्रमे ) हरितु, हरिकान्ता, ( विदेहमे ) सीता, सोनोंदा, 
( रम्यक्मे ) नारी, नरकान्ता, ( हैरण्यवत्‌मे ) स्वर्णक्कुला, रूप्यक्ूला ओर 
( ऐरावतमे ) रक्ता-रक्तोदा इस प्रकार ऊपर कहे हुए सात क्षेत्रोमे चौउढ 
नदियाँ बीचमें बहती हैं । 
टीका 


पहिले पद्म सरोवरमेसे पहिली तीन, छट्टे पु डरीक चासमतः सरो- 
वरसे झअतिम तीन तथा वाकीके सरोवरोमेसे दो दो नदियाँ निकरत्ी हूँ।२०।ा 


नदियों के बहनेका क्रम-- 
इयोद्ठ योः पूर्वाः पूर्वगा; ॥ २१ ॥। 


अर्थ---( ये चौदह नदियाँ दोके चमूहमे लेना चादिये ॥ 7रपर 
दोके सम्रहमेसे पहिलो नदी पूर्वकी झोर बहती है ( और उस दिशा र 
समुद्रमे मिलती है । ) ! २१ ॥। 

छ्० 


३१४ मोक्षशास्त्र 


शेषास्वपरगाः॥ २२ ॥॥ 


अरथ---बाकी रही सात नदियाँ पत्मिमकी ओर जाती हैं ( और 
उस तरफके समुद्रमें मिलती हैं। ) ॥ २२ | 


इन चौद॒ह महा नदियों की सहायक नदियाँ 


6 न ४ है 
चतुदंशनदीसहखपरित्वता गंगासिन्ध्वादयों नयः॥२१॥ 
अथ--गंगा-सिन्जु आदि नदियोंके युगल चौदह हजारु सहायक 
नदियोंसे घिरे हुए हैं । 
ठदीका 
सहायक नदियोंकी संख्याका क्रम' भी विदेह क्षेत्रतक आगेके युग- 
लोमें पहिले पहिले युगलोंसे दुना २ है, भौर उत्तरके तीच क्षत्रोंमें दक्षिण 
के तीन क्षेत्रोंके समान है । 


नदी युगल सहायक नदियोंकी संख्या 
गंगा-सिंछ १४ हजार 
रोहित रोहितास्या २८ हजार 
हरित-हरिकान्ता ५६ हजार 
सीता-सीतोदा १ लाख १२ हजार 
नारी-नरकान्ता ५६ हजाय 
स्वर कुला-रूप्यक़ूला २८ हजार 
रक्ता-रक्तोदा १४ हजार 


भरतक्षेत्रका विस्तार 
भरतः पड़्विंशतिपंचयोजनशतविस्तारः पढ़ 
चैकोनविंशतिभागा योजनस्य ॥ २४० ॥ 


अध्याय हे सूच २४८-२५-२६ श१्श 
अथ--- भरतक्षेत्रका विस्तार, पाँचसौ छब्बीस योजव और एक 
थौजनके उनच्चीस भागोंमेंसे ६ भाग अधिक है । 
टीका 


१. भरत क्षेत्रका विस्तार ५२६६८ योजन है । ( देखो सूच्र ३२ ) 

२. भरत और ऐरावत क्षेत्रके बीचमे पूर्व प्धिम तक लंबा चिज- 
थार्धे पर्वत है जिनसे गंगा-सिन्धु और रक्ता-रक्तोदा नदियोके कारण दोनों 
क्षेत्रोंके छह छह खंड हो जति है उनमें बीचका श्रायंखंड और बाकीके 
पाँच स्लेच्छ खंड है । तीर्थंक रादि पदवीधारी पुरुष भरत-ऐरावतके जारये- 
खंडमे, तथा विदेह क्षेत्रोमे ही जन्म' लेते है (॥ २४ ॥ 


आगेके क्षेत्र और पर्चंतोंका विस्तार 
तद॒हिशुणहिशुण विस्तारा वर्षघरवर्षा विदेहान्ता:॥२५॥ 
अथ---विदेहक्षेत्र तकके पर्वत और क्षेत्र भरतक्षेत्रसे दूने २ 
विस्तारवाले हैं ॥॥। २५ ॥। 
विदेह क्षेत्रके आगेके पर्वेत और ज्षेत्रोंका विस्तार 


उत्तरा दक्षिणतुस्या। ॥ २६ ॥ 
अथी---विदेह क्षेत्रसे उत्तरेे तीन पर्वत और तीन क्षेत्र दक्षिणके 
पर्वेत और क्षेत्रोंके समान विस्तारवाले हैं । 


टीका 
केत्रो और' परवेतोंका प्रकार नीचे प्रमारय है- 
क्षेत्र और पर्वत विस्तार-पोजन ऊंचाई उंडाई 
१. भरतत्षेत्र अबश्दृयद ८ >८ 
२. दविमवत्‌ कुलाचल श्ग्ध्र्स्डे श १०० यो० ऋ४ यो० 


३१६ मोक्षशास्त्र 
३. द्ेमवतक्षेत्र श्श्न्श्च्ू 9? >८ >८ 
४. महा हिसवत्‌ कुलाचल ४२१०३६ » २०० यो० घ४० यो० 
४, हरित्तेत्र ८छश्श्स्. 2 ८ ८ 
६. निषध कुलाचल १६८४२ज३. » ४०० यो०.._ १०० यो० 
७, विदेहत्षेत्र इश्६८छ बच. | >८ >८ 
८. नील कछुलाचल श्दृप्छ रस. ४ ४०० यो० १०० यो० 
६. रम्यक्‌ क्षेत्र पफण्रश्कोद. २ >< >< 
१०. रुक्मिकुलाचल ४२१०३६ ४ २०० यो० ४० यो० 
१९. दैरण्यक्षेत्र र्श्०्श्क » ८ >्< 
१२. शिखरीकुलाचल श्ग्ध्य्ड्के १०० यो० र४ यो० 
१४. ऐरावत्तेत्र धरधद्कंद. ? ञ< ८ 


[ कुलाचलका अर्थ पर्वेते समझना चाहिये ] 
भरत और ऐराजवक्षेत्र में कालचक्रका परिवतेन 
भरतेरावतयोब डिडासो पट्समयाभ्यासुत्सपिण्यवस-- 


पिंणीभ्याम ॥ २७॥ 

अथ---छह कालोंसे युक्त उत्सपिणी और अवसपिणी के द्वारा 
भश्त और ऐरावत क्षेत्रमें जोवोंके अनुभवादि की वृद्धि-हानि होती 
रहती है । 

टीका 

१. बोस कोड़ा कोड़ी सागरका एक कल्पकाल होता है उसके दो 
भेद हैं; (१)-उत्सपिणी--जिसमें जीवोंके ज्ञानादि की वृद्धि होती है, और 
(२)-अवसरपिणी-जिसमें जीवोके ज्ञानादिका ह्वास होता है । 


शेश्८ 


मोक्षद्ास्त्र 


१२० वर्ष २० वर्ष ७ हाथ २ हाथ 
२० वर्ष १५ वर्ष २ हाथ १ हाथ 
मनुष्यों का आहार 
आहार 
चौथे दिन बेर के बराबर 
एक विनके शअ्रंतरसे बहेड़ा तीसरे काल तक भरत 
( फल ) के बराबर ( ऐरावत क्षेत्रमे भोग भूमि रहती 
एक दिनके अंतरसे आंवला है । 
बराबर 
रोज एक बार 
कई बार 


अति प्रचुरवृत्ति, मनुष्य नग्न, सछली इत्यादिके आहार, सुनि- 
श्रावकोंका अभाव, धर्मका नाश ॥ २७ ॥॥ 


अन्य भूमियोंकी उयवस्था 
ताभ्यामपरा भ्रूमयो 5वस्थिता; ॥ २८ ॥ 
अथ---भरत और ऐरावत क्षेत्रको छोड़कर दूसरे क्षेत्रोंमे एक ही 


अवस्था रहती है-उनमें कालका परिवतंन नही होता ॥ २८ ॥ 


हेमवतक इत्यादि क्षेत्रोंमें आयु 


एकद्विजिपल्योपमस्थितयो हेमवतकहारिवर्षकदेव- 


कुरवका: ॥ २६ ॥॥ 


अथ---हैमवतक, द्वारिवर्षक और देवकुरु ( विदेहक्षेत्रके श्रन्तर्गंत 


एक विशेष स्थान ) के मनुष्य, तिर्यंच क्रमसे एक पलय, दो पल्‍य और तीन 
पल्यकी गायुवाले होते हैं । 


भ्ष्याय ३ सूघध २६-३०-३१ ३१६ 


टीका 
इन तीन क्षेत्रोंके मनुष्योंको ऊँचाई ऋमसे एक, दो और तीन कोस 
फी होती है । दरीरका रंग नील, घुक्‍्ल और पीत होता है ॥ २९ ॥ 


हैरण्यवतकादि क्षेत्रों्में आयु 


तथोत्तराः ॥ ३० ॥ 
अर्थ---उत्त रके क्षेत्रोंमें रहनेवाले मनुष्य भी हैमवतकादिकके 
मदुष्पं.के समान आयुचाले होते हैं । 
टीका 
१. हैरण्यवतक' क्षेत्रकी रचना हैमवतकके समान, रम्यक्क्षेत्रकी 
रचना हरिक्षेत्रः समान झर उत्तरकुरु ( विदेहक्षेत्रके अंतर्गत स्थान 
विशेष ) की रचना देवकुरुके समान है । 
२. भोगशभ्रूमि-इस तरह उत्तम, सध्यम, और जघन्यरूप तीन 


भोगशूमिके दो दो क्षेत्र है। जम्बूद्वीपमें छह भोगभूमियाँ और अढ़ाई 
द्वीपमें कुल ३० भोगश्रुमियाँ हैं जहाँ सर्वेप्रकारकी सामग्री कल्पवृक्षोसे प्राप्त 


होती है उन्हें भोगशमि' कहते हैं ॥॥ ३० ॥ 
विदेहक्षेत्रमें आयु की व्यवस्था 
विदेहेषु संस्येयकालाः ॥ ३१ ॥ 

अर्थ---विदेहक्षेत्रोंमें मनुष्य और तिर्यचोंकी आयु संख्यात वर्षकी 

होती है ॥ 
टीका 

विदेहक्षेत्रमं ऊँचाई पाँचसों घनुष और आयु एक करोड़ वर्ष 

पूवंको होती है ॥ ३१ ॥। 


ह्‌२० मोक्षश्ास्त्र 
भरतक्षेत्रका दूसरी तरहसे विस्तार 


भरतस्य विष्क॑भो जम्बूदीपर्प नवतिशतमाग; ॥३२॥ 
अथे---भरतक्षेत्रका विस्तार जम्बूढीपके एक सौ नब्बेवाँ (१९६०) 
भागके बराबर है! 
टीका 


२४ वें सूचमें भरतकीत्रका विस्तार बताया है उसमें और इसमें 
कोई श्रंतर नहीं है मात्र कहनेका प्रकार भिन्न है जो एक लाखके १९० 
हिस्से किये जाँय तो हरएक हिस्सेका प्रमाण ५२६६दयोजन होता है ॥३२।। 


धातकी घंडका वर्णन 
इर्धातकीखण्डे ॥ ३३ ॥ 


अथे---धातकीखंड नामके दूस रे द्वीपमे क्षेत्र, कुलाचल, मेर, नदी 
इत्यादि सब पदार्थोकी रचना जम्बूद्ीपसे दूनी दूनी है । 


टीका 


धातकीखण्ड लवण समुद्रको घेरे हुए है । उसका विस्तार चार लाख 
थोजन है । उसके उत्तरकुरु प्रान्तमें चातकी ( आँवले ) के दक्ष हैं इसलिये 
उसे घातकीखण्ड कहते है ॥ ३३ ॥॥ 


पुष्कराथ द्वीप का वर्णन 
पुष्कराद्धे च ॥ ३४॥ 


अथे--प्ुष्कराड्ध द्ीपमें भी संब रचना जस्बूढ्ीपकी रचनासे 
दूनी दूनी है । 
टीका 
पुष्करवरद्वीपका विस्तार १६ लाख योजन है, उसके बीचमें चूुड़ीके 
जाकार मानुषोत्तर पर्वेत पड़ा हुआ है। जिससे उस द्वीपक्रे दो हिस्से होगये 
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है । पूर्वार्ध में सारी रचना धातकी खडके समान है और जम्बूढीपसे दूनी 
है । इस द्वीपके उत्तरकुरुप्रान्तमे एक पुष्कर (-कमल ) है। इसलिये उसे 
पुष्करव रद्वीप कहते है ॥॥ ३४ ॥। 


मनुष्य क्षेत्र--- 
प्राब्मानुषोत्तरान्मलुष्या: ॥ ३५ ॥ 


अथ---मानुषोत्तर पर्वत तक अर्थात्‌ अढ़ाई द्वीपमे ही मनुष्य होते 
है,-मानुषोत्तर पवेतसे परे ऋद्धिधारी झुनि या विद्याधर भी नही जा सकते । 

टीका 

१. जम्बूढीप, लवरणसमसुद्र, घातकीखण्ड, कालोदधि और पुष्करार्धे 
इतना क्षेत्र अढाई दीप है, इसका विस्तार ४५ लाख योजन है । 

२. केवल समुदघात शौर मारणांतिक सम्रुदुघातके प्रसंगके अति- 
रिक्त मनुष्यके भआात्मप्रदेश ढाई द्वीपके बाहर नही जा सकते । 

३ आगे चलकर आठवाँ नन्दीहवर दीप है उसकी चारों दिशामें 
चार अंजनगिरि पर्वत, सोलह दघिम्रुवप्वंत ओर बत्तीस रतिकर पवंत है। 
उनके ऊपर मध्यभागमें जिन मदिर हैं ! ननन्‍्दीख्वर छीपमे इसप्रकार बावन 
जिन मदिर हैं। बारहवाँ कुण्डलवर द्वीप है उसमे चार दिशाके मिलाकर 
चार जिनमंदिर हैं । तेरहवाँ रुचकवर नामका दीप है उसके बीचमे रुचक- 
नामका पववेत है, उस पर्वेतके ऊपर चारो दिल्यामे चार जिन मन्दिर है 
वहाँ पर देव जिन पूजनके लिये जाते हैं इस पर्वंतके ऊपर अनेक क्वुठ हैं 
उनमे अनेक देवियोके निवास है । वे देवियाँ तीर्थकरअ्रशुके गर्भ और जन्म- 
कल्यारणाकमे प्रश्ुकी माताकी अनेक धश्रकारसे सेवा करती हैं ॥ ३५॥। 


मनुष्योंके भेद 


आर्या म्लेच्छाश्व ॥ ३६ ॥ 
अर्थ--आर्ये और म्लेच्छुके भेदसे मनुष्य दो प्रकार के हैं । 
४१ 
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टीका 


१. आयों के दो भेद हें---ऋद्धिप्राप्त आये और श्रनऋडद्धिप्राप्त 
आर्य । 

ऋच्धिप्राप्तआयें-जिन आये जीवोंको विशेष शक्ति प्राप्त हो । 

अनऋद्धिप्राप्तआयें-जिन झाये जीवोंको विदेप शक्ति प्राप्त नहीं हो । 


ऋ्धिप्राप्त आये 


२. ऋडद्धिप्राप्तआार्य के आठ भेद हैं--( १) इंडि, (२) 
क्रिया, ( ३ ) विक्रिया, ( ४ ) तप, ( ५ ) बल, ( ६ ) ओऔषध, ( ७ ) 
रस, और ( ८) क्षेत्र इन आठ ऋद्धियोंका स्वरूप कहते है ॥ 


३. घुद्धिऋडद्धि----डुदिऋद्धिके अठारह भेद हैं--( १ ) केवलज्ञान, 
( २) अवधिज्ञान, ( ३) मनः्पयेयज्ञान, ( ४ ) बीजबुद्धि, ( ५ ) 
कोष्टड्ुद्धि, ( ६ ) पदानुसारिणी, ( ७ ) सभिन्न श्रोतृत्व, ( ८ ) दूरास्वा- 
दनसमर्थता, ( £ ) दृूरदरशनसमर्थेता, ( १० ) दूरस्पर्शनसमर्थता, (११) 
धूरप्राशसमथ्थेता, ( १२ ) दूरश्रोह्समथंता, ( १३ ) दह्मपूवित्व, ( १४ ) 
चतुर्देशपू्चित्व, ( १५ ) अष्टांगनिमित्तता, ( १६ ) भज्ञाश्नमणत्व, ( १७) 
प्रत्येकठुद्धता, ओर ( १८ ) वादीत्व इनका स्वरूप निम्नप्रकार है--- 


( १-३ ) केवलज्ञान,-अवधिज्ञान,/-सनःपर्य यज्ञान इन तीनोंका 
स्वरूप अध्याय १, सूच्र २१ से २५ तथा २७ से ३० तक में आा गया है । 


( 9 ) बीजचुद्धि----एक बीजपदके ( मूलपदके ) ग्रहरा करनेसते 
अनेकपद, और अनेक अर्थोका जानना सो वीजदबुद्धि है । 

( ४ ) कोष्टवुद्धि-- जैसे कोठारमें रखे हुए घान्य, वीज इत्यादि 
बहुत समय तक जैसेके तैसे बने रहते हैं घठते बढ़ते नही है परस्परमें 
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मिलते नहीं हैं, उस्तीप्रकार दुसरेके उपदेशसे ग्रहण किये हुये बहुतसे शब्द, 
अर्थ, नीज जिस बुद्धिमें जेसेके तैसे रहते है एक' अक्षर घट बढ़ नही होते 
आगे पीछे अक्षर नही होते वह कोश्बुद्धि है । 


( ६ ) पदालनुसारिणीबुद्धि-- भ्न्‍्थके प्रारम्भ सध्य और अच्तका 
एक पद श्रवण करके समस्त ग्रन्थ तथा उसके शअ्र्थंका निदचय करना सो 


पदानुसा रिणीबुद्धि है । 


(७ ) संभिन्नभोत॒त्वचुद्धि---चक्रवर्ती की छावनी चार योजन 
लम्बी और नवयोजन चौड़ी पड़ो होती है उसमे हाथी, घोड़ा, ऊँट, मनुष्या- 
दिके जुदे २ प्रकारके अक्ष र-अनक्षरात्मक शब्द एक समय एक साथ उत्पन्न 
होते हैं उसे तपविशेषके कारण ८ वीर्यान्तराय श्रुतज्ञानांतराय तथा श्रोत्रे- 
न्दियावरण कमंका उत्कृष्ट क्षयोपशम' होनेपर ) एक कालमे जुदे जुदे 
श्रवण करना सो सभिन्नश्रोतृत्वबुद्धि है । 


( ८ ) द्रास्वादनसमर्थताबुद्धि---तपविश्लेषके कारण  प्रगढ 
होनेवाले असाधारण रसनेन्द्रिय श्रुतज्ञानावरण, वीर्यान्तरायके क्षयोपवशम 
आर आगोपाग नामकमंके उदयसे ) मुनिको रसका जो विषय नवयोजन 
प्रमारा होता है उसके रसास्वादनकी ( रस जाननेकी ) सामथ्यें होना सो 
टूरास्वादनसमर्थताबुद्धि है । 

( ९-१२ ) दूरदर्शन-स्पशन-घाण-शोह्समर्थेत्ताइद्धि---ऊपर 
लिखे अनुसार चक्षुरिन्द्रिय, स्पर्शनेन्द्रिय, श्लारोन्द्रिय, और श्रोत्रेन्द्रियके 
विषयके क्षेत्रसे बाहर बहुतसे क्षेत्रोके रूप, स्पर्श, गंध और छब्द को जानने 
की सामथ्येंका होना सो उस उस नामकी चार प्रकारकी बुद्धि है 


(१३ ) दशपूर्वित्वचुद्धि---मद्वारोहिएी इत्यादि विद्या-देवता 
तीन बार, आवे और हर एक अपनाः २ स्वरूप सामथ्ये प्रगट करें ऐसे 
वेगवान विद्या-देवताओके लोभादिसे जिनका चारित्र चलायमान नही होता 


उसे दशपूर्वित्वबुद्धि कहते है । 
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( १७ ) चतुदंशपूर्वित्वबु द्वि---संपूर्ण श्रुतकेवलित्वका होना 
चतुर्देशपृ्वित्वबुद्धि है । 

(१५ ) अष्टांगनिमिचताबुद्धि---भ्रच्तरिक्ष, भोम, श्रंग, स्वर, 
व्यंजन, लक्षणा, छिन्च और स्वप्न _यह आठ प्रकारका निमित्तज्ञान है, 
उसका स्वरूप निम्नप्रकार हैः--- 

सूर्य, चन्द्र, नक्षत्रके उदय,-अस्तादिको देखकर अतीत-अनागतफल 
को जानना सो अन्‍्तरिक्षनिमित्तज्ञान है ॥ १ ॥॥ | 

पृथ्वीकी कठोरता, कोमलता, चिकनाहट या रूखापन देखकर 
विचार करके अथवा पूर्वादि दिशामें सूत्र पड़ते हुए देखकर हानि-बृद्धि; 
जय-पराजय इत्यादि को जानना तथा भ्रूमिगत स्वर्ण चांदी इत्यादिको 
प्रगट जानना सो भोमनिमित्तज्ञान है ॥ २ ॥ 

अंगोपांगादिके दर्श न-स्पशंनादिसे त्रिकालभावी सुख दुःखादि को 
जानना सो अंगनिमित्तज्ञान है ॥ ३ ॥ 

अक्षर-अनक्ष ररूप तथा शुभाशुभको सुनकर दइृष्टानिष्टफलको 
जानना सो स्वरनिमित्तज्ञान है ॥ ४ ॥॥ 

मस्तक, मुख, गर्दन इत्यादिमें तल, मरल, लाख इत्यादि लक्षण 
देखकर चिकाल सम्बन्धी-हित-अगहित को जान लेना सो व्यंजननिमित्त- 
ज्ञान है ॥ ५४ 

दारीरके ऊपर श्रीवृक्ष, स्वस्तिक, कलश इत्यादि चिह्ल देखकर 

त्रिकाल सम्बन्धी पुरुषोंके स्थान, मान, ऐश्वर्यादि विशेषका जानना सो 
लक्षरानिमित्तनज्ञान है ॥ ६ ॥॥ 

वस्त-शस्-भासन-शयनादिसे, देव-मनुष्य-राक्षसाआदिसे तथा शख- 

कंटकादिसे छिंदे हुएको देखकर त्रिकाल सम्बन्धी लाभ-अलाभ, सुख दुःखका 
जानना सो छिन्ननिमित्तज्ञान है ॥ ७ ॥। 

वात, पित्त, कफ रहित पुरुपके सुखमें पिछली रात्िमें चन्द्रमा, 

सूर्य, पृथ्वी, पर्वत या समुद्रका प्रवेशादिका स्वप्न होना सो शुभस्वप्न है, घी 
तेलसे अपनी देह लिप्त और गधा ऊंट पर चढ़कर दक्षिण विद्यामें गमन ' 
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इत्यादि स्वप्न अशुभ स्वप्न है; उसके दर्शांनसे आगामी कालमें जीवन-मरण, 
सुख-दुःखादिका ज्ञान होना सो स्वप्ननिमित्तज्ञान है। इन आठ भकारके 
निर्मित्तज्ञानका जो ज्ञाता हो उसके श्रष्टायनिमित्तबुद्धिऋद्धि है । 


( १६ ) भ्रज्ञाक्षमणत्वचु द्धि--- किसी अत्यन्त सूक्ष्म अर्थके स्वरूप 
का विचार जैसाका तेसा, चोदहपुर्वेधारी हो निरूपण कर सकते हैं दूसरे 
नही कर सकते, ऐसे सूक्ष्म श्र्थका जो संदेहरहित निरूपण करे ऐसी प्रकृष्ट 
श्रुतज्ञानावरण और वीर्थान्तरायके क्षयोपशमसे प्रगट होनेवाली श्रज्ञाशक्ति 
प्रज्ञाश्रवणत्वतच्रुद्धि है । 


( १७ ) प्रस्येकचु द्वितावुद्धि----परके उपदेशके बिना श्रपनी शक्ति- 
विशेषसे ज्ञान-संयमके विधानमे निपुण होना प्रत्येकबुद्धताब॒द्धि है । 

( १८ ) वादित्वचुद्धि---इन्द्र इत्यादि आकर वाद-विवाद करे 
उसे निरुत्तर करदे, स्वयं रुके नही और सामनेवाले वादीके छिद्रको जान 
लेना ऐसी द्ाक्ति वादित्वबुद्धि है 

इसप्रकार ८ ऋद्धियोमेसे पहिली बुद्धिरिद्धिके अठारह प्रकार हैं । 
यह छुद्धिरिद्धि सम्यग्ज्ञानकी महाचु महिमाको बताती है। 

४. दूसरी क्रियाऋडद्धिका स्त्रूप 

१. क्रियाऋद्धि दो प्रकारकी है श्राकाशगासित्व और चारण । 

( १ ) चारण ऋद्धि अनेक प्रकार की है---जलके ऊपर पैर रखने 
या उठाने पर जलकायिक जीवोंको बाधा न उत्पन्न हो सो जलचारणरिद्धि 
है। भ्रूमिसे चार अंग्रुल ऊपर आकाझमें शीक्रतासे सैकड़ों योजन गमन 
करनेमे समर्थ होना सो जंघाचारणरिद्धि है। उसीप्रकार तंतुचाररणा, पुष्प- 
चारस, पत्रचारण, श्रेशिचारण, अग्निशिखाचारण इत्यादि चाररा 
रिद्वियाँ है। पुष्प, फल इत्यादिके ऊपर गमन, करनेसे उन पुष्प फल इत्यादि 
के जीवोको बाधा नही होना सो समस्तचाररणरिद्धि है। 

( २ ) आकाशगामित्व विक्रियाऋद्धि---पर्यकासन अथवा कायो- 
स्सर्गासल करके पगके उठाये धरे बिना ही झाकाशमे गमन करनेमे 
निपुर होना सो झाकाशगामित्वक्रियाऋद्धि है 
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9५. तीसरी विक्रियाऋद्धिका स्वरूप 


विक्रिया ऋद्धि अनेक प्रकारकी है---( १) अरिमा, (२) महिमा, 
(३) लघिमा, (४) गरिसा, (५) प्राप्ति, (६) प्राकाम्य, (७) ईशित्व, 
(८) वशित्व,. (६) अप्रतिघात, (१०) अंतर्घान, (११) कामरूपित्व 
इत्यादि अनेक भेद हैं उनका स्वरूप निम्न प्रकार है । 


अशामात्र शरीर करनेकी सामथ्यं को अर्गमाऋद्धि कहते हैं, 
वह कमलके छिद्रमें प्रवेश करके वहाँ बैठकर चक्रवर्तीकी विभ्रुत्ति रचता 
है। १। मेरुसे भी सहान शरीर करनेकी सामथ्यंको महिमाऋद्धि कहते 
है । २ । पवनसे भी हलका शरीर बनानेकी सामथ्येंकी लघिमाऋद्धि कहते 
हैं । ३ । वजूसे भी अतिभारी शरीर करने की सामथ्यंको गरिमाऋद्धि 
कहते हैं। ४ । भरूमिमें बैठकर उँगलीको आगे करके मेरुपवंतके शिखर 
तथा सूर्येविमानादिको स्पर्श करनेकी शक्तिको प्राप्तिऋद्धि कहते हैं । ५ ॥ 
जलमे जमीनको उनमज्जन ( ऊपर लाना ) तथा निमज्जन ( डुबा देना ) 
करनेकी शक्तिको प्राकाम्यऋद्धि कहते हैं । ६॥ जिलोकका प्रश्ञुत्व रचनेकी 
सामथ्येंकोी ईशित्व ऋद्धि कहते हैं । ७ । देव, दानव, मनुष्य इत्यादिको 
वश्वीकरण करनेकी सामथ्येंको वशित्वऋदि कहते हैं। ८ । पर्वंतादिकके 
झनन्‍्दर आकाशकी भांति गसन-आगमचन करनेकी सामथ्येको अ्रप्रतिघातऋद्धि 
कहते हैं । & । अहृदय होनेकी सामथ्येंकी अन्तर्घानऋद्धि कहते हैं । १० । 
एक साथ अनेक आकाररूप शरीर करने की सामथ्येकोी कामरूपित्वऋणचद्धि 
कहते हैं। ११। इत्यादि अनेक प्रकार की विक्रिया ऋऋद्धि हैं । 


नोटः--यहाँ निमित्तनमित्तिकसंबंध समक्राया है किन्तु इससे यह 
नहीं समभना चाहिये कि जीव शरीरका या अन्य किसी द्रव्यका कुछ करता 
है | एक द्रव्य दूसरे द्वव्यका कुछ नही कर सकता । शरीरादि' परद्वव्यकी 
जब उस ध्रकारकी होने योग्य अवस्था होती है तब जीवके भाव तदनुक्ुल 
अपने का रण होते हैं। इतना निमित्त-नैमित्तिकसंबंध यहाँ बतलाया गया है । 
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६. चौथी तप ऋद्धि 


तपऋद्धि सात प्रकारकी है--(१) उगम्रतप, (२) दीपितप, (३) 
निहारतप, (४) महानतप, (५) घोरतप, (६) घोरपराक्रमतप और (७) 
घोर ब्रह्मचर्यंतप । उसका स्वरूप निम्नप्रकार है । 


एक उपवास या दो-तीन-चार-पाँच इत्यादि उपवास के निमित्तसे 

किसी योगका आरंभ हुआ तो मररणपय्यत उपवासके उन दिनोंसे कम' दिचों 
मे पारणा नही करता, किसी कारणसे श्रधिक उपवास हो जाय तो मरख- 
पर्यत उससे कम उपवास करके पारणा नहीं करता, ऐसी सामथ्ये प्रगट 
होना सो उम्नतप ऋद्धि है ॥ १ ॥ महान उपवासादिक करते हुए सनच- 
वचन-कायका बल बढता ही रहे, मुख दुर्गंध रहित रहे, कमलादिककी सुगंध 
जैसी सुगंधित इवास निकले और दछारीर को महाच्‌ दीप्ति प्रगट हो जाय 
सो दीप्तिऋद्धि है ॥| २ ॥ तपे हुए लोहेकी कढ़ाईमें पानी की छुन्दें पड़ते ही 
जेसे सूख जाय, तैसे आह्वार पच जाय, सूख जाय और मल रुघिरादिझूप न 
परिणमे तथा निहार भी न हो सो निहारतपऋद्धि है ॥३॥ सिंहक्रीड़ितादि 
महान तप करनेमें तत्पर होना सो महानतपऋडद्धि है ॥ ४ ॥। वात, पित्त, 
इलेष्म इत्यादिसे उत्पन्न हुए ज्वर, खांसी, श्वास, झूल, कोढ़, प्रमेहादिक 
शअ्रतेक प्रकारके रोगवाला दारीरु होने पर भी अनशन, कायक्‍क्लेशादि न 
छूटें और भयानक स्मशान, पर्वेतका शिखर, शुफा, खण्डहर, ऊजड़ ग्राम' 
इत्यादि में दुष्ट राक्षस, पिशाचादि प्रवरतित हों और बुरे विकार धारण करें 
तथा गीदड़ोंका कठोर रुदन, सिंह-व्यापत्न इत्यादि दुष्ट जीवोंका भयानक 
शबन्द जहाँ निरंतर होता हो ऐसे भयंकर स्थानमें भी निर्मय होकर रहे सो 

घोरतपऋडद्धि है ॥ ५ ॥ पूर्वोक्त रोगसहित शरीर होने पर भी अति भयं- 

कर स्थानमे रहकर योग (स्वरूपकी एकाग्रता) बढ़ानेकी तत्परताका होना 

सो घोरपराक्रमतपऋद्धि है ॥॥ ६ ॥ बहुत समयसे ब्रह्मचयेंके धारक मुनिके 

अतिशय चारिचके बलसे ( मोहचीयकमंके क्षयोपशम होने पर ) खोटे स्व- 

प्तोंका नाश होना सो घोर ब्रह्मचयंतपक्तद्धि है॥ ७ ॥ इसप्रकार सात 

प्रकारकी तप ऋद्धि है । | 
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नोटः--सम्यग्दशॉन-ज्ञानपूर्वक चारित्रधारी जीवोंके कसा उम्र पुरु- 
पार्थ होता है सो यहाँ बताया है । तपऋद्धिके पाँचवें और छट्ठी भेदोंमें 
अनेक प्रकारके रोगोंवाला शरीर कहा है उससे यह सिद्ध होता है कि-शरीर 
परवस्तु है, चाहे जैसा खराब हो फिर भी वह आत्माको पुरुषार्थ करनेमें 
बाधक नही होता । शरीर निरोग हो और वाह्म अनुक्तलता हो तो घर्म 
हो सकता है' ऐसी मान्यता मिथ्या है ऐसा सिद्ध होता है 


७, पाँचवीं चछकूऋदच्धिका स्वरूप 


बल ऋद्धि तीन भ्रकार की है---( १ ) मचोवलऋद्धि ( २ ) 
चचनवलक्ततद्धि और ( ३ ) कायबलऋद्धि, उनका स्वरूप निम्नप्रकार है । 
प्रकर्ष पुरुषार्थसे सन-श्रुतज्ञानावरण और वीर्यान्चरायके क्षयोपशम होने पर 
अंतर्मर हुत॑में संपूर्ण श्रुत अर्थके चितवन करनेकी सामथ्यें सो मनोबलऋद्धि 
है ॥ १ ॥ अत्तिशय पुरुषार्थंसे मन-इन्द्रिय श्रुतावरण तथा जिद्चा श्रुत- 
ज्ञानावरण भर वीर्यान्तरायके क्षयोपशम' होने पर अंतर्मुहुतेंमें सकल श्रृत 
को उच्चारण करने की सामर्थ्य होना तथा निरंतर उच्च स्वरसे बोलने 
पर खेद नहीं उत्पन्न हो, कंठ या स्वरभंग नही हो सो वचनवलचऋद्धि है ॥२॥। 
वीर्यान्तरायके क्षयोपशमसे असाधाररा कायबल प्रगठ हो और एक मास, 
चार सास या बारहमास प्रतिमायोग घारण करने पर भी खेदरूप नहीं 
होना सो कायबलऋद्धि है ॥ रे ॥ 


<, छड्टी ओषधिऋड्धिका स्वरूप 


आओऔषधिऋद्धि आठ प्रकार की है---( १ ) आमर्ष (२ ) क्षेल 
(३) जल (४) मल (५) विट (६) सर्व॑ ( ७ ) आस्याविष 
( 5 ) दृष्टिविष उनका स्वरूप निम्नप्नकार है ॥ 


असाध्य रोग हो तो भी जिनके हाथ-चररणादिके स्पर्श होने से ही 
सब रोग नष्ठ हो जाँय सो आमषषेओऔषचधकद्धि है ॥। १ ॥ जिनके शथ्वूक लारु 
कफादिकके स्परशे!ं होने से ही रोग नष्ट हो जाय स्रो क्षेलश्नौषधचऋद्धि है 
॥ २ ॥ जिनके देहके पस्ीनेका स्परे होनेसे रोग मिट जाय सो जल- 
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आओऔषधिऋद्ि है ॥। ३ ॥ जिनके कान दाँत, नाक और नेंचका मल ही सब 
रोगोंके निराकरण करनेमे समर्थ हो सो मलओआषधिऋद्धि है !! ४ !। 
जिनकी बीट-ट्ट्वी तथा मूत्र ही औषधिरूप हो सो बीटझशषधिऋद्धि है 
॥ ५॥ जिनका अंग उपांग नख, दाँत, केशादिकके स्पर्श होनेसे ही सब 
रोगोंको दूर कर देता है सो सर्वोषधिऋद्धि है ॥ ६ ॥ तीत्र जहरसे मिला 
हुआ आहार भी जिनके झुखमें जाते ही विष रहित हो जाय तथा विपसे 
व्याप्त जीवका जहर जिनके बचनसे ही उतर जाय वो आस्याविषश्नीषधि- 
ऊऋद्धि है ॥ ७ ॥ जिनके देखनेसे महान विषधारी जीवका विष जाता 
रहे तथा किसी के विष चढा हो तो उतर जाय ऐसी ऋद्धि सो दृष्टिविप- 


ऋद्धि है ८! 
९, सातवीं रसऋद्धिका स्वरूप 

रसऋद्धि ६ प्रकार की है । (१) आस्यविष (२) दृष्टिविष ( ३ ) 
क्षीर ( ४ ) मछुस्तावी ( £ ) घृतस्नावी और (६ ) अमृतस्रावी उनका 
स्वरूप निम्नप्रकार है-- 

प्रकृष्ट तपवाले योगी कदाचित्‌ क्रोघधी होकर कहे कि “तू मर जा! 
तो उसी समय विष चढने से मर जाय सो आस्यविषरसऋद्धि है ॥ १॥। 
कदाचित्‌ क्रोधरूपी दृष्टिके देखने से मर जावे सो हृष्टिविषऋद्धि है 
४ २ ॥ वीतराग्री छुनिके ऐसी सामथ्यें होय कि उनके क्रोघादिक उत्पन्न 
न हो और उनके हाथमें प्राप्त हुआ नीरस भोजन क्षीररसरूप हो जाय 


तथा जिनके वचन दुर्बेलको क्षीरके समाच पुद्ठ करे सो क्षीररसऋद्धि है 
॥ ३ ॥ ऊपय कहा हुआ भोजन, मिष्ठ रसरूप परिणमित हो जाय सो 


मघुस्तावी रसऋद्धि है ॥ ४ ॥ तथा वह भोजन, घृतरसरूप परिणमित हो 
जाय सो घृतस्नावीरसकऋद्धि है ॥ ५ ॥! “भोजन अमृत रसरूप परिण- 
मितर हो जाय सो शअ्मृतस्रावीरसऋद्धि है ॥ ६ ॥ इसप्रकार ६ प्रकार की 
रसच्छद्धि है । 
१०, आठवीं ज्षेत्रऋद्धिका स्वरूप 
क्षेत्रऋद्धि दो प्रकार की है। ( १) अक्षीणमहान जोर (२) 
डर 


३३० । मोक्षशास्त्र 


जा 


अक्षीणमहालय । उनका स्वरूप निम्नप्रकार है । 

लाभातरायके उत्कृष्ट क्षयोपशमसे अति संयमवान मुनिको जिस 
भाजनमेंसे जो भोजन दे उस भाजनमेंसे चक्रवर्ती की समस्त सैन्य भोजन 
करले तो भी उस दिन भोजन सामग्री न घटे सो अश्रक्षीणमहानक्षेत्रऋद्धि 
है ॥ १॥ ऋद्धिसहितसुनि जिस स्थानमें बेठे वहाँ देव, राजा, मनुष्यादिक 
बहुतसे आकर बेठें तो भी क्षेत्रमें कमी न पड़े, श्रापसमें बाधा न होय सो 
अक्षीणमहालयक्षेत्रकद्धि है ॥२॥ इसप्रकार दो प्रकारकी क्षेत्रकद्धि है । 

इसप्रकार, पहिले आर्य और म्लेच्छ ऐसे मनुष्योके दो भेद किये थे 
उनमेंसे आयेके ऋद्धिप्राप्त और शभ्रनऋद्धिप्राप्त ऐसे दो भेद किये । 
उनमेंसे ऋद्धिप्राप्त आयोके ऋद्धिके भेदोंका स्वरूप वर्णंव किया; अब अन- 
ऋद्धिप्राप्त आयोका भेद वर्णोन करते हैं । 


११, अनऋद्धिप्राप्त आय 

अनकऋद्धिप्राप्त आयोके पाँच भेद हैं--( १ ) क्षेत्रआयें, ( २)' 
जातिआयरये, ( ३ ) कर्मेआायें, ( ४ ) चारिचआयें और ( ५ ) दर्शनआयये, 
उनका स्वरूप निम्नप्रकार है । 

(१ ) ज्षेत्रआाय----जो मचुष्य आयें देशमें उत्पन्न हों उन्हें क्षेत्र- 
ध्रार्ये कहते हैं । 

(२) जातिआये-_जो. मनुष्य ईक्वाकुवंश, भोजवंशादिकसें 
उत्पन्न हों उन्हें जातिआर्य कहते है । 

( ३ ) कर्मआर्य---उनके तीच भेद होते हैं-सावद्यकर्मेआयये, 
अल्पसावय्यकमेंआयें और असावद्यकर्मेआर्य । उनमेंसे सावद्यकर्मेग्रार्योके ६ 
भेद हैंअसि, मसि, कृषि, विद्या, शिल्प और वारिएज्य 

जो तलवार इत्यादि आयुध घाररणा करके आजीविका करते हैं उन्हें 
असिकर्मंआयें कहते हैं । जो द्रव्य की आय तथा खर्चे लिखनेमें निपुण हों 
उन्हें मसिकर्मेत्रायं;ं कहते है। जो हल बखर इत्यादि खेतीके साधनोसे 
खूब खेती करके आजीविकामे प्रवीण हों उन्हें कृषिकर्मंआयें कहते हैं। 
आलेख्य, गरिगतादि बहत्तर कलासें प्रवीण हों उन्हें विद्याकर्मेग्रार्ये कहते हैं । 
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उन्‍हें घोबी, हजाम, कुम्हार, लुहार, सुनार इत्यादिके कार्यमें प्रवीण हों 
नहें शिल्पकर्मेश्ायं कहते हैं । जो चन्दनादि गंध, घी इत्यादि रस, घान्य, 
कपास, वस्च, मोती-मारिक' इत्यादि अनेक प्रकारकी वस्तुओंका संग्रह करके 
व्यापार करते हैं उन्हे वारिप्रज्यकर्मेंआाय कहते है । 

ये ६ प्रकारके कर्में जीवकी अविरतदणद्ामे ( पहिलेसे चौथे गुण- 
स्थान तक ) होते है इसलिये उन्हे सावद्यकमंआयय कहते हैं । 

विरताविरतरूप परिणत जो शआ्लावक ( पाँचर्वे गुणस्थानवर्ती ) हैं 
उन्हे अल्पसावद्यकर्मआर्ये कहते हैं । 

जो सकलसंयमी साघु हैं उन्हें श्रसावद्यकर्मग्रार्य कहते है । 

( शभ्रसावद्यकमं आय ओऔर चारित्रआयेंके बीच क्‍या भेद है सो 
बताया जायग्ा ) 

( ४ ) चारित्रआर्य--के दो मेद है-अभिगतचारिचरमार्य और 
अनभिगतचारिन्रआर्य । 

जो उपदेशके बिना ही चारित्रमोहके उपशम तथा क्षयसे श्रात्माकी 
उज्ज्वलतारूप चारित्रपरिणामको धारण करें, ऐसे उपशांतकषाय और 
क्षीणकबायग्रुरास्थानधा रकझुनि अभिगतचारित्रञायें हैं । और जो अंत रसमें 
चारित्रमोहके क्षयोपशमसे तथा बाह्ममे उपदेशके निमित्तसे संयमरूप परि- 
खणाम' घारण करें वे अनभिगतचारित्रआयों हैं । 

असावयझायें और चारित्रश्मायं ये दोनों साधु ही होते हैं, परन्तु वे 
साछु जब पुण्यकर्मेका बंध करते हैं तब ( छट्ट ग्र॒णस्थानमे ) उन्हे असाव- 
चकर्मश्रार्य कहते हैं, और जब कर्मेकी निर्जरा करते हैं तब (छटट ग्रुणस्थान 
से ऊपर ) उन्हे चारित्रशायें कहते हैं । 

( ४ दर्शनआर्य---के देश भेद हैं--आज्ञा, मार्ग, उपदेश, सूत्र, 
बीज, संक्षेप, विस्तार, अथ, अवगाढ़ और परमावयाढ़ [ इन दश मेद 
संबंधी विशेष खुलासा मोक्षमार्य प्रकाशक अ० & में से जानना चाहिये |] 

इसप्रकार अनऋद्धिप्राप्तआायंके भेदोका स्वरूप कहा ॥। इसब्रकार 


आये मनुष्योंका वर्णन पूरा हुआ 
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अब स्लेच्छ मनुष्योंका वर्णन करते हैं । 

१२, म्लेच्छ 

स्लेच्छ मनुष्य दो प्रकारके हैं---कमेंभ्रमिज श्र श्रन्तर्दी पज, ( १ ) 
पाँच भरतके पाँच खंड, पाँच ऐरावतके पाँच खंड और विदेहके आठसो खंड, 
इसप्रकार ( २४५+-२५०-८०० ) आठसी पचास स्लेच्छ क्षेत्र हैं, उनमें 
उत्पन्न हुए मनुष्य कमेंश्वुमिज हैं; ( २) लवणसमुद्रमें अड़तालीस द्वीप तथा 
कालोदघधि समुद्रमें अड़तालीस हढीप, दोनों मिलकर छियानवे द्वीपोंमें कुभो-- 
गभूमियाँ मनुष्य हैं उन्हें श्रतर्हीपज म्लेच्छ कहते हैं। उन अंतर्हीपज म्लेच्छ 
मनुष्योंके चेहरे विचिच प्रकारके होते हैं; उनके मनुष्योके शरीर ( धड़ ) 
आऔर उनके ऊपर हाथी, रीछ, मछली इत्यादिकोंक्रा सिर, बहुत लम्बे कान, 
एक पण्य, पूंछ इत्यादि होती है। उनकी श्रायु एक पल्यकी होती है और 
वुक्षोंके फल मिट्टी इत्यादि उनका भोजन है ॥ ३६ ॥। 

कर्म भूमिका वर्णन 
भरतेरावतविदेहाः कर्म भ्रूमयो 5न्‍्यत्र 
देवकुरूचरकुरुभ्यः ॥ २७ ॥ 

अथु---पाँच मेरु संबंधी पाँच' भरत, पाँच ऐराचत, देवकुरु तथा 
उत्तरकुरु ये दोनों छोड़कर पाँच विदेह, इसप्रकार अढ़ाईदीपमें कुल पन्द्रह 
कमंभूमियाँ हैं । 

टीका 

१. जहाँ असि, मसि, कृषि, वारिएज्य विद्या और शिल्प इन छह 
कमेंकी प्रवृुक्ति हो उसे कमंभूमि कहते हैं। विदेहके एक मेरु संबंधी बत्तीस 
भेद हैं; और पाँच विदेह हैं उनके ३२०८५८--१६० क्षेत्र पाँच विदेहके हुए, 
और पाँच भरत तथा पाँच ऐरावत ये दश् मिलकर कुल पन्द्रह कर्मभ्ुमि- 


योंके १७० क्षेत्र हैं ।॥ ये पविचताके घम्मेके क्षेत्र हैं और मुक्ति प्राप्त करनेवाले 
मनुष्य वहाँ ही जन्म लेते हैं । 
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एक मेससम्बन्धी हिसमवत्‌, हरिक्षेत्रे, रम्यक्‌, हिरण्यवतु, देवकुर 
झौर उत्तरकुरु ऐसी छह भोगशूमियाँ हैं। इसप्रकार पाँच मेरु सम्बन्धी 
तीस भोगश्रमियाँ हैं। उनमेसे दश जघन्य, दशा मध्यम, और दश उत्कृष्ट 
हैं । उनमें दश प्रकारके कल्पबुक्ष है। उनके भोग भोगकर जीव संक्‍्लेश 
रहित---सातारूप रहते हैं । 

२, प्रश्नन--कर्मके आश्रय तो तीनलोकका क्षेत्र है तो कमेंस्ु- 
मिके एकसो सत्तरः क्षेत्र ही क्‍यों कहते हो, तीनलोकको कर्मेभ्रूमि क्‍यों 
नहीं कहते ? 

उचर---सर्वार्थंसछि पहुँचनेका शुभकर्म और सातवे नरक 
पहुँचने का पापकर्म इन क्षेत्रोंमें उत्पन्न हुए मनुष्य उपाजेन करते हैं । 
असि, मसि, कृषि आ्रादि छहकम भी इन क्षेत्रोंमें ही होते है, तथा देवपुजा, 
गुरू उपासना, स्वाध्याय, संयम, तप और दान ये छह अ्कार के छुभ 
( प्रशस्त ) कर्म भी इन क्षेत्रोंपे ही उत्पन्न हुए मनुष्य करते हैं; इसीलिये 
इन क्षेत्रोंको ही कर्मेश्लुमि' कहते हैं ।। ३७ ॥॥ 

मनुष्यों की उत्कष्ट तथा जघन्थ आयु 
नृस्थिती परा5वरे ज़िपल्योपमान्तमु हतें॥ शे८॥ 
अथ---मनुष्योंकी उत्कृष्ट स्थिति तीन पल्‍य और जघन्य स्थिति 
अंतर्मूहु्तें की है । 
टीका 

यह ध्यान रखना चाहिये कि-मनुष्यभव एक प्रकारकी चसगति 
है, दो इंद्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय तक चसगति है ॥ ओह उत्क्ष्ट- 
काल दो हजार सागरोपमसे कुछ अधिक है। उसमें संज्ञी पर्याप्तक 
मनुष्यत्वका काल तो बहुत ही थोड़ा है । मनुष्यमवमे जो जीव सम्यग्दशेन 
प्रगट करके घमंका प्रारंभ न करे तो मनुष्यत्व मिटने के बाद कदाचितु 
नसमें ही रहे तो भी नारकी-देव-तिर्यच और बहुत थोड़े मनुष्यभव करके 
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अंतमें चस पर्यायका काल (-दो हजार सागरोपम ) पूरा करके एकेंद्रि- 
यत्व पावेगा । वहां अधिकसे अ्रधिक काल ( उत्कृष्ट रूपसे असंख्यात 
पुदलपरावर्तेत काल ) तक रहकर एकेन्द्रियपर्याय ( शरीर ) घारण 
करेगा ॥। ३८ ॥। 


तिर्यचों की आयुस्थिति 


तिरय॑ग्यो निजानां च ॥ १६ ॥ 


अथे---तिर्य॑चोंकी श्रायु की उत्कृष्ट तथा जघन्य' स्थिति उतनी 
ही ( मनुष्यों जितनी ) है । 


टीका 
तिर्यचोंकी आयुके उपविभाग निम्नप्रकार हैं:--- 

जीवकी जाति उत्कृष्ट आयु 

[ 4 ) पृथ्वीकाय २२००० वर्ष 

( र्‌ ) वनस्पतिकाय १०००० वर्ष 
(३) अपकाय ७००० वर्ष 
( ४ ) वायसुकाय ३००० वर्ष 
( ५४५ ) भन्निकाय हे दिवस 
(६) दो इन्द्रिय १२ वर्ष 
( ७ ) तीन इन्द्रिय ४६ दिवरा 
(८ ) वावतुरिन्द्रिय ६ मास 
( ६ ) पंनेन्द्रिय 

१. कर्म शुसिक्रे पद्चु असंक्षी 


> किए जय झा नी श्् £ 
पंनेन्ठिय माली इस्यादि 


« धरिमर्ष जानिके सर्च 


१ करोट पूल यर्स 
€ पूर्वांग गर्घ 
४२००० यपं 
७२००० यर्ष 


पान 
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भोगश्ूमियोंको छोड़कर इन सब की जघन्य जायु एक अंतर्मुहततेकी 
है ॥ ३६ ॥। 


क्षेत्रके नापका कोष्टक 


( १ ) अनंत पुद्गल><अनन्त पुदुगल--१ उत्संज्ञासंज्ञा, 

(२ ) 5८ उत्संज्ञासंज्ञा-- १ संज्ञासंज्ञा, 

( ३ ) ए८ संज्ञासंशा+- १ चटरेणा, 

(४ ) ८ वटरेसु-- १ चसरेर्‌ु, 

(५) 5८ तसरेसु-- १ रथरेरु, 

(६) ८ रथरेखुऊन- १ उत्तम भोगभूुमियांके बालका अग्रभाग, 

(७ ) ८ वैसे ( बालके ) अग्रभाग--. १ मध्यम भोग्रश्ुसियाँके बालका 
श्रग्नभाग, 

(८ ) ८ बैसे ( बालके ) अग्रभाग:: १ जघन्य भोगश्ुमियांके बालका 
श्रग्न भाग, 


( € ) ् वैसे ( बालके ) अग्रभाग-- १ कमंभ्ूमियाके बालका श्रग्नभाग, 
( १० ) ८ वेसे ( बालके ) अग्रभाग-- १ लीख, 


( ११ ) ८ लींख-ू १ जू” ( ग्रूक ) सरसों, 
( १२ ) ऊ बूक-- १ यव ( जवके बीजका व्यास ) 
( १३ ) ८ यव5८ १ उत्सेघ अंग्रुल ( छोटी अंग्रुलीकी चीड़ाई ) 


( १४ ) ५०० उल्सेध अंशुल- १ भ्रमाणअंग्रुल अर्थात्‌ अवसरपिणीके प्रथम 
चक्रवर्तीकी ऑअँगुलीकी चौड़ाई, 


ऋौण०००»« टियूँ ००ऋ०>न 
(१) ६ अंग्रुल चर १ पाद 
(२) रपाद ( १२ अंग्रुल ) 5८ १ विलस्त 
(३ )२ बिलस्त चर १ हाथ 
(४) २ हाथ न १ गज ( ईड ) 
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(५) २ गज घ्ड १ धनुष (09) 
(६) २००० धनुष पे १ कोष 
(७) ४ कोस च्द १ योजन 

जहाँ जो अंग्रुल लागू पड़ता हो वहाँ उस प्रमाण (-नाप) समभना 
घाहिये । 


नोट---१ प्रमाणशअ्रंगुल उत्सेधांगुलसे ५०० ग्रुगा है, उससे द्वीप, 
समुद्र, पर्वत, छीप समु॒द्रकी वेदी विमान नरकोंका प्रस्तार इत्यादि अक्नत्रिम' 
वस्तुओं की लम्बाई चौड़ाई नापी जाती है। 

२. उत्सेघ अंग्रुलसे देव-मनुष्य-तियँच और नारकियोंका शरीर 
तथा अकुन्निम' जिन प्रतिमाओंके देहका नाप किया जाता है। देवोंके नगर 
तथा मंदिर भी इस ही नापसे नापे जाते हैं । 

३. जिस कालमें जैसा मनुष्य हो उस कालमें उसका अ्रंगुल आत्मा- 
गुल कहलाता है । पल्‍्यके भ्रधेच्छेदका असंख्यातमें भागभधमाण घर्नांगरुल 
भांडकर ग्रुणा करनेसे एक जगतश्रेणी होती है । 

जगतश्रेणी-- ७ राजू लोककी लम्बाई जो उसके अंतमें नीचे है 

बह । 

जगतप्रतर--७ राजु><७ राजु-४९ राजुप्तेत्न उस लोकके नीचे 

भागका क्षेत्रफल ( लम्बाई><चौड़ाई ) है । 

जगतघन ( लोक )5८:७* राजु अर्थात्‌ ७ राजु/<७ राजु/८७ राजु 

नरे४ड३ राजु यह सम्पूर्णालोकका नाप 
( लम्बाई चौड़ाई मोटाई ) है ॥ ३६ | 


मध्यलोकके बर्णनका संक्षिप्त अवछोकन 
जम्बूदीप 


(१) मध्यलोकके अत्यन्त बीचमें एक लाख ४४ योजन चौड़ा, गोल 
# एक योजन>दो हजार कोछछ 
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है थॉली जैसा ) जस्ब्ूद्वीप है। जम्बूढीपके बीचमें एक लाख योजन सुमेरु- 
पवत है, जिसकी एक हजार योजन जमीनके अन्दर जड़ है नग्बे हजार 
योजन जमीनके ऊपर है, और! उसकी चालीस योजन की चलिका (चोटी) 
है।.. 
जम्बूढीपके बीचमे पद्िचम पूर्वे लम्बे छह कुलाचल (पवेत) है 
उनसे जम्बूहीपके सात खण्ड होगये हैं, उन सात खण्डोंके नाम भरत, हेमवत्‌, 
हरि, चिदेह, रम्यक्‌, हैरण्यचत्‌ और ऐरावत्त हैं । 
(२) उत्तरकुरु-देवकुरु 
विदेहक्षेत्रमें मेरके उत्तरदिश्ामें उत्तरकुर तथा दक्षिणदिश्ामें देव- 
कुरुक्षेत्र है 
(२) लवणसमृद्र 
जम्बूहीपके चारों तरफ खाईके माफक' घेरे हुए दो लाख योजन 
चौड़ा लवण समुद्र है | 
(४) धातकीखंडद्वीप 
लवरशसमसुद्रके चारों ओर घे रे हुए चार लाख योजन चौड़ा घातकी- 
खण्डद्वीप है । इस छीपमे दो मेरु पर्वेत हैं, इसलिये क्षेत्र तथा कुलाचल 
( पर्वत ) इत्यादि की सभी रचना जम्बूढीपसे दूनी है । 
(४) कालोद घिसप्रद्र 
घातकीखण्डके चारों ओर घेरे हुए भाठ लाख योजन चौड़ा कालो- 
द््धिसम्॒द्र है । 
(६) पुष्करद्दीप 
कालोदघिसमुद्रके चारो जोर घेरे हुए सोलह लाख योजन चौड़ा 
पुष्करद्वीप है । इस छदीपके बीचोबीच वलय (चूड़ीके) के आकार, प्रृथ्वी 
पर एक हजार बावीस ( १०२२ ) योजन चौडा, सत्रहसो इक्कीस योजन 
( १७२१ ) ऊँचा और चारसो सत्तावीस ( ४२७ ) योजन जमीनके अन्दर 
जड़वाला, माचुषोत्तर पर्वत है और उससे पुणष्करद्वीपके दो खण्ड होगये हैं। 
४३ 
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पुष्करद्वीपके पहिले अ्रधेभागमें जम्बूहीपसे दुूनी अर्थात घातकी- 
खण्ड बराबर सब रचना है। 
(७) नरलोक ८ मलुष्यक्षेत्र ) 
जम्बूद्ीप, धावकीखण्ड, पुष्कराधे (पुष्करद्वीपका श्राधाभाग) लव- 
खसमुद्र श्रौर कालोदघिसमुद्र इतना क्षेत्र नरलोक कहलाता है । 
(८) दूसरे दीप तथा सम्रद्र 
पुष्करद्दीपसे आगे परस्पर एक दूसरेसे घिरे हुए दूने दूने विस्तार 
वाले सध्यलोकके अन्ततक द्वीप और समुद्र हैं । 
(९) कमभूमि और मोगभूमिक्री व्याख्या 
यहाँ असि, मसि, कृषि, सेवा, शिल्प, और वारिज्य, इन छह कर्मों 
को प्रवृत्ति हो वे कमेभ्रूमियाँ हैं। जहाँपर उनकी प्रवृत्ति न हो वे भोग- 
भ्रुमियाँ कहलाती हैं। 
(१०) पन्द्रह कम भूमियाँ 
पाँच मेरुसम्बन्धी पाँच भारत, पाँच ऐरावत और ( देवकुरु उत्तर- 
कुरुको छोड़कर ) पाँच विदेह इसप्रकार कुल पन्द्रह कर्मंभ्ूमियाँ है । 
(११) भोगभूमियाँ 
पाँच हैमबत और पॉँच हैरण्यवत्‌ ये दहश् क्षेत्र जघन्य भोगशूमियाँ 
हैं । पाँच हरि और पाँच रम्यक्‌ ये दक्ष क्षेत्र सध्यमभोगभशुमियाँ है, और पाँच 
देवकुर और पाँच उत्तरकुरु ये दश्श क्षेत्र उत्कृष्ट भोगशूमियाँ हैं । 
(१२) भोगभूमि और कमें भूमि जेसी रचना 
सनुष्यक्षेत्रसे बाहरके सभी द्वीपोमें जघन्य भोगश्रुमि जैसी रचना है, 
परन्तु स्वयंश्वुरमरणाहद्वी पके उत्तरार्धमे तथा समस्त स्वयंभ्ूरमण समुद्रमें और 
चारों कोनेकी पृथ्वियोमें कम भूमि जैसी रचना है । लवणसमुद्र और कालो- 
दघधिसमुद्रमें ६६ अन्त्वीप हैं । वहां कुभोगशूमिकी रचना है, और वहाँ पर 
मनुष्य ही रहते हैं । उन मनुष्योकी झ्राकृतियाँ अनेक प्रकारकी कुत्सित हैं । 
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स्वयंम्वरमणद्वी पके उत्तराधेंकी, स्वयंभ्रुरमणसमुद्रकी और चारों 
फोनों की रचना कर्मेश्रूमि जैसी कही जाती है; क्योंकि कमेभ्ूूमिसें ओर 
वहां विकलत्रय ( दो इच्ध्रियसे चार इन्द्रिय ) जीव है, भौर भोगशूमिमें 
विकलचय जीव नही है । तिर्येक्‌लोकमे पंचेन्द्रिय तियँच रहते हैं, किंतु जल- 
चर तिर्यच लवणसमुद्र, कालोदघिसमुद्र, और स्वयंभ्रुरमण समुद्रको छोड़- 
फर शअ्रन्य समुद्रोंमें नही है । 

स्वयंभ्रुरमणसमुद्रके चारों ओर के कोनेके अतिरिक्त भागको 
तियंक्लोक कहा जाता है । 

उपसंदार 

लोकके इन क्षेत्रोंकी किसीने बनाये नही है, किन्तु अनादि अनंत 
है । स्वर्गं-नरक मौर दहीपसमुद्र आदि जो है वे अनादिसे इसीप्रका< हैं, 
झोर सदा ऐसे ही रहेगे । जेसे जीवादिक पदार्थ इस लोकमें अ्नादिचनिघन 
हैं उसी प्रकार यह भी अनादिनिघन समझना चाहिये । 

इसप्रकार यथार्थ श्रद्धानके द्वारा लोकमे सभी पदार्थ अक्नत्रिम' 
भिन्न-भिन्न अनादिनिधन समझना चाहिये | जो कुछ कृत्रिम घरबार आदि 
इद्रिययम्य वस्तुएँ नवीन दिखाई देतो हैं वे सब अनादि निधन पुदुलद्रत्यकी 
संयोगी पर्यायें हैं । वे पुद्बल कुछ नये नही बने है। इसलिये यदि जीव 
निरथेक अमसे सच्चे-भूठेका ही तिश्चय न करे तो वह सच्चा स्वरूप नही 
जान सकता । भ्रत्येक जीव श्रपने श्रद्धानका फल भ्राप्त करता है इसलिये 
थोरय जीवोंको सम्यक्‌ श्रद्धा करनी चाहिये 

सात नरकभूमियों, बिल, लेद्या, आयु, दीप, समुद्र, पर्वेत, सरोवर, 
नदी, मनुष्य-तियँचकी आयु इत्यादिका वर्णन करके श्री आचायेदेवने 
तीसरा अ्रध्याय पूर्ण किया । 

इसप्रकार तीसरे श्रध्यायमे अधोलोक और मध्यलोकका चर्णोच 
किया है, अब ऊर्ष्वलोकका वर्णांन चौथे अध्यायमें किया जायगा, इसअकार श्री 
उम्रास्वामी विरचित मोक्षशासत्रके तीसरे अध्यायकी टीका समाप्त हुई | 


ऋै 


मोक्षशासत्र अध्याय चौथा 
सूमिका 

इस शास्त्रके पहिले अध्यायके पहिले सूच्रमें यह बतलाया गया है 
कि सम्यग्दशॉन-जश्ञान-चारित्रकी एकता ही मोक्षमार्ग है । तत्पदचात्‌ दूसरे 
सूत्रमें सम्यग्दर्श नका लक्षयय “तत्वा्थे श्रद्धान! कहा गया है । परचात्‌ जिन 
तत्वोंके यथार्थे श्रद्धानसे सम्यग्दशंन होता है उचके नाम देकर चौथे सूत्रमें 
सात तत्त्व बताये गये हैं । उन्न सात तत्त्वोंमें पहिला जीवतत्त्व है। उस 
जीवका स्वरूप समभनेके लिए दूसरे अध्यायमें यह बताया गया है कि 
जीवके भाव, जीवका लक्षण, इन्द्रियाँ--जन्म-शरी र इत्यादिके साथ संसारी 
जीवोंका निमित्तनमित्तिक संबंध कसा होता है। तीसरे अध्यायमें चार 
प्रकारके संसारी जीवोंमेसे नारकी जीवोंका वरान किया है तथा जीवोंके 
निवास-स्थान बतलाये हैं, और बतलाया है कि भनुष्य तथा अन्य जीबोंके 
रहनेके क्षेत्र कौनसे हैं तथा मनुष्य. और तिय॑चोंकी श्रायु इत्यादिके संबंधमें 
कुछ बातें बताई गई हैं । 

इसप्रकार संसारकी चार गतियोंके जीवोंमेंसे मनुष्य, तियँच, और 
नरक इन तीनका वर्णान तीसरे अध्यायमें हो चुका है, अब देवाधिकार शेष 
रहता है, जो कि इस चौथे अध्यायमें मुख्यतासे निरूपित किया गया है। 
इसप्रकार श्रध्याय २ सूत्र १० में जीवके दो मेद ( संसारी और मुक्त ) 
बतलाये थे उनमेंसे संसारी जीवोसे संबंध रखनेवाला अधिकार वर्णित हो 
जाने' पर मुक्त जोबोंका अधिकार शेष रह जाता है जो कि दरदाबें अ्रध्यायमें 
चरिंतृतत किया जायगा । 
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ऊध्व॑ंलोक वर्णन 
देवोंके भेद 
देवाश्चतुर्णिकायाः ॥ १ ॥ 
अर्थ---देव चार समूहवाले हैं श्र्थात्‌ देवोके चारु भेद हैं--..१- 
भवनवासी, २. व्यंतर, ३. ज्योतिषी और ४. वैेमानिक । 
टीका 
देव---जो जीव देवगतिनासकर्मके उदयसे अनेक द्वीप, समुद्र तथा 
पर्वेतादि रमणीक स्थानोमे कीड़ा करों उन्हें देव कहते है ॥॥ १ ॥ 
भवनत्रिक देवोंमें लेश्याका विभाग 
आदितखिंष पीतांतलेश्या: ॥ २ ॥ 
अर्थ--पहिलेके तीन निकायोंसे पीत तक अर्थात्‌ कृष्ण, नील, 


कापोत और पीत ये चार लेद्याएँ होती है । 
टीका 
(१) कृष्णु--काली, नील"नीले रंगकी, कापोत-चितकबरी- 


कबूतरके रंग जैसी, पीत>-पीली ॥ 
(२) यह वर्णोन भावलेश्याका है । वैमानिक देवोंकी भावलेश्याका 


वर्णान इस अध्यायके २२ वें सूचमें दिया है ॥ २ ॥। 


चार निकायके देवोंके प्रमेद 
दशाष्रपंचढआा दशविकल्पा; कल्पोपपन्‍्नपर्यताः ॥ 2 ॥ 


अथ-कल्पोपपन्न (सोलहदवें स्वगेत्तकके देव) पर्यच्त इन चारप्रकार 
के देवोके कऋ्रमसे दह्य, आठ, पांच, और बारह भेद हैं । 
टीका 
भवनवा सियोके दशा, व्यन्तरोके श्राठ, ज्योत्तेषियोके पाँच, और 
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कल्पोपपन्नोंके बारह भेद हैं [ कल्पोपपन्न देव वेमानिक जातिके ही हैं] ।॥३॥। 
चार प्रकारके देवोंके सामान्य भेद 
इन्द्रसामानिकत्रायस्रिशपारिषदात्मरक्षलोकपालानीक- 
प्रकोणकाभियोग्यकिट्विषिकाश्चेकशः ॥ 9 ॥ 

अर्थ---ऊपर कहे हुए चार प्रकारके देवोंमें हरएकके दश भेद हैं-- 

१-इन्द्र, २-सामानिक, ३-चायसिंश, ४-पारिषद, ५-आत्मरक्ष, ६-लोक- 

पाल, ७-अनीक, ८--प्रकीर्णोक, ६€-श्राभियोग्य, और १०-किल्विषिक । 

टीका 

१ इन्द्र--जो देव दूसरे देवोंमें नहीं रहनेवाली अणिमादिक 
ऋद्धियोंसे सहित हों उन्हें इन्द्र कहते हैं वे देव राजाके समान होते हैं । 
[4906 2 &78 ] 

२, सामानिक----जिन देवोंके आयु, वीयें, भोग उपभोग इत्यादि 
इन्द्रसमान होते है, तो भी आज्ञारूपी ऐश्वर्यंसे रहित होते हैं, वे सामानिक 
देव कहलाते हैं । वे देव पिता या ग्रुरुके समान होते हैं [ 7:८6 द्ि0,, 
+$620००67 ] 


३. त्रायखिश---जो देव भन्‍्त्री-पुरोहितके स्थान योग्य होते हैं 
उन्हें चायश्लषिश कहते हैं ॥ एक इन्द्रकी सभामें ऐसे-देव तेतीस ही होते हैं 
[ 7॥7४ांडाटा5 ] 

७, पारिषद---जो देव इन्द्रकी सभामें बेठनेवाले होते हैं उन्हे 
पारिषद कहते हैं । [ ए०प्रा0०78 ] 

भर झात्मरक्ष---जो देव अंगरक्षकके समान होते हैं उन्हें आात्मरक्ष 
कहते हैं। [809920००४705 |] 

नोट:--देवोमें घात इत्यादि नहीं होता तो भी ऋचद्धििमहिमाके 


प्रद्शंन आत्मरक्ष देव होते हैं । 
६. लोकपाल----जो देव कोतवाल ( फौजदार ) की समान लोगों 


का पालन करे उन्हे लोकपाल कहते हैं । | 9०१०७ ] 
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७. अनीक---जो देव पैदल इत्यादि सात प्रकारकी सैनामे विभक्त 
रहते हैं उन्हे अनोक कहते है । [ &779 ] 

८. प्रकीणंक---जो देव नयरवासियोके समान होते हैं उन्हे 
प्रकीरंक कहते हैं । [;/?2००7४७ ] 

९ आमियोग्य---जो देव दासोंकी तरह सवारी आदिके काम 
आते है उन्हे आशियोग्य कहते हैं । इसप्रका रके देव घोड़ा, सिंह, हंस इत्यादि 
प्रकारके बाहनरूप ( दूसरे देवाके उपयोग लिये ) अपना रूप बनाते हैं । 
[(ए०णाए29५9६१३०९९४5 ] 

१०, किल्विषिक---जो देव चांडालादिकी भाँति हलके दरजेके 
काम करते है उन्हे किल्विषिक कहा जाता है [ $2एा॥९ 8780९ | ।॥।४।। 


व्यन्तर और ज्योतिषी देवोंमें इन्द्र आदि भेदों की विशेषता 
आयस्लिंशलोकपालवर्ज्या व्यन्तरज्योतिष्का; ॥५॥ 
अथु---ऊपर जो दश भेद कहे हैं उनमेसे त्रायस्प्रिश और लोकपाल 
ये भेद व्यन्तर और ज्योत्तिषी देवोमे नही होते अर्थात्‌ उनमे दो भेदोको 
छोडकर बाकीके आठ भेद होते है ॥५॥। 
देवोंमें इन्द्रोंकी उपचस्था 
पूर्वयो््रीद्रा: ॥ ६ ॥ 
अर्थ---भवनवासी और व्यन्तरोमे प्रत्येक भेदमे दो दो इन्द्र होते है । 
टीका 


भवनवासियोंके दश भेद हैं इसलिये उनमे बीस इन्द्र होते हैं । 
व्यन्तरोके आठ भेद हैं इसलिये उनमे सोलह इन्द्र होते हैं, और दोनोमे 
इतने ही ( इन्द्र जितने ही ) प्रतीन्द्र होते है । 
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““' २. जो देव युवराजसमान अथवा इन्द्र समान होते हैं श्रर्थात्‌ जो 
देव इन्द्र जैसा कार्य करते हैं उन्हें प्रतीन्द्र कहते हैं । 
[ चिलोकम्रन्नप्ति, पृष्ठ ११८-११९ | 
३. श्री तीथैंकरभगवान सौ इन्द्रोंसे | पूज्य , होते हैं वे सौ इन्द्र 
निम्नलिखित है । 

४० भवनवासियोंके-बीस इन्द्र श्रौर बीस प्रतीन्द्र । 

३२ व्यन्तरोंके-सोलह इन्द्र और सोलह प्रतीन्‍्द्र । 

२४ सोलह स्वगंमिंसे-प्रथमके चार देवलोकोंके चार, सध्यमके आठ 
देवलोकोंके चार श्रौर अन्तके चाय देवलोकोंके चार इसश्रकार 
बारह इन्द्र मौर बारह प्रतीन्द्र 
ज्योतिषी देवोंके-चन्द्रमा इन्द्र और सूर्य प्रतीन्द्र । 
मनुष्योंके--चक्रवर्ती इन्द्र । 

१ तिय॑ँचोंके-अष्टापद-सिंह इन्द्र । 


१०० 


”्>्ल्पं 


देवोंका काम सेवन संबंधी वर्णन 
कायप्रवीचारा आ ऐशानात्‌ ॥ ७ ॥ 


अथ---ऐशानस्वगंतकके देव ( श्रर्थातु भवनवासी, व्यन्तर, 
ज्योतिषी, और पहिले तथा दूसरे स्वरगंके देव ) मनुष्योंकी भाँति शरीरसे 
काम सेवन करते है । 


टीका 
देवोंमें संततिकी उत्पत्ति यर्भद्वारा नहीं होती, तथा वीये और दूसरी 
घातुओंसे बना हुआ शरीर उनके नही होता, उनका शरीर बेक्रियिक होता 
है । केवल मनकी कामभोगरूप वासना तृप्त करनेके लिये वे यह उपाय 
करते है । उसका वेग उत्तरोत्तर मंद होता है इसलिये थोड़े ही साधनोंसे 
थह वेग मिट जाता है । नीचेके देवोंकी वासना तीतन्र होती है इसलिये वीर्य- 
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स्खलनका संबंध नहीं होने पर भी शरीर संबंध हुए बियवा उनकी वासना 
दूर नहीं होती । उनसे भी आगे के देवोंकी वासना कुछ मंद होती है इस- 
लिये वे आलिगनमातसे ही संतोष मानते हैं | आगे श्ाागेके देवोंकी वासना 
उनसे भी मंद होती है इसलिये वे रूप देखनेसे तथा दाब्द सुननेसे ही' उनके 
मनकी वासना श्ञांत हो जाती है। उनसे भी आगेके देवोंके चिंतरवनमात्रसे 
कामशांति हो जाती है । कामेच्छा' सोलहवें स्वर्गंतक है उसके आगेके 
देवोंके कामेच्छा उत्पन्न ही नही होती ॥ ७ ॥। 


शेषाः स्पशरूपशब्दमनः प्रवीचारा;॥ ८ ॥ 

अथ---शेष स्वर्गंके देव, देवियोंके स्पशेसे, रूप देखने से, शब्द 

सुनने' से और मनके विचारोंसे काम सेवन करते है । 
टीका 

तीसरे और चौथे स्वगेके देव, देवियोके स्पशंते, पाँचवेंसे आठवे 
स्वर्ग तकके देव, देवियोंके रूप देखनेसे, नवमेसे बारहवें स्वर्ग तकके देव, 
देवियोंके छब्द सुननेसे, और तेरहवेंसे सोलहवें स्वगं तकके देव, देवियों 
संबंधी मनके विचारमात्रसे तृप्त हो जाते है-उनकी कामेच्छा शात हो 
जाती है ॥ 5 | 

परे5प्रवीचारा: ॥ ६ ॥ 

अथै---सोलहदे स्वरगंसे आगेके देव कामसेवन रहित हैं ( उनके 

कामेच्छा उत्पन्न ही नही होती तो फिर उसके भश्रतिकारसे क्‍या प्रयोजन ?) 
टीका 

१. इस सूत्रमे 'परे” शब्दसे कल्पातीत ( सोलहवें स्वर्गंस्रे ऊपरके ) 
सब देवोंका संग्रह किया गया है; इसलिये यह समझना चाहिये कि अच्युत्त 
(सोलहवें) स्वगंके ऊपर नवग्रेवेयिकके ३०९६ विमान, नव अनुदिश विमान 
और पाँच अनुत्तर विमानोंमें बसमेवाले श्रहमिन्द्र हैं, उनके कामसेवनके 
भाव नही हैं वहाँ देवांगनाएँ नही है । (सोलहवें स्वगंसे ऊपरके देवोमे भेद 
नही है, सभी समान होते हैं इसलिये उन्हे अहमिन्द्र कहते है ) 

छछ 
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२. नवग्रेवेयिकके देवोंमेंसे कुछ सम्पग्हष्टि होते हैं भ्ौर कुछ मिथ्या 
इृष्टि होते हैं। यथाजात द्रव्यलिंगी जैन मसुनिके रूपमें अतिचार रहित 
पाँच महान्रत इत्यादि पालन किये हों ऐसे मिथ्याहष्टि भी नवमें ग्रेवेयिक तक 
उत्पन्न होते है; मिथ्यादृष्टियोंके ऐसा उत्कृष्ट शुभभाव है। ऐसा शुभभाव 
मिथ्यादृष्टि जीवने अनंतबार किया [ देखो अध्याय २ सूच १० की टीका 
पैरा १० |] फिर भी वह जीव घम्मके अ्रंशको या प्रारंभको प्राप्त नहीं कर 
सका । आत्मग्रतीति हुए बिना समस्त ब्रत और तप वालब्नत श्रौर वाल- 
तप कहलाते हैं । जीव ऐसे बालन्नत और बालतप चाहे जितने वार (ग्रनंता- 
नंत वार ) करे तो भी उससे सम्यग्दशंन अथवा धर्मेका प्रारंभ नहीं हो 
सकता इसलिये जीवको पहिले आात्मभानके हरा सम्यर्दशंन प्राप्त करने 
की विशेष आवश्यकता है । मिथ्याहष्टिके उत्कृष्ट छुमभावके छदारा अंशमात्र 
घर्मं नहीं हो सकता । शुभसाव विकार है और सम्यग्दशन आत्माकी 
अविकारी अ्रवस्था है। विकारसे या विकारभावके बढ़नेसे अविकारी 
अवस्था नही प्रयट होती परन्तु विकार के दूर होनेसे ही प्रगट होती है। 
घुसभावसे घर्म कभी नहीं होता ऐसी मान्यता पहिले करना चाहिये; 
इसप्रकार जीव पहिले मान्यताकी भ्रुलको दूर करता है और पीछे क्रमक्रमसे 
चारिचके दोष दूर करके संयूर्यो शुद्धताको प्राप्त करता है ॥ 

३. नवग्रनेवेथिकके सम्यग्दृष्टि देव और उससे ऊपरके देव ( सबके 
सब सम्यर्दृष्टि ही हैं ) उनके चौथा ग्रुणस्थान ही होता है | उनके देवाग- 
भनाओंका संयोग नही होता फिर भी पांचवें गुणस्थानवर्ती स्चीवाले मनुष्य 
ओर तियँचोंकी अपेक्षा उनके अधिक कषाय होती है ऐसा सम'कना चाहिये। 

४. किसी जीवके कषायकी बाह्य प्रद्धत्ति तो बहुत होती है और 
अंतरंग कषायशक्ति कम' होती है-( १ ) तथा किसीके अंतरंग कषायशक्ति 
तो बहुत हो और बाह्य प्रवृत्ति थोड़ी हो उसे तीन्न कबायवाचु कहा जाता 
है। (२) दृष्शांत--- 

( १ ) पहिले भागका दृष्टांत इसप्रकार है---व्यन्तरादि देव कषायसे 
नगर नाशादि कारें करते हैं तो भी उनके कषाय शक्ति थोड़ी होनेसे पीत- 
लेद्या कट्ठी गई है । एकेन्द्रियादि जीव ( बाह्ममें ) कषाय-कार्य करते हुए 


भमालुम नहीं होते फिर भी उनके तीत्रकषायशक्ति होनेसे कृष्णादि लेद्याएँ 
कही गई हैं । 

( २ ) इूसरे भागका दृष्ठांत यह सूच्र ही है, जो यह बतलाता है 
कि सर्वाथंसिद्धिके देव कषायरूप अल्प प्रदत्त होते है। वे अन्नह्मचर्यका 
सेवन नही करते, उनके देवागनाएँ नही होती, फिर भी पंचमग्रुणस्थानवर्ती 
( देशसंयमी ) की अपेक्षा उनके कषायशक्ति अधिक होनेसे वे चतुर्थंग्ु ण- 
स्थानवर्ती असंयमी है | पचमग्रुण॒स्थानवर्ती जीव व्याधार और श्त्रह्मचर्यादि 
कपायकार्येरूप बहुत प्रवृत्ति करते हैं फिए भी उनको मदकषायशक्ति होनेसे 
देशसंयमी कहा है, और यह सूच यह भी बतलाता है कि नवग्रैवेयकके 
मिथ्याहृष्टि जीवोके बाह्यन्नह्मचर्य है फिर भी वे पहिले ग्रुर्यस्थानमे है, और 
पचमग्रुणस्‍्थानवर्ती जीव विवाहादि करते हैं तथा भन्नह्मचर्यादिकायेंूूप 
प्रवृत्ति करते है फिर भी वे देशसंयमी सम्यम्दृष्टि है । 

५, इस श्रत्रका सिद्धांत 

वाह्य संयोगोके सझ्भाव या असज्भावका और बाह्य भ्रवृत्ति या 
निदृत्ति को देख करके बाह्य स्वांगके अनुसार जीवकी भ्पविन्नता या पवि- 
बता का निर्णाय करना न्यायविरुद्ध है; औद अ्रंत्तरग मान्यता तथा कषाय- 
शक्ति परसे ही जीव की पवित्रता या अपवित्रता का निरेय करना न्याय- 
पूर्णो है । मिथ्यादृष्टि जीव बहिरात्मा (बाहरसे आ्ात्माका नाप करनेवाला) 
होता है इसलिये वह यथार्थ निर्णय नही कर सकता, क्योकि उसका लक्ष 
बाह्य संयोगोंके सदुभाव या असदुभाव पर तथा बाह्म-प्रद्ृत्ति या निद्ृक्ति 
पर होता है इसलिये उसका निर्णय बाह्य स्थितिके आधारसे होता है। 
सम्यग्दृष्टि जीव अन्तरात्मा ( श्रन्तहं ड्टिति श्रात्माका नाप करनेवाला) होता 
है इसलिये उसका निर्णय झंतरंग स्थिति पर अवलंबित होता है; इसलिये 
वह अन्तरंगमान्यता और कषायशज्ञक्ति कैसी है इसपरसे निर्णय करता है, 
इसलिये उसका निर्णय यथार्थ होता है ॥ &€ ॥ 

भवनवासी देवोंके दश भेद 


भवनवासिनो 5सुरनागविद्युत्स॒पर्णा ग्विवातस्तनितो - 


इ्ष्८ * झशोक्षशास्त्र 
द्धिद्वोपदिक्कुमारां: ॥ १० ॥ 


अथ---भवनवासी देवोंके दश भेद हैं--- १---असुरकुमार, २-- 
नागकुमार, ३--विद्युत्कुमार, ४---सुपरोकुमार, ५--अ्रग्निकुमार, ६--- 
वातकुमा र, ७---स्तनितकुसार, ८5--उदधिकुमार, ६--दछीपकुमार और 
१० दिक्‍कुमार । 


टीका 


१. २० वर्षके नीचेके युवकके जेसा जीवन और आदत होती है 
वेसा ही जीवन और आदत इन देवोंके भी होती है इसलिये उन्हें कुमार 
कहते हैं । 

२. उनके रहनेका स्थान निम्नप्रकार है--- 

प्रथम' पृथ्वी-रत्नप्रभामें तीन भ्रूमियाँ (3/9269) हैं उसमें पहिली 
भूसिको खरभाग” कहते हैं उसमें असुरकुमा रको छोड़कर चवप्रकारके भवन- 
वासी देव रहते हैं । 

जिस भ्रूमिमें असुरकुमार रहते हैं उस भागको “पंकभाग” कहते हैं, 
उसमें राक्षस भी रहते हैं । “पंकभाग” रत्नप्रभा पृथ्वीका दूसरा भाग है । 

रत्नप्रभाका तीसरा ( सबसे नीचा ) भाग “अब्बहुल” कहलाता है 
वह पहिला नरक है । 

३- भवनवासी देवोंकी यह असुरकुमारादि दश प्रकारकी संज्ञा 
उन उन प्रकारके नामकमके उदयसे होती है ऐसा जानना चाहिये । “जो 
देव युद्ध करें, प्रहार करें वे असुर हैं, ऐसा कहना ठीक नही है अर्थात्‌ वह 
देवोंका अवरवाद है और उससे मिथ्यात्वका बन्ध होता है । 

४. दशा जातिके भवनवासी देवोंके सात करोड़ बहत्तर लाख 

भवन हैं; ये भवन महासुगन्धित, भ्रत्यंव रमणीक, और अत्यंत 
उद्योत्तत्प हैं; शौर उतनी ही संख्या ( ७,७२,००,००० ) जिन चेत्यथा- 
लयोंकी है । दशप्रकारके चैत्यवुक्ष जिनप्रतिमासे विराजित होते हैं । 


अध्याय ४ सूत्र १०-११ ह्े४६ 


४. भवनवासी देवोंका आहार और श्वासका काल 
१---असुरकुमार देवोंके एक हजार वर्ष बाद आहारकी इच्छा 
उत्पन्न होती है और मनमें उसका विचार आते ही कंठसे अमृत भरता है, 
चेदना व्याप्त नही होती, पन्द्रह दिन बीत जाने पर खास लेते है । 


२-४ नागकुमार, सुपर्याकुमार और दीपकुमार ये तीनप्रकारके 
देवों के साडे बारह दिन बाद आहारकी इच्छा होती है और साढ़े बारह 
मुहृतें बीत जाने पर खास लेते हैं । 

५-७ उदधिकुमार, विद्युतकुमार और स्तनितकुमार इन तीन 
प्रकारके देवोंके बारह दिन बाद आहारकी इच्छा होती है और बारह 
मुहूर्त बाद वास लेते है । ह 

८-१० दिवकुमारु, अग्निकुमार और वात्कुमार इन तीनप्रकारके 
देवोंके साढे साव दिन बाद आहारकी इच्छा होती है और साढ़े सात महू 
बाद खास लेते हैं । 

देवोंके कवलाहार नही होता उनके कंठमेसे अमृत भकररता है, 
शझ्ौरु उनके वेदना व्यापती नहीं है । 

इस श्रध्यायके श्रंतमें देवोंकी व्यवस्था बतानेवाला कोष्टक है उससे 
दूसरी बातें जान लेना चाहिये ॥ १० ॥॥ 


व्यन्तर देवोंके आठ भेद 
व्यन्तरां: किन्नरकिंपुरुषमहोरगगन्धर्व॑यक्षराक्षस- 
भतपिशाचा: ॥ श्श्‌ ॥ 
अर्थ---व्यन्तर देवोके आठ भेद हैं---१-किन्चनर, २-किपुरुष, ३- 
भहोरग, ४-गन्धवें, ५-यक्ष, ६-राक्षस, ७-श्रुत और ८-पिशाच । 
टीका 


१. कुछ व्यन्तरदेव जम्बूद्वीप तथा दूसरे असंख्यात दीप समुद्रीमे 
रहते हैं । राक्षत रत्नप्रमा पृथ्वीके “पंकभागमे” रहते हैं और राक्षसोंको 
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छोड़कर दुसरे सात प्रका रके व्यन्तरदेव 'खरभागमें' रहते हैं । 

२. जुदी जुदी दिशाओंसें इन देवोंका निवास है इसलिये उन्हें 
व्यन्तर कहते हैं, उपरोक्त श्राठ संज्ञाएँ जुदे २ नामकर्मेके उदयसे होती हैं । 
उन संज्ञाओंका कुछ लोग व्युत्पत्तिके अनुसार अर्थ करते हैं किन्तु ऐसा 
श्रथें गलत है अर्थात्‌ ऐसा कहनेसे देवोंका अवर्णवाद होता है और मिथ्या- 
त्वके बंधका कारण है । 

३- पवित्र वैक्तियिक शरीरके घारी देव कभी भी मनुष्योंके 
अपवितच्र औदारिक शरीरके साथ कामसेवन करते ही नही; देवोंके मांस 
भक्षण कभी होता ही नही, देवोंको कंठसे भरनेवाला अमृतका आहार 
होता है, किन्तु कबलाहार नही होता ॥ 

४. व्यन्तर देवोंके स्थानमें जिनप्रतिसासहित आठ प्रकारके चेत्य- 
वृक्ष होते है और वे मानस्थंभादिक सहित होते हैं । 

ए, व्यन्तर देवोंका आवास-द्वीप, पर्वत, समुद्र, देश, ग्राम, नगर, 
ज्रिराहा, चौराहा, घर, आँगन, रास्ता, गली, पानीका घाट, बाग, वन, 
देवकुल इत्यादि अ्रसंख्यात स्थान हैं ।। ११ ॥॥ 


ज्योतिषी देवोके पाँच भेद 
ज्योतिष्का: सर्याचन्द्रमसो गहनक्तत्र- 
प्रकीणकतारकाश्वच ॥ १२ ॥ 
अथे---ज्योतिषी , देवोंके पाँच भेद है--१-सूर्ये, २-चन्द्रमा, ३-- 
ग्रह, ४-नक्ष तर, और ५- प्रकीर्णाक तारे । 


टीका 


ज्योतिषी देवोंका निवास मध्यलोकमें सम घरातलसे ७६० थोजनकी 
ऊंचाईसे लेकर €०० योजनकी ऊंचाई तक आकाझमें है सबसे नीचे तारे 
है, उनसे १० योजन ऊपर सुये हैं; सूर्यंसे ८० योजन ऊपर चन्द्रमा हैँ 
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चन्द्रमासे चार योजन ऊपर २७ नक्षत्र हैं; नक्षत्रोंसे ४ योजन ऊपर ब्रुधका 
अह, उससे ३ योजन ऊपर शुक्र, उससे ३ योजन ऊपर बृहस्पति, उससे 
३ योजन ऊपर मंगल, और उससे ३ योजन ऊपर हानि है; इस- 
प्रकार पृथ्वीसे ऊपर &०० योजन तक ज्योतिषी मंडल है । उनका आवास 
भध्यलोकमें है । [ यहाँ २००० कोसका योजन जानना चाहिये ] ॥१२॥। 


ज्योतिषी देवोंका विशेष वर्णन 
मेरुप्रदक्षिणा नित्यगतयों नुलोके॥ १३॥ 
अथः---ऊपर कहे हुए ज्योतिपी देव मेरुपवेतकी प्रदक्षिणा देते 
हुए मनुष्यलोकसे हमेशा गसन करते है । 
( अढ़ाई हीप और दो सम्रद्रोंको मनुष्यलोक कहते है ) ॥ १३ ॥ 
उनसे होनेवाला कालविभाग 
तत्कृतः कालविभाग: ॥ १४ ॥ 
अथी+--घड़ी, घंटा, दिवस, रात, इत्यादि व्यवह्वारकालका 
विभाग है वह गतिशील ज्योतिषीदेवोंके 6/रा किया जाता है । 
टीका 
काल दो प्रकारका है-निर्चयकाल और व्यवहारकाल | निरचय 


कालका स्वरूप पांचवें अध्यायक २२ वें सूत्र्में किया जायगा | यह ॒व्यव- 
हार काल निरचयकालका बतानेवाला है।॥। १४ ॥। 


बहिरवस्थिता; ॥ १४ | 
अथे;---मनुष्यलोक ( अढ़ाई ढीप ) के बाहरके ज्योतिषी देव 
स्थिय है ! ! 
टीका 


अढ्ाईहीपके बाहर असंख्यात छीप समुद्र है उनके ऊपर ( सबसे 
झंतिम स्वयंभ्रूरमण समुद्रतक ) ज्योतिषीदेव स्थिर हैं ॥ १५ ॥ 
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इसप्रकार भवनवासी, व्यन्तर और ज्योतिषी इन तीन प्रकारेके देवों 
का वर्णोन पूरा हुआ, अब चौथे प्रकारके-वैमानिक देवोंका स्वरूप कहते हैं । 


वैमानिक देवोंका वर्णन 


चेमानिकाः ॥ १६॥ 
अथ---अब वैमानिक देवोंका वर्णो छुरू करते हैं । 


टीका 
प्रिपान---जिन स्थानोंमें रहनेवाले देव अपनेकी विश्येष पुण्यात्मा 
समझे उन स्थानोंको विमान कहते है । 
वेमानिक---उन विमानोंमें पैदा होनेवाले देव वेमानिक कहे 
जाते हैं । 
वहाँ सब चौरासी लाख सतानवे हजार तेवीस विमान हैं । उनमें 
उत्तम' मंदिर, कल्पवृक्ष, वन-बाग बावड़ी, नगर इत्यादि अनेक प्रकारकी 
रचना होती है । उनके मध्यमें जो विमान है वे इंद्रक विमान कहे जाते हैं उन 
की पूर्वादि चारों दिशाओंमें पंक्तिकप (सीधी लाइनमें) जो विमान हैं उन्हें 
श्रेरिीबद्ध विमान कहते हैं। चारों दिशाओंके बीच अंतरालमे-विदिशाओंमें 
जहाँ तहाँ बिखरे हुए फू्लोकी तरह जो विमान हैं उन्हे प्रकीरशंक विमान 
कहते हैं। इसप्रकार इन्द्रक, श्र रिंगबद्ध और प्रकीरंक ये तीनप्रकारके विमान 


हैं ॥ १६ ॥॥ 
बेमानिक देवोंके मेद- 
कल्पोपपन्ना; कस्पातीताश्च ॥ १७॥ 
अथू-वैमानिक देवोके दो भेद हैं--१. कल्पोपपन्न और २. कल्पातीत । 


टीका 


जिनमे इंद्रादि दशाप्रकारके भेदोंकी कल्पना होती है ऐसे सोलह 
स्वर्गोंको कल्प कहते हैं, और उन कल्पोंमें जो देव पैदा होते हैं उन्हें कल्पो- 
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पपन्न कहते है; तथा सोलहवें स्वरगंसे ऊपर जो देव उत्पन्न होते हैं उन्हें 
कल्पातीत कहते है ॥ १७ ॥। 


कल्पोंकी स्थितिका क्रम 
७ 
उपयु पार ॥ १८ ॥ 
अथ--सोलह स्वर्गेके आठ युगल, नव ग्रेवेयक, नव अनुदिश और 
पांच अनुत्तर ये सब विमान ऋमसे ऊपर ऊपर है। १८ ॥। 


वैमानिक देवोंके रदनेका स्थान 
सोधमें शानसानत्कुमारमाहेन्द्रबह्मबल्मयोत्ततलान्तवकापिष्ठ- 
शुक्रमहाशुक्सतारसहखारेष्वानतप्राणतयोरारणाच्युत्त- 
योन॑वसुग्रेवेयकेष विजयवेजयन्तजयन्तापराजित्तेष 
सर्वार्थसिद्धों च॥ १६ ॥ 
अथ---सौधमं-ऐशान, सनत्कुमार-माहेन्द्र, ब्रह्म-ब्रह्मोत्तर, लातव- 
कापिष्ट, शुक्र-महाछषुक्र, सतार-सहस्नार इन छह यूगलोके बारह स्वगमें, 
आनत-प्राणत ये दो स्वर्गोमे, आरराु-अच्यूत ये दो स्वगमिं, नव ग्रेवेयक 
विमानोमें, नव अनुदिश विमानोंमे और विजय, वेजयन्त, जयन्त, अपराजित 
तथा सर्वार्थंसिद्धि इन पांच अनुत्तर विमानोंमे वेमानिक देव रहते हैं । 
टीका 

९. नव ग्रेवेयको के नाम---( १ ) झुद्शेन, ( २) अमोघ, (३) 
सुप्रचुछझ, ( ४ ) यशोघर, ( ५ ) सुभद्र, ( ६ ) विशाल, (७ ) सुमतल, 
(5 ) सौमन और ( &€ ) प्रीतिकर । 

२. नव अनुदिशोंके नाम---( १ ) आदित्य, (२ ) अचि, ( ३ ) 
अचिमाली, ( ४ ) वैरोचन, ( ५ ) प्रभास, ( ६) अचिबप्रभ, (७) अचि- 
मंधच्य ( ८ ) श्रचिरावर्ते और ( & ) अरचिविशिष्ठ 

श्र 
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सूचमें अनुदिश नाम नहीं है परन्तु 'नवसु' पदसे उसका ग्रहण हो 
जाता है । नव और ग्रेवेयक इन दोनोंमें सातवीं विभक्ति लगाईं गईं है वह 
बताती है कि ग्रेवेयकसे नव ये जुदे स्वर्ग हैं । 

३. सौधर्मादिक एक एक विमानमें एक एक जिनमंदिर अनेक 
विभूति सहित होते है। और इद्रके नगरके बाहर अशोकवन, आम्रवन इत्यादि 
होते है । उन बनमें एक हजार योजन ऊँचा और पाँचसी योजन चौड़ा एक 
चेत्यवृक्ष है उसकी चारों दिद्यामें पल्यंकासन जिनेन्द्रदेव की प्रतिमा है 


४. इन्द्रके इस स्थानमण्डपके अग्नभागमें मानस्थंभ होता है उस 
मानस्थंभमें तीथंकर देव जब ग्रहस्थदशामे होते हैं, उनके पहिनने योग्य 
श्राभरणोंका रत्नमई पिटारा होता है| उसमेंसे इन्द्र आभरण निकालकर 
तीर्थंकर देवको पहुँचाता है | सौधमेके मानस्थंभके रत्नमई पिटारेमें भरत- 
क्षेत्रके तीर्थंकरोंके आभरण्प होते हैं । ऐशान स्वगंके मानस्थंभके पिटा रेमें 
ऐरावतक्षेत्रके तीर्थकरोंके आभरण होते हैं। सानत्कुमारके मानस्थम्भके 
पिटारेमें पूर्व विदेहके तीर्थंकरोंके आभरख होते हैं। महेन्द्रके सानस्थम्भके 
पिठारेमें पश्चिम' विदेहके तीर्थंकरोंके आभरण होते हैं । इसलिये वे मान- 
स्थम्भ देवोंसे पुज्यनीय हैं । इन मानस्थस्भोंके पास ही आठ योजन चौड़ा, 
जआाठ योजन लम्बा, तथा ऊंचा उपपाद ग॒ुह है । उन उपपादणहोंमें एक रत्न 
भई दाय्या होती है, वह इन्द्रका जन्म स्थान है । उस उपपादग्रहके पासमे ही 
अनेक शिखरवाले जिनमंदिर हैं । उनका विशेष वोत चिलोकसारादि ग्रंथों 
मेंसे जानना चाहिये १९ ॥ 

वैमानिक देवोंमें उचरोचर अधिकता 
स्थितिप्रभावसुखयुतिलेश्याविशुद्धी निद्रियावधि- 
विषयतो 5घिका; ॥ २० ॥ 
अथे--- आयु, प्रभाव, सुख, झूति, लेश्याकी विशुद्धि, इन्द्रियोंका 
विषय और अवधिज्ञानका विषय ये सब ऊपर ऊपरके विमानोंसे (वेमानिक 
देवोंके ) अधिक हैं । 


अध्याय ४ सूच २०-२१ ३५५ 
टीका 
स्थिति---प्रायुकर्मके उदयसे जो भव रहना होता है उसे स्थिति 
कहते हैं । 
अस्ाच----१रका उपकार तथा निग्रह करनेवाली शक्ति प्रभाव है। 
झसुख---सातावेदनीयके उदयसे इन्द्रियोंके इष्ट विषयोंकी अनुक्तुलता 
सो सुख है । यहाँ पर “सुख का श्र बाहरके संयोगकी अनुकुलता किया है, 
निश्रयसूख ( आात्मोक सुख ) यहाँ नही समझना चाहिये । निः्चयसुख 
का प्रारम्भ सम्यग्दरों नसे होता है; यहाँ सम्यग्दृष्टि या मिथ्यादृष्टिके भेदकी 
अपेक्षासे कथन नही है किन्तु सामान्य कथन है ऐसा समभना चाहिये । 
बुति---शरीरकी तथा वस्त्र आश्रूषण आदिकी दीप्ति सो युति है। 
सलेश्याविश्वुद्धि----लेश्या की उज्ज्वलता सो विशुद्धि है; यहाँ भाव- 


लेश्या समभना चाहिये । 
इन्द्रियविषय---इन्द्रियद्धा रा (मतिजश्ञानसे) जानने योग्य पदार्थोको 


इन्द्रियविषय कहते है । 
अवधिविषय ---अवधिज्ञानसे जानने योग्य पदार्थ सो श्रवधिविषय 


है २० ॥॥ 
बैमानिक देवोंमें उचरोचर हीनता 
गतिशरीरपरिग्रहाभिमानतों हीनाः ॥२१॥ 
अर्थ---गति, शरीर, परियग्रह, और अभिमान की अपेक्षासे ऊपर 


उपरके वैमानिक देव हीन हीन हैं ॥ 
टीका 
१ गति---यहाँ 'गति” का अर्थ गमन है; एक क्षेत्र छोड़कर 
अन्य क्षेत्रमे जाना सो गमन (गति) है । सोलहवें स्वगंसे आगेके देव अपने 
विसानोंको छोड़ दूसरी जगह नही जाते ! 


श्शद्‌ भोक्षशास्त्र 
शरीर----शरी रका विस्तार सो शरीर है । 


परिग्रह---लोभ कषायके कारण समतापरिणाम सो परियग्रह है। 
अभिमान---मानकषायके कारण अहंकार सो अभिमसान है । 


२. प्रश्न---ऊपर ऊपरके देवोंके विक्रिया आदि की अधिकताके 
कारण गमन इत्यादि विज्ञेष रूपसे होना चाहिये फिर भी उसकी हीनता 
केसे कही ? 

उचर---गमचनकी शक्ति तो ऊपर ऊपरके देवोंमें श्रधिक है किन्तु 
अन्य प्षेत्रमें ग्सन करनेके परिणाम श्रधिक नही हैं इसलिये गमनहीन हैं 
ऐसा कहा है । सौघमें-ऐशानके देव क्रीड़ादिकके निमित्तसे महात्‌ विषयानु- 
रागसे बारम्बार अनेक क्षेत्रोंमि ग्सन करते है। ऊपरके देवोंके विषयकी 
उत्कट ( तीन्न ) वाच्छाका अभाव है इसलिये उनकी गति हीन है । 

३. शरीरका प्रमाण चालू अ्ध्यायके अ्रन्तिम कोष्टकमें बताया है. 
वहाँ से जानना चाहिये । 

४. विमान-परिवारादिकरूप परियग्रह ऊपरु ऊपरके देवोंमें थोड़ा २ 
होता है । कषायकी मंदतासे अवधिजन्नानादिमें विशुद्धता बढ़ती है और अभि- 

भसान कमती होता है । जिनके मंद कषाय होती है वे ऊपर ऊपर उत्पन्न 
होते है । 


ध, शुभ परिणामके कारण कौन जीव किस स्वर्गर्में उत्पन्न होता है 


उसका स्पष्टीकरण 
वौन उपजे ९ कहाँ उपजे ९ 
( १ ) असंज्ञी पंचेन्द्रिय पर्याप्त भवनवासी तथा 
तियंच--- व्यन्त रें*+००३ ८ ३६३ 
(२ ) कर्मभूमिके संज्ञी पर्याप्त बारहवें स्वर्ग पर्यत 
तिर्यच्रमिथ्यादृष्टि या 


सासादन ग्रुणस्थानवाले, 
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( ३ ) ऊपरके त्तियँच-सम्यर्दृष्टि 
(स्वयंप्रभाचलसे बाहरके 
भागमे रहनेवाले ) 


६ ४ ) भोगशभूमिके मनुष्य, 
तिर्यच-मिथ्याहृष्टि या 
सासादन युरास्थानवाले 

( ५) तापसी 

( ६ ) भोगश्रमिके सस्यग्दृष्टि. 
सलुष्य या तियच 

(७ ) कर्मेसूसिके मनुष्य--- 
मिथ्याहृष्टि अथवा 
सासादन 

(5८ ) कममंभूमिके सनुष्य-- 
जिनके द्रव्य ( बाह्य ) जिनलिग 
और भाव मिथ्यात्व या सासादन 
होते है ऐसे--- 

( ६ ) जो शझ्श्नव्यमिथ्यादृष्टि 
निम्रेथ लिंग घारण करके 
भहात्र शुभभाव जोर तप 
सहित हों वे--- 

( १० ) परिन्नाजक तापसियोंका 
उत्कृष्ट उपपाद 

( ११ ) आजीवक ( कांजीके अहारी ) 
का उपपाद 

( १२ ) सम्यरदरशेंच-ज्ञाच- 


श्र७छ 


सौधर्मा दिसे श्रच्युत 
स्वर्ग पर्यंत 


ज्योतिषियोंमें' 
ज्योतिषियोंमें 
सौधर्म और ऐशानमें 


भवनवासीसे उपरिम' 
श्रेवेयक तक' 


अवेधक पयेन्‍त 


उपरिम (नवसे) 
ग्रेवेयकमे । 


ब्रह्मा (पंचम) स्वर्गंपर्यंत 


बारहवें स्वर्ग पर्यन्त 


सौघर्मा दिसे अच्युत तक 


चारित्रकी प्रकर्षतावाले श्रावक (उससे नीचे या ऊपर नही ) 


इ्ृ४८ भोक्षश्ञास्त्र 


( १३ ) भावलिगी निम्नेन्थ साधु सर्वाथ सिद्धि पर्येन्त 
( १४ ) अढ़ाईडीपके अशुन्नतघारी तिययेन्च सौधमेंमें लेकर बारहदवें 
स्वर्ग पर्येन्त । 
( १५ ) पॉच भेरु संबंधी तीस भवनतच्रिकमें 
- भोगभूमिके मनुष्य-तियेन्‍्च 
मिथ्यादृष्टि 
(१६) ७ #» सम्यर्इृष्टि सौधर्म ऐशानमें 


( १७ ) छवानवें श्रंतर्वीप कुभोगश्ूमिके भवनत्रिकमें 


सलेच्छ मनुष्य; मानुषोत्तर और 
स्वथंप्रभाचल पवेंतके बीचके 
अ्रसंख्यात द्वीपोंमे उत्पन्न हुए 
तियन्‍च 
नोट-- एकेन्द्रिय, विकलच्य, देव तथा नारकी ये देवोंमें उत्पन्न नही 
होते क्योंकि उनके देवोंमें उत्पन्न होनेके योग्य ध्युभभाव होते ही नहीं । 
<. देव पर्यायसे च्युत होकर कौनसी पर्याय घारण करता है 


उसकी विगत 
कहाँसे आता है ९ कौनसी पर्याय धारण करे ९ 
( १ ) भवनत्रिक देव और एकेन्द्रिय बादर पर्याप्त प्रथ्वीकाय, 
सोौधमें-ऐशानसे अपकाय, प्रत्येकवनस्पति, मनुष्य 


तथा पंचेन्द्रिय तियेन्चमें उपजे 
( विकलतन्नयसे नही जाता ) 


( २ ) सनत्कूमारादिकसे स्थावर नही होता । 

( दे ) वारहदवें स्वर्ग पर्यन्तसे पंचेन्द्रिय तियेन्च तथा मनुष्य 
होता है । 

( ४ ) आनत-प्राणतादिकसे नियमसे मनुष्यमें ही उत्पन्न 


(वारहवें स्वर्गके ऊपरसे) होता है तियेन्चोमे नही होता । 
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( ५ ) सौधमंसे प्रारम्भ करके त्रेसठ शलाका पुरुष भी हो 
नवग्र वेयक पर्येन्तके देवों सकते हैं । 
मेसे कोई 
(६ ) अनुदिदा और अनुत्तरसे तोर्थंकर, चक्रवर्ती, बलभद्र 
आये हुये । इत्यादिमें उत्पन्न हो सकते है 
किंतु अधेंचक्री नहीं हो सकते । 
( ७ ) भवनचिकसे त्रेसठ छशालाका पुरुषोंमें नही 
उत्पन्न होते । 
( ८ ) देव पर्यायसे समस्त सूक्ष्मोंमें, तेजसकायोंमे, 
( समुखयसे ) वातकायोमें उत्पन्न नही होते । 


तथा विकलन्रयोंमें, शअ्रसंज्ञियों 
या लब्धिभअ्रपर्याप्तकोमें नही 
उत्पन्न होते और भोगश्रुमियोंमें, 
देवोमें तथा नारकियोंमें भी 
उत्पन्न नही होते । 


७, इस सत्रका सिद्धांत 


( १ ) जब जीव मिथ्यादृष्टिके रूपमे उत्कृष्ट शुभभाव करता है तब 
नवमें ग्रेवेयक तक जाता है, परन्तु वे छुमभाव सम्यग्दशंनके या धर्मेके 
कारण नही है; मिथ्यात्वके कारण अनन्त संसारमे परिभ्रमण करता है 
इसलिये छुभ भावको धर्म था घधर्मका कारण नही मानना चाहिये । 


(२ ) मभिथ्यादृष्टिको उत्कृष्ट शुभभाव होते हैं तब उसके ग़ृहीत-- 
मिथ्यात्व छूट जाता है अर्थात्‌ देव-ग़रुरु-शाखकी रागमिश्रित व्यवहाद श्रद्धा 
तो ठीक होती है, उसके बिना उत्कृष्ट छुभभाव हो ही नही सकते । नवसें 
अवेयक जानेवाला मिथ्याहृष्टि जीव देव-छुरु शास्त्रके व्यवहारसे ( राग- 
मिश्चविव विचारसे ) सच्चा निर्णय करता है किन्तु निरचयसे शअ्रर्थातव्‌ रागसे 
पर हो सच्चा निर्णय नही करता है तथा उसके शुभ भावसे घममं होता है! 


३६० मोक्षशास्त्ष 


ऐसी सूक््म मिथ्यामान्यता रह जाती है इसलिये यह मिथ्याहष्टि बना 
रहता है। 

( ३ ) सच्चे देव-गरुरु शाख्रकी व्यवहार श्रद्धाके बिना उच्च शुभ- 
भाव भी नही हो सकते, इसलिये जिन जीवोको सच्चे देव-ग्रुरु शास्त्रका 
सयोग प्राप्त हो जाता है । फिर भी यदि वे उसका रागमिश्रित व्यवहारिक 
यथार्थ निर्णय नही करते तो ग्रहीतमिथ्यात्व बना रहता है; और जिसे 
कुगुरु-कुदेव-कुशास्त्रकी मान्यता होती है उसके भी ग्रहीतमिथ्यात्व होता ही 
है; श्रौर जहाँ गृहीत्तमिथ्यात्व होता है वहाँ अग्रहीतमिथ्यात्व भी अवदय 
होता है; इसलिए ऐसे जीवको सम्यग्दर्शंनादि धर्म तो होता नही, पभ्रत्युत 
मिथ्यादहृष्टिके होने वाला उत्द्ष्ट छुभभाव भी उसके नही होता, ऐसे जीवों 
के जेन धर्मेकी श्रद्धा व्यवहा रसे भी नही मानी जा सकती । 


(४ ) इसी कारणसे अन्यधमंकी मान्यतावालोंके सच्चे धर्मका 
घारम्भ अर्थात्‌ सम्यर्दर्शन तो होता ही नहीं है और मिथ्याद्ृष्टिके योग्य 
उत्कृष्ट शुभभाव भी वे नही कर सकते, वे श्रधिकसे अधिक बारहवे देवलोक 
की प्राप्तिके योग्य शुभभाव कर सकते है । 


( ५ ) बहुतसे अज्ञानी लोगोंकी यह मान्यता है कि “देवगतिमें सुख 
है! किन्तु यह उनकी भ्रुल है | बहुतसे देव तो सिथ्यात्वके कारण अतसत्व-- 
श्रद्धानयुक्त ही है । भवनवासी, व्यन्तर और ज्योतिषी देवोके अति मंद 
कषाय नही होती, उपयोग भी बहुत चंचल होता है तथा कुछ शक्ति है इस- 
लिये कौतुहल तथा विषयादि कार्योमें ही लगे रहते है और इसलिये वे अपनी 
उस व्याकुलतासे दुःखी ही है । वहाँ साया-लोभ कषायके कारण होनेसे वेसे 
कार्योकी ग्रुख्यता है। वहाँ विषयसामग्रीकी इच्छा करना, छल करना इत्यादि 
कार्य विशेष होते है कितु वेमानिक देवोंमें ऊपर ऊपरके देवोके वे कार्ये अल्प 
होते हैं । वहाँ हास्य और रति कषायके कारण होनेसे वेसे कार्योकी झुख्यता 
होती है । इसप्रकार देवोको कषायभाव होता है और कषायभाव दुःख ही 
है । ऊपरके देवोके उत्कृष्ट पुण्यका उदय है और कथषाय अति मंद है, तथापि 
उनके भी इच्छाका अभाव नहीं है इसलिये वास्तवमें वे दुःखी ही हैं । 
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जो देव सम्यग्दर्शनको प्राप्त हुए हैं वे ही जितने दरजेमें वीतरागभावरूप 
रहते हैं उतने दरजेमें सच्चे सुखी हैं । सम्यग्दर्शनके बिना कही भी सुखका 
अंश प्रारंभ नही होता, और इसीलिये ही इसी झास्नके पहिले ही सूत्रमे मोक्ष 
का उपाय बतलाते हुए उसमे सम्यग्दशंत पहिला बताया है | इसलिये 
जीवोंको प्रथम ही सम्यग्दशनकी प्राप्तिका उपाय करना आवश्यक है । 
(६)--उत्ट्ृष्ट देवत्वके योग्य सर्वोत्कृष्ट शुभभाव सम्यर्दष्टिके ही 
होते है । श्रर्थात्‌ शुभभावके स्वामित्वके निषेघकी भूमिकामें ही वैसे उत्कृष्ट 
शुभभाव होते है, मिथ्यादृष्टिके वेसे उच्च शुभभाव नही होते ॥॥ २१ ।। 


बैमानिक देवोंमें लेश्या का वर्णन 


पीतपदञ्मशुक्ललेश्या हवित्रिशेषेषु ॥ २२ ॥ 

अथे---दो शरुगलोंमे पीत; तीन श्रुगलोमे पद्म और बाकीके सब 
विमानोमे थ्युक्ललेश्या होती है । 

टीका 

१३ पहिले और दूसरे स्वर्गमे पीतलेश्या, तीसरे और चौथेमे पीत 
तथा पहलेद्या, पांचवेंसे आठवें तक पद्मलिश्या, नववेसे बारहवें तक पद्म 
और शुक्ललेदया और बाकीके सब वैमानिक देवोके शुक्ललेश्या होती है, 
नव अनुदिश और पांच अनुत्तर इन चौदह विमानोके देवोके परमशुक्ल- 
लेश्या होती है । भवनत्रिक देवोकी लेश्याका वर्णोन इस श्रध्यायके दूसरे 
सूत्रमें आगया है | यहाँ भावलेदया समझना चाहिये । 

२. श्रक्ष---सूत्रमे सिश्वनेश्याओका वर्णन क्यो नही किया ? 

उचर----जो मुख्य लेश्याएँ है उन्हे सूचमें बतलाया है जो गौरय 
लेब्याएँ है उन्हे नही कहा है, गौरय लेश्याओका वर्णन उसीमे गरभित है । 


इसलिये वे उसमे अविवक्षितरूपसे है । इस शास्त्रमे सक्षिप्त सूचरूपसे मुख्य 
वर्णशांन किया है, दूसरा उसमे गर्भित है। इसलिये यह गरभित कथन 


परम्परा के अनुसार समझ लेना चाहिये ॥ २२ ॥ 
४६ 
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न कल्पसंज्ञा कहाँ तक हे ९ 
प्राग्ग्रवेयकेस्य: कल्पा; ॥ २४ ॥। 
अर्थ---प्रवेयकोंसे पहिलेके सोलह स्वरगञोकी कल्प कहते है | उनसे 
आगेके विमान कल्पातीत है । 
टीका 
सोलह स्वगके बाद नवग्रेवेयक इत्यादिके देव एक समान वेभवके 
धारी होते है इसलिये उन्हें श्रहमिन्द्र कहते है, वहाँ इन्द्र इत्यादि भेद नहीं 
है, सभी समान हैं ॥। २३ ॥॥ 


लौकान्तिक देव 
ब्रद्मतोकालया लोकान्तिका; ॥ २४० ॥ 


अर्थ---जिनका निवास स्थान पाँचवे स्वर्ग ( ब्रह्मलोक ) है उन्हें 
लौकान्तिक देव कहते है । 
टीका 
ये देव ब्रह्मलोकके अंत रहते है तथा एक भवावतारी ( एकाव- 
तारी ) है तथा लोकका श्रंत ( संसारका नाश ) करनेवाले है इसलिये 
उन्हे लौकान्तिक कहते है। थे द्वादर्शांगके पाठी होते है, चौदह पूर्वके 
घारक होते है, त्रह्मचारी रहते है और तीर्थंकर प्रभुके मात्र तप कल्यायक 
में आते है। वे देवषि भी कहे जाते हैं ॥ र४ ॥॥ 
5“ लौकान्तिक द्वेवोंके नाम 
सारस्वतादित्यवह्नयरुण गंदंतो यतुषिताव्याबा था - 


रिष्टाश्व ॥ २५ ॥ 
अर्थ---लौकान्तिक देवोंके आठ भेद है:--- १-सारस्वत, २-आादि- 
त्य, ३-वक्ति, ४-अरुण, ५-गर्देतोय, ६-तुषित, ७-अव्याबाध, और ८- 
अरिष्ट ये देव त्रह्मलोककी ईशान इत्यादि आठ दिल्याओंमें रहते हैं । 
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टीका 

इन देवोंके ये आठ मुल मेद है और उन आठोंके रहनेके स्थानके 
बीच के भागमे रहनेवाले देवोंके दूसरे सोलह मेद है; इसप्रकार कुल २४ 
भेद है इन देवोके स्वर्गके नाम उनके नामके अनुसार ही है । उनमे सभी 
समान है, उनमे कोई छोटा बडा नही है सभी स्वतन्त्र है उनकी कुल 
संख्या ४०७८२० है। सूत्रमे श्राठ नाम बतलाकर अंतमें “च” हाब्द दिया 
है उससे यह मालूम होता है कि इन आठ के अतिरिक्त दुसरे मेद 
भी हैं ॥॥ २५ ॥ 


अनुदिश और अनुचरवासी देवोंके अवतारका नियम 
विजयादिषु द्विचरमाः ॥ २६ ॥ 


अथी---विजय, वैजयन्त, जयन्त, भ्रपराजित और अनुविश विमानतो 
के अ्रहमिन्द्र द्विचरमा होते हैं अर्थात्‌ मनुष्यके दो जन्म (भव) घारण करके 
अ्रवश्य ही मोक्ष जाते है ( ये सभी जीव सम्यर्दृष्टि ही होते हैं। ) 
टीका 


१. सर्वार्थेसिद्धिके देव उनके नामके अनुसार एकावतारी ही होते 
हैं । विजयादिकमें रहनेवाले जीव एक मनुष्यभमव अथवा दो भव भी 
धारण करते है । 

२. सर्वार्थसिद्धिके देव, दक्षियके छह इन्द्र (-सौधर्म, सानत्कुमार, 
ब्रह्म, झुक्त, आनत, आररणा ) सौघमके चारों लोकपाल, सौधमे इन्द्रको 
शच्ि” नासकी _;इन्द्राणी और लौकान्तिक देव-ये सभी एक मचुष्य जन्म 
घारण करके मोक्ष जाते हैं [ सर्वा० एटा, ४० 5छ७--ऊछ की 
फुटनोट |] ॥ २६ ॥ 

[ तीसरे अ्रध्यायसें नारकी और मनुष्य संबंधी वर्"ोच किया था 
आऔर इस चौथे अ्रध्यायमे यहाँ तक देवोंका वर्सान किया | श्रव एक सत्र 
हारा तिर्यचोंकी व्याख्या बतानेके बाद देवोकी उत्कृष्ठ तथा जघन्य झाईु 
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कितनी है यह बतावेंगे तथा नारकियोंकी जघन्य आयु कितनी है यह 
बतावेगे । मनुष्य तथा तिर्यंचोंकी आयुकी स्थितिका वर्णोत तीसरे 
अध्यायके सूत्र ३८--३९ में कहा गया है। 
इसप्रकार, दूसरे अ्रध्यायके दहावें सूत्रमें जीवोंके संसारी और मुक्त 
ऐसे जो दो सेद कहे थे उनमेंसे संसारी जीवोंका वर्णान चौथे अध्याय तक 
पूरा हुआ । तत्पदचात्‌ पाँचवें अध्यायमें अजीव तत्तवका वर्णान करेगे । 
छठवें तथा सातवें श्रष्यायमें आश्रव तथा आठवें अ्ध्यायमें बन्धच तत्त्वका, 
वर्णोन करेंगे तथा नवमें अध्यायमें संवर और निर्जेरा तत्त्वका वर्णान करेगे 
और मुक्त जीवों का ( सोक्ष तत्त्वका ) वर्णन दशवें अध्यायमें करके ग्रंथ 
पूरों करेगे । ] 
तिय॑च कौन हैं ९ 
| (५ 
आओपपादिकमनुष्येभ्यः शेषास्तिर्यग्योनयः ॥ २७॥ 
अथ--उपपाद जन्मवाले ( देव तथा नारकी ) और मनुष्योंके 
अ्रतिरिक्त बाकी बचे हुए तियँच योनिवाले ही हैं । 
टीका 
देव मारकी और मनुष्योंके अतिरिक्त सभी जीव तियय॑च हैं उनमेसे 


सूक्ष्म एकेन्द्रिय जीव तो समस्त लोकमे व्याप्त है । लोकका एक बी प्रदेश 
सूक्ष्म एकेन्द्रिय जीवोसे रहित नही है । बादणर एकेन्द्रिय जीव पृथ्वी 


इत्यादिका शआ्राधार होता है । 
विकलत्रय (दो तोन और चार इन्द्रिय) और संजशी-असंज्ञी पंचेन्द्रिय 
जीव चसनालीमें कही कही होते हैं चसनालीके बाहर चसजीव नही होते। 
ति्यच जीव समस्त लोकमें होनेसे उनका क्षेत्र विभाग चही है ॥ २७ ॥॥ 
भवनवासी देवोंकी उत्कृष्ट आयुका वर्णन 
स्थित्तिसुरनागसुपर्णद्ीपशेषाणां छागरोपमत्रिपल्पो- 
पमार्ड्हीनमिताः ॥ २८ ॥ 
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अर्थ---भवनवासी देवोंमे असुरकुमार, चागकुमार, सुपर्रोकुमार, 
हीपकुमार और बाकीके छह कुमारोंकी आयु ऋ्रमसे एक सागर, तीन पल्य, 
अढाई पलल्‍य, दो पल्‍्य, और डेढ पल्‍य है ॥ २८ ।! 


का वैमानिक देवोंकी उष्क्ष्ट आयु 
सोधमेंशानयो; सागरोपमे अधिके ॥२६॥ 
अर्थू---प्तीधर्मं और ईशान स्वर्गके देवोकी भ्रायु दो. सागरसे कुछ 
अधिक है । 
टीका 
१, भवनवासी देवोके बाद व्यंतर और ज्योतिषी देवोंकी श्रायु 
बतानेका क्रम है तथापि वैमानिक देवोंकी आयु बतानेका कारण यह है कि 


ऐसा करनेसे बादके सूत्रोंम लछुता ( संक्षेपता ) भा सकती' है । 
२- 'सागरोपमे” यह हावदर ह्विवचनरूप है उसका अर्थे “दो सागर 


होता है । 

३- 'अ्रधिके” यह शब्द घातायुष्क जीवोकी अपेक्षासे है; उसका 
खुलासा यह है कि कोई सम्यरदृष्टि मनुण्यने' छुभ परिणामोसे दशा सायरु 
प्रमाण ब्रह्म-त्रह्मोत्तर स्वर्गंकी आयु बांघली तत्पस्चातव्‌ उसने ही मनुष्य भव 
मे संक्लेश परिसामसे उस आयुकी स्थितिका घात किया और सौधमे-ईशान 
में उत्पन्न हुआ तो वह जीव घाताडुष्क कहलाता है; सौधर्म ईशानके दूसरे 
देवोंकी श्रपेक्षा उसकी आधा सागरमे एक अंतर हूतें कम' भायु अधिक' होती 
है । ऐसा घातायुष्कपना पूर्वेमें मनुष्य तथा तियँच भवमे होता है । 

४. झायुका घात दो प्रकारका है---एक अपवर्तेंनधात और दुसरा 
कदलीघात । बध्यमान आयुका घटना सो अपवर्तेनचात है । और भूज्यमान 
(भोगनेमें श्रानेवाली) आयुका घटना सो कदलीघात है । देवोमे कदलीघात 
आयु नही होती । 

५. घातायुष्क जीवका उत्पाद बारहवे देवलोक पर्येन्त ही होता 
है ॥ २६ | 
सानत्कुमारमाहेंद्रयोी! सतत ॥ ३० ॥ 


करी कक. 
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अरथें----सानत्कुमार और माहेन्द्र स्वर्गंके देवोंकी आयु सात सागरसे 
कुछ अधिक है । 

नोट:---इस सूतमें “अधिक” छाब्द की शअनुवृत्ति पूर्व सुचसे आयी 
है । ३० ।। 


७२७५. .. | «7-07 
त्रिससनवेकादशत्रयोदशपंचदशमिरधिकानितु ॥ ३१ ॥ 
श्र्थ:---पूर्वे सूचमें कहे हुए युगलोंकी आयु ( सात सागर ) से 
क्रमपूर्वेक, तीन, सात, नव, ग्यारह, तेरह और पन्द्रह सागर अधिक आयु 
( उसके बादके स्वगमें ) है । 

१. ब्रह्म और ब्रह्मोत्तर स्वग्रेंमें दश सागरसे कुछ अधिक, लांतव 
ओर कापिष्ट स्वर्ग में चौदह सागरसे कुछ अधिक, छुक्तर और महाश्ुक्र स्वर्गमें 
सोलह सागरसे कुछ अधिक, सतार और सहस्नार स्वर्गेनें अठारह सागरसे 
कुछ अधिक, आनत ओऔरः प्राणत स्वर्गमें बीस सागर तथा आरण और 
श्रच्युत स्वगे में बावीस सागर उत्कृष्ट आयु है । 

२. ु”' शब्द होनेके कारण “अधिक! शब्दका सम्बन्ध बारहदें स्वगें 
तक ही होता है क्‍योंकि चातायुष्क जीवोंकी उत्पत्ति वहाँ तक ही होती 
है ॥ ३१ ॥॥ 

कल्पोपपन्न देवोंकी आयु कह करके श्रब कल्पातीत देवोंकी आयु 
कहते है ॥ 

कल्पातीत देवोंकी आयु 


आरणाच्युतादध्व॑मेकेकेन नवसु ग्रे वेयकेषु विजया- 
दिषु सर्वार्थंसिद्धों च ॥ ३२॥ 


झर्थे--आरण और अच्युत स्वरगंसे ऊपरके चव ग्र॑ वेयकोंमें, नव 
अनुदिशोमें, विजय इत्यादि विमानोमें और सर्वार्थसिद्धि विमानमे देवोंकी 
आयु-एक एक सागर अधिक है ॥ 
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टीका 

१. पहिले ग्रेवेयकमें २३, दूस रेमें २४, तीसरेमें २५, चौथेमें २६, 
पाँचवेंमें २७, छठवेंमें २८, सातवेमें २६, आठवेमें ३०, नववबेमें ३१९, नव 
अनुदिशोंमें ३९, विजय आदिमे ३३ सागर की उत्कृष्ट आयु है। सर्वार्थं- 
सिद्धिके सभी देवोंकी ३३ सागर की ही स्थिति होती है इससे कम किसी 
की नहीं होती । 

२. सुल सूत्रमें “अनुदिश” थब्द नहीं है किन्तु आदि” झशब्दसे अनु- 
दिशोका भी अभ्रहरा हो जाता है ॥ ३२॥॥ 

स्वर्गोकी जघन्य जायु 


अपरा पलल्‍योपमधिकस्‌ ॥ श१३॥ 
श्रथें---सौधर्म और ईशान स्वगंँमें जघन्य आयु एक पल्यसे कुछ 
अधिक है। 
टीका 
सागर और पल्यका नाप तोसरे अ्रध्यायके छठवे सूचकी टीकामें 
दिया है | वहाँ अद्धापल्य लिखा है उसे ही पल्‍लय सममकना चाहिये ॥३३॥। 


प्रतः परतः पूर्वा पूर्वाउनंतरा ॥ श४ ॥ 

ध्र्थें---जो पहिले पहिलेके युगलोकी उत्कृष्ट आयु है वह पीछे पीछेके 
युगलोकी जघन्य आयु होती है ॥ 

टीका 

सौघमं और ईशानस्वर्ग की उत्कृष्ट आयु दो सागरसे कुछ अधिक है; 
उतनी ही सानत्कुमार और माहेन्द्रकी जघन्य श्रायु है । इसी ऋरमके अनुसार 
आगेके देवोंकी जघन्य आशु समभकना चाहिये । सर्वार्थंसिद्धेमि जघन्य आयु 
नही होती ॥॥ ३४ ! 

नारकियों की जघन्य आयु 


नारकार्णा च ह्वितीयादिषु ॥ १५ ॥ 
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अर्थ;--दूस रे इत्यादि नरकके नारकियोंकी जघन्य आयु भी देवोंकी 
जघन्य झ्ायुके समान है-अर्थार्त्‌ जो पहिले नरककी उत्कृष्ट श्रायु है वही 
दूसरे नरककी जघन्य आयु है । इसग्रकार आगेके चरकोंमें भी जघन्य आयु 


जानना चाहिये ॥॥ ३५ ॥। 
पहिले नरककी जघन्य आयु 


दशवर्षसहलाणि प्रथमायास | ३६ ॥। 


अथे;---पहिले नरकके नारकियोंकी जघन्य आयु दश हजार वर्षकी 


है । 
( नारकियोंकी उत्कृष्ट आयुका वर्णन तीसरे अध्यायके छुठवें सुत्रमें 


किया है। )॥ ३६ ॥ 
भवनवासी देवोंकी जघन्य आयु 


भवनेषु च्‌॥ ३७ ॥ 
अर्थ;----भवनवासी देवोंकी भी जघन्य आयु दश हजार वर्षकी है ॥। 
व्यन्तर देवोँंकी जघन्य जायु 
व्यन्तराणां च्‌ ॥ १८ ॥। 
अथे३---व्यन्तर देवोंको भी जघन्य आयु दश हजार वर्षकी है !३८।। 
व्यन्तर देवॉकी उत्कृष्ट आयु 
प्रा पलयोपममधिकस्‌ ।॥१६॥ 
अथ४----व्यन्तर देवोंकी उत्कृष्ट आयु एक पल्योपमसे कुछ अधिक है ॥। 
ज्योतिषी देवोंकी उत्कृष्ट आयु 


ज्योतिष्कारं च ॥ ४० ॥ 
अर्थ:--ज्योतिषी देवोंकी भी उत्कृष्ट आयु एक पल्योपमसे कुछ 


खझधिक है ॥] ४० ॥॥ 


ज्योतिषी देवॉकी जघन्य आयु 
तद॒ष्टभागो 5परा ॥ ०१-॥ 
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6 देवोंक 
अथ +---ज्योतिषी गे जघन्य आयु एक पल्योपमके आठवें भाग 


है ॥ ४१ ॥ 
लोकान्विक देवोंकी गाय 


लोकान्तिकानामष्टी सागरोपमाणि सर्वेषाय ॥ 9२॥ 

अथ---समसस्‍्त लौकान्तिक देवोकी उत्कृष्ट तथा जघन्य आयु आठ 

सागरकी है ॥ ४२ ॥। 
े _ ,उपसेंहार ु 

इस चौथे अध्याय तक सात तत्त्वोंमेसे जीव तत्त्वका अधिकार 
पूरों हुआ । 

पहिले अध्यायके .प्नहिले सूत्रमे मोक्षमार्येक्री व्याख्या करते हुए 
सम्यग्दर्शनसे ही घर्मेंका प्रारंभ, होता है. ऐसाजबतलाया है । दूसरे ही सूत्रमें 
सम्यर्दश वकी व्याख्या करते+हुए बताया है. कि-तत्त्वाथँश्रद्धा सो सम्य- 
ग्ददेन है । तत्पश्चात्‌ चौथे:सूत्रमे तत्वोंक्रे चाम्न बतलाये और तत्त्व सात 
हैं यह बताया । सात नाम होते पर भी, वहुत़चनका प्रयोग नही करते हुए 
तत्त्व! इसप्रकार एक वचनका, प्रयोग,क्रिय्मा है-उससे यह मालुम होता है 
कि इन सातों तत्त्वोंके राग मिश्रित विचारसे ज्ञान करने के बाद भैदका 
आश्रय दूर करके जीवके त्रिकालिक अमेद ज्ञायक भ्रावका झाश्वश्न करने 
से सम्यग्दशेन प्रगट होवा है । ली 

सूत्र ५ तथा ६ में बताया है कि! इन घत्तवोंको चिक्केप, प्रमाण 
तथा नयोके द्वारा जानना चाहिये; इसमे सप्तमंगीका समावेश हो जाता 
है । इन सबको संक्षेपमे सामान्यरूपसे कहना हो तो तस्‍्तवोंका स्वरूप जो 
अनेकान्तरूप है, और जिसका द्योलक स्याह्माद है उनका स्वरूप भलीभांति 
समभ लेना चाहिये ॥ -* ' रे 

जीवका यथार्थेज्ञाव करने के लिये स्याह्गाद पद्धतिसे अर्थात्‌ निकेप, 
प्रसाण, नय और सप्तभंगीसे जीवका स्वरूप संक्षेयमें कहा जाता है; 
उसमे पहिले 'सप्तभंयीके द्वारा जीवकर्ओरुवरूप कहा जाता है---सप्तमंगीका 
स्वरूप जीवमे निम्नप्रकास्से लगाया जाता है 

छऊ 


न ता + 
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सप्तभंगी 
| स्यात््‌ अस्ति, स्थात्‌ नास्ति ] 

'जीव है' यह कहते ही जीव जीवस्वरूपसे है और जीव जड़स्वरूप 
से ( अजीवस्वरूपसे ) नहीं है-यदि यह समझा जा सके तो ही जीवको 
जाना कहलाता है; श्रर्थात्‌ “जीव है,” यह कहते ही यह निरिचत्‌ हुआ कि 
“जीव जीवस्वरूपसे है”! ओर उसमें यह गर्भित होगया कि “जीव परस्वरूप 
से नहीं है! । वस्तु के इस घर्मको 'स्थात्‌ अ्रस्ति” कहा जाता है” उसमें 
'स्थात्‌! का अर्थ किसी “एक अपेक्षासे' है; और अस्तिका शअ्र्थ “है” होता 
है | इसप्रकार 'स्यात्‌ अस्ति' का अर्थ “अपनी श्रपेक्षासे है” यह द्ोता 
है, उसमें 'स्यात्‌ नास्ति” अर्थात्‌ 'परकी श्रपेक्षासे नही है! ऐसा गर््नितरूपसे 
आ जाता है; जो इसप्रकार जानता है वही जीवका 'स्यात्‌ अस्ति” भंग 
अर्थात्‌ “जीव है” इसप्रकार यथार्थे जानता है, किन्तु यदि 'परकी अपेक्षासे 
नहीं है” ऐसा उसके लक्षमें गर्भितरूपसे न आये तो जीवका '“स्यात्‌ अस्ति” 
सस्‍्वरूपको भी वह जीव भलीभाँति चहीं सममा है और इसलिये वह॒ अन्य 
छह भगोंको भी नही समभा है; इसलिये उसने जीवका यथार्थ स्वरूप 
नहीं समभ्का है । यह ध्यान रखना चाहिये कि--'हर समय बोलनेमें “स्यात्‌” 
छाब्द बोलना ही चाहिये" ऐसी आवश्यकता नही है; किन्तु “जीव है” ऐसा 
कहनेवालेके “स्यात्‌” पदर्के भावका यथार्थे ख्याल होना चाहिग्रे, यदि ऐसा 
न हो तो “जीव है” इस पदका यथार्थे ज्ञान उस जीवके है ही नहीं । 

जीवका अ्रस्तित्व पर स्वरूपसे नहीं है” यह पहले 'स्यात्‌ भश्रस्ति” 
भंगमें गर्भित था; वह दूसरे “स्यातु नास्ति” भगमें प्रगटरूपसे बतलाया 
जाता है । स्यातु नास्तिका अर्थ ऐसा है कि पर अपेक्षासे जीव नहीं है । 
'स्थात्‌' अर्थात्‌ किसी श्रपेक्षासा और “चास्ति' श्र्थात्‌ न होना । जीवका 
पर अ्रपेक्षासे नास्तित्व है भ्रर्थात्‌ जीव परके स्वरूपसे नहों है इसलिये पर- 
अ्पेक्षासें जीवका नास्तित्व है अर्थात्‌ जीव और पर एक दूसरेके अति 
अवस्तु है-ऐसा 'स्यातु नास्वि' भंगका अर्थ समझना चाहिये । 

इससे यह समभना चाहिये कि-जेसे “जीव” इहब्द कहनेसे 
जीवका अस्तित्व ( जीवकी सत्ता ) भासित होता है वह जीवका स्वरूप 
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है उसी प्रकार उसीसमय उस जीवको छोडकर दूसरेका निषेघ भासित 
होता है वह भी जीवका स्वरूप है । 

इससे सिद्ध हुआ कि स्वरूपसे जीवका स्वरूप है और परखूपसे न 
होना भी जीवका स्वरूप है । यह जीवमे स्यात्‌ श्रस्ति तथा स्थाव्‌ नास्ति 
का स्वरूप बतलाया है । 

इसोप्रकार परवस्तुओंका स्वरूप उन वस्तुरूपसे है श्रौर परवस्तुओं 
का स्वरूप जोवरूपसे नही है;---इसप्रकार सभी वस्तुओमे भ्रस्ति-नास्ति 
स्वरूप समभना चाहिये | शेष पाँच भंग इन दो भंगोके ही विस्तार है । 

“आप्तमीमांसाकी ११९१ वी कारिकाकी व्याख्यामे श्रकलकदेव 
कहते हैं कि-वचनका ऐसा स्वभाव है कि स्वविषयका अस्तित्व दिखानेसे वह 
उससे इतरका ( परवस्तुका ) निराकरण करता है, इसलिये अस्तित्व 
ओर नास्तित्व---इन दो मल धर्मोके आश्रयसे सप्तमंगीरूप स्वथाह्वाद की 
सिद्धि होती है ।” [ तत्वार्थेसार पृष्ठ १२५ का फुट नोट | 

साधक जीवको अस्ति-नाप्तिके ज्ञानसे होनेवाला फल 

जीव श्रनादि अविद्याके कारण शरीरकों अपना मानता है और 
इसलिये वह शरीरके उत्पन्न होने पर अश्रपनो उत्पत्ति तथा शरीर का नाश 
होने पर अपना नाश होना मानता है पहिली श्वुल “जीवतत्त्वकी विपरीत 
श्रद्धा है और दूसरी भूल 'अजीवतत्त्व” को विपरीत श्रद्धा है। [ जहाँ एक 
त्तत्व्की विपरीत श्रद्धा होती है वहाँ दूसरे तत्वोकी भी विपरीत श्रद्धा 
होती ही है। |] 

इस विपरीत श्रद्धाके कारण जीव यह मानता रहता है कि वह 


शारीरिक क्रिया कर सकता है; उसे हिला डुला सकता है, उठा बैठा सकता 
है; सुला सकता है और शरीरकी सेँमाल कर सकता है इत्यादि | जीव- 


तत्व संबंधों यह विपरीत श्रद्धा अस्ति-नास्ति भंगके यथार्थ ज्ञानसे दूर 
होती है । 

यदि दारीर श्रच्छा हो तो जीवको लाभ होता है, और खराब हो 
तो हानि होती है, शरीर अच्छा हो तो जीव धर्म कर सकता है भौर 
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खराब हो तो घर्मं नहीं कर सकता, इत्यादि प्रकारसे अजीवतत्त्व सम्बन्धी 
विपरीत श्रद्धा किया करता है। वह भूल भी श्रस्ति-नास्ति भंगके यथार्थ- 
ज्ञानसे दूर होती है । 
जीव जीवसे अस्तिरूपसे है और परसे अस्तिरूपसे नहीं है---किन्तु 
नास्तिरूपसे है, इसप्रकार जब यथाथरथेतया ज्ञानमें निः्चय करता है तब 
प्रत्येक तत्त्व यथार्थतया भासित होता है; इसीप्रकार जीव परद्रव्योंके प्रति 
संपूर्रातथा अकिचित्कर है तथा परद्रव्य जीवके प्रति संपूर्णोततवा अकिचित्कर 
है, क्योंकि एक द्रव्य दूसरे द्व्यरूपसे नास्ति है, ऐसा विश्वास होता है और 
इससे जीव पराश्रयी-परावलंबित्वको मिटा कर स्वाश्रयो-स्वावलम्बी हो 
जाता है, यही धमेंका प्रारम्भ है । 
जीवका परके साथ निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध कैसा है इसका ज्ञान 
इन दो भंगोसे किया जा सकता है। निमित्त परद्वग्य है इसलिये वह 
नैमित्तिक जीवका कुछ नही कर सकता, वह मात्र श्राकाश प्रदेशमें एक 
क्षेत्रवगाहरूपसे या संयोग-अ्रवस्थारूपसे उपस्थित होता है; किन्तु नेमि- 
सत्तिक-निमित्तसे पर है और निमित्त-नेमित्तिकसे पर है इसलिये एक दूसरेका 
कुछ नही कर सकता । निमित्त तो परज्ञेयरूपसे ज्ञान में ज्ञात होता है, 
इतना मात्र व्यवहार सम्बन्ध है । 
दूसरेसे चौथे अध्याय तक यह अस्ति-नास्ति स्वरूप कहाँ कहाँ 
बताया है उसका वर्णन 
अध्याय २ सूच १ से ७-जीवके पांचभाव अपने अस्तिरूपसे हैँ 
और परसे नास्तिरूप हैं ऐसा वताया है । 
ञ्र० २ सूत्र 5-९ जीवका लक्षण अस्तिरूपसे क्या है यह बताया 
है; उपयोग जीवका लक्षरा है ऐसा कहनेसे दूसरा कोई लक्षण जोवका नही 
है ऐसा प्रतिपादित हुआ । जीव अपने लक्षणसे श्रस्तिरूप है और इसी लिये 
उसमे परकी नास्ति आगई----ऐसा बताया है । 
स्र० २ सु० १०--जीवकी विकारी तथा शुद्ध पर्याय जोवसे अस्ति 
रूपसे है और परसे नास्तिझूतसे अर्थात्‌ परसे नही है ऐसा वताया है ॥ 
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अ० २ सूत्र ११ से १७-जीवके विकारीभावोंका पर वस्तुओसे 
“कर्म, मन, वचन, हशरीर, इन्द्रिय, परक्षेत्र इत्यादिके साथ-कैसा निमित्त 
“नैमित्तिकभाव है यह बतलाकर यह बताया है कि--जीव पराश्रयसे जीवके 
विकारीभाव करता है कितु परनिमित्तसे विकारीभाव नही होते अर्थात पर 
निमित्त विकारीभाव नही कराता यह अ्रस्ति-नास्तिपन बतलाता है । 
झ० २ सूच १८-जीवकी क्षयोपशमरूप पर्याय अपने अस्तिरूपसे 
है, परसे नहीं है ( नास्तिरूपसे है ) अर्थात्‌ परसे-कर्मसे जीवकी पर्याय 
नही होती यह बताया है । 
अ० २ सुत्र २७ जीवका सिद्धक्षेतके साथ कैसा चिमित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्ध है उसे बताते हैं । 
झ्० २ सू० ५० से ५२-जीवकी वेदरूप ( भाववेदरूप ) विकारी 
पर्याय अपनी योग्यतासें-अस्तिरूपसे है परसे नही है यह बताया है । 
अ० २ सू० ५३-जीवका आयुकमोेके साथ निमित्त-नैमित्तिकभाव 
बताया है; उसमें जीवका नैमित्तिकभाव जीव की अपनो योग्यतासे है और 
आयुकर्मेंसे अथवा परसे नहीं है ऐसा बताया है तथा निमित्त आयुकमका 
मिश्वय सम्बन्ध जीव या किसी दूसरे परके साथ नही है ऐसा झस्ति-नास्ति 
भंगसे सिद्ध होता है । 
अ० ३ सू० १ से ६ नारकीभावके भोगनेके योग्य होनेवाले जीवके 
किस प्रकारके क्षेत्रोका संबंध निमित्तरूपसे होता है तथा उत्कृष्ट आयुका 
निमित्तपना किसप्रकारसे होता है यह बताकर, निमित्तरूप, क्षेत्र या आयु 
वह जीव नहीं है किन्तु जीवसे भिन्न है ऐसा सिद्ध होता है 
झ्र० ३ सू० छ से ३६ मनुष्यभाव या तिर्यचभावको भोगनेके 
थधोग्य जीव के किसप्रकार के क्षेत्रीका तथा आयु का संबध निमित्तरूपसे 
होता है यह बताकर जीव स्व है श्रौर निमित्त पर है ऐसा अस्ति-नास्ति 
स्वरूप बतलाया है । 
झ्० ४ सू० १ से ४२ देवभाव और तियचभाव होनेपर तथा 
सम्यग्हष्टि और मिथ्याहष्टिव्प श्रवस्थामे जीवके कैसे परक्षेत्रोंका तथा 
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आयुका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होता है यह बताकर अस्ति-नास्ति 
स्वरूप बताया है । 
सप्तभंगी के शेष पाँच भंगोंका विवेचन 
१-२-अस्ति और नास्ति यह दो जीवके स्वभाव सिद्ध कर दिया । 
३--जीवके अस्ति और नास्ति इन दोनों-स्वभावोंकों क्रमसे कहना ' 
हो तो “जीव अस्ति नास्ति-दोनों घर्मेमय है” ऐसा कहा जाता है इसलिये 
जीव '“स्यात्‌ अस्ति-नास्ति” है; यह तीसरा भंग हुआ 
४---अस्ति और नास्ति ये दोनों जीवके स्वभाव है तो भी वे दोनों 
एक साथ नहीं कह्टे जा सकते है, इस अपेक्षासे जीव 'स्यात अवक्तव्य' है यह 
चौथा भेग हुआ । 
४--जीवका स्वरूप जिस समय अस्तिरूपसे कहा जाता है उसी 
समय नास्ति तथा दूसरे ग्रुण इत्यादि नही कह्टे जा सकते-अवक्तव्य है; इस- 
लिये जीव "'स्यात्‌ अस्ति-अ्रवक्तव्य” है; यह पाँचवां भंग हुआ । 
६---जीवका स्वरूप जिस समय नास्तिसे कहा जाता है उस समय 
प्रस्ति तथा श्रन्यग्रुण इत्यादि नही कहे जा सकते---अवक्तग्य है; इसलिये 
जीव 'स्यात्‌ नास्ति-अवक्तग्य” है यह छट्ठा भंग हुआ । 
७--स्यात्‌ु अस्ति और स्यात्‌ नास्ति यह दोनों भंग क्रमशः 
वक्तव्य हैं किन्तु युगपत्‌ वक्तव्य नही है; इसलिये जीव “स्यात्‌ अस्ति नास्ति 
अवक्तव्य” है; यह सातवाँ भंग हुआ । 
जीवमें अवतरित सप्तभंगी 
१-जीव स्यात्‌ अस्ति ही है । २-जीव स्यात्‌ चास्ति ही है । ३- 
जीव स्यात्‌ अस्ति-नास्ति ही है। ४-जीव स्यात्‌ अ्रवक्तवग्य ही है । ५-जीव 
स्यात्‌ु अस्ति अवक्तव्य ही है । ६-जीव स्यातु नास्ति-अवक्तग्य ही है । ७- 
जीव स्यात्‌ अस्ति-नास्ति श्रवक्तव्य ही है । 
स्यातुका अर्थे कुछ लोग “संशय” करते हैं किन्तु यह उनकी भ्वूल है; 
“कर्थंचित्‌ किसी अपेक्षासि' ऐसा उसका अर्थ होता है । स्यात्‌ कथनसे 
( स्याद्रादसे ) वस्तु स्वरूपके ज्ञानकी विश्येप दृढ़ता होती है । 
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; सप्तमंगीमें लागू होनेवाले नय 
हर कर पद है इसलिये निश्चयनयका विषय है, श्रौर नास्ति 
पर रूप झ्स व्यवहारनयका विषय ग व्यवहार- 
नयसे हैं क्योंकि वे कुछ या अधिक अंशमे बत्का अपना लत हैं। 
अस्तिमें लागू पड़नेवाले नय 
अस्तिके निरचय अस्ति और व्यवहार अस्ति ये दो भेद हो सकते 
। हैं। जीवकी शुद्ध पर्याय निः्चयनयसे अस्ति है क्योंकि वह जीवका स्वरूप 
है। शीर विकारी पर्याय व्यवहारनयसे श्रस्तिरूप है क्योंकि वह जीवका स्वरूप 
नहीं है । विकारी पर्याय अस्तिरूप है अवश्य. किन्तु वह टालने योग्य है; 
व्यवहारनयसे वह जीवका है और निम्धयनयसे जीवका नहीं है | 
अस्तिमें दूसरे श्रकारसे लाग्रू पड़नेवाले नय 
अस्तिका भर्थे 'सत्‌” होता है, सत्‌ उत्पाद व्यय श्नौग्ययुक्त होता है. 
उसमे श्रौव्य निम्घथयनयसे अस्ति है और उत्पाद-व्ययः व्यवहारनयसे हैं । 
जीवका शक्रौग्य स्वरूप त्रिकाल अखण्ड शुद्ध चेतनन्‍्य चमत्कार माच है, वह 
कभी विकारको प्राप्त नही हो सकता; मात्र उत्पादरूप पर्यायमें पराश्चयसे 
क्षरिगक विकार होता है । जीव जब अपना स्वरूप सममभनेके लिये अपने 
अखण्ड शअ्ौग्य स्वरूपकी ओर उन्म्रुख होता है त्तब छुद्ध पर्याय प्रगट होती है ॥ 
प्रसाण 
श्रुतप्रमाणका एक अंश नय है । जहाँ श्रुतप्रमारा नहीं होता “वहाँ 
नय नहीं होता, जहाँ नय होता है वहाँ श्र्‌ तप्रमाण होता ही है । प्रमाण 
उन दोनों नयोके विषयका यथार्थ ज्ञान करता है इसलिये अस्तिनास्तिका 
एक साथ ज्ञान प्रमाण ज्ञान है । 


निक्षेप 
यहाँ जीव ज्ञेय है ज्ञेयका अंध् निषक्षेप है । अस्ति, नास्ति इत्यादि 
घम्मं जीवके श्र है जीव स्वज्ञेय है और अस्तिनास्ति इत्यादि स्वज्ञेयके 


अ्रंशरूप निक्षेप हैं; यह भाव निकेप है । उसका यथार्थ ज्ञान नय है। निशक्षेप 
विषय है ओद चय उसका विषय करनेवाला ( विषयी ) है। 


स्वज्ञेय 
जीव स्वज्ञेय है तथा स्वयं ज्ञान स्वरूप है । द्वव्य-ग्रुण-पर्याय ज्ेय 
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हैं और उनका चिकाल जाननेंका स्वभाव ग्रुण है; तथा ज्ञानकी वर्तमान 
पर्याय स्वज्ञेयकोी जानती है। स्वज्ञेयके जाननेमें यदि स्व-परका भेद विज्ञान 
हो तब ही ज्ञानकी सच्ची पर्याय है ' 
अनेकांत ह् 

[ स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा गाथा ३११-३१२ पृष्ठ ११८ से १२० 
के आधारसे | 

१---वस्तुका स्वरूप अनेकान्त है । जिसमें अनेक श्रत॒ श्रर्थात्‌ धर्म 
हो उसे अनेकान्त कहते हैं। उन घर्मोमें अस्तित्व' नास्तित्व, एकत्व, अनेक- 
स्व, नित्यत्व, अनित्यत्व, भेदत्व, अभेदत्व, अपेक्षात्व, अनपेक्षात्व, देवसाध्यत्व, 
पौरुषसाध्यत्व, हेतुसाध्यत्व, आगमसाध्यत्व, श्रंतरंगत्व, बहिरंगत्व, द्वव्यत्व, 
पर्यायत्व, इत्याद्वि सामान्य धर्म हैं। और जीवत्व, श्रजीवेत्व, स्पशेत्व, रसत्व, 
गंघत्व, वर्णोत्व, शब्दत्व, शुद्धत्व, अश्युद्धत्व सुतंत्व अमृर्तेत्व, संसारीत्व, 
सिद्धत्व, अ्रवगाहहेतुत्व, गतिहेतुत्व, स्थितिहेतुत्व, वर्तेनाहेतुत्व इत्यादि 
विशेष घममं हैं। वस्तुकी समभनेके लिये प्रश्न उठने पर प्रश्नके वशसे 
उन धर्मोके सम्बन्धमें विधिनिषेघरूप वचनोंके सात भंग होते हैं। उन 
सात भागोंमें 'स्थात्‌ः यह पद लगाया है। “कर्थंचित्‌र किसीध्रकाश इस 
श्रथेंमें “स्यात्‌” दाब्द है उसके हारा वस्तुका अनेकान्त स्वरूप सिद्ध करना 


चाहिये । 
सप्तमंगी और अनेकांत 

( १ ) १- वस्तु स्यात्‌ अस्तिरूप है श्रर्थात्‌ किसीध्रकार अपने 
द्रव्य, क्षेत्र, काल भावंरूपसे अस्तिरूप कही जाती है । २. वस्तु स्यात्‌ 
नास्तिरूप है अर्थात्‌ परवस्तुके द्वव्य, क्षेत्र, काल, भावरूपसे नास्तित्वरूप 
कही जाती है । ३. वस्तु स्यात्‌ अ्रस्तित्व-नास्तित्वरूप है-यह बस्तुमें अस्ति- 
नास्ति-दोनों घर्म रहते है, उसे वचनके द्वारा ऋ्रमसे कह सकते हैं । ४- 
और वस्तु स्यात्‌ श्रवक्तव्य है; क्योकि वस्तुमे अस्ति-नास्ति दोनों घर्म एक 
ही समय रहते हैं किन्तु वचनके द्वारा एक साथ दोनों घर्मे कहे नही जा 
सकते; इसलिये किसी भ्रकारसे वस्तु अवक्तव्य है । ५. अस्तित्वरूपसे वस्तु 
स्वरूप कहा जा सकता है, किन्दु अ्रस्ति-नास्ति दोनों घर्मं वस्तुओं एक साथ 
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रहते हैं, इसलिये वस्तु एक साथ कही नही जा सकती इसप्रकार वस्तु 
चक्तव्य भी है भौर अवक्तव्य भी है; इसलिये स्यात्‌ अस्ति-अवक्तव्य है। 
६- इस ही प्रकार ( अस्तित्वकी भांति ) वस्तुके स्यात्‌ नास्ति अवक्तव्य 
फहना चाहिये । ७. और दोनो घम््मोको ऋ्रमसे कह सकते हैं किन्तु एक 
साथ नही कह सकते इसलिये वस्तु स्यात्‌ अस्ति-नास्ति अवक्तन्य कहना 
चाहिये । ऊपर कहे अनुसार सात भंग वस्तुमे संभव हैं । 

(२) इसप्रकार एकत्व, अनेकत्व इत्यादि सामान्‍य घर्मं पर सात 
भग विधि-निपेघसे लगाना चाहिये । जहाँ जो श्रपेक्षा संभव हो उसे लगाना 
चाहिये और उसीमकारसे जीवत्व, अजीवत्व आादि विशेष धर्मोमें वे भंग 
लगाना चाहिये । जैसे कि-जीव नाम की वस्तु है वह स्यात्‌ जीवत्व है 
स्थात्‌ अजीवत्व है इत्यादि प्रकारसे लगाना चाहिये । वहाँ पर इसप्रकार 
अपेक्षा पूर्वक समझना कि जीवका अपना जीवत्वघर्मं जीवमे है इसलिये 
जीवत्व है, पर-अजीवका अजोीवत्वघर्म जीवमे नही है तो भी जीवके दूसरे 
(ज्ञानकों छोड कर) घम्मोकी मुख्यता करके कहा जावे तो उन घर्मोक्ती 
अपेक्षासे श्रजीवत्व है; इत्यादि सात भंग लगाना चाहिये । तथा जीव अनंत 
हैं उसकी अपेक्षासे अर्थात्‌ अपना जीवत्व अपनेमे है परका जीवत्व अपनेमे 
नही है इसलिये पर जीवोकी श्रपेक्षासे अजी वत्व है, इस प्रकार से भी अजो- 
चत्व घर्म प्रत्येक जीव से सिद्ध हो सकता है---कह सकते हैं । इसप्रकार 
अनादिनिघन अनंत जीव अजीब वस्तुएं है । उनमें प्रत्येक अपना अपना 
द्रव्यत्व, पर्यायत्व इत्यादि अनंत धर्म हैं। उन घर्मो सहित साद भंगोसे 
चस्तु की सिद्धि करना चाहिये | 

(३) वस्तुकी स्थुल पर्याय है वह भी चिरकाल स्थाई अनेक घधर्मे- 
रूप होती है । जैसे कि जीवमें संसारीपर्याय और सिद्धपर्याय ! भौर संसारी 
में चस, स्थाचर; उसमे मनुष्य, तिय॑च इत्यादि । पुदुलमें अर, स्कन्‍्ध तथा 
घट, पट इत्यादि । वे पर्यायें भी कथचित्‌ वस्तुपना सिद्ध करती हैं । उन्हें 
भी उपरोक्त प्रकारसे ही साव भंगसे सिद्ध करना चाहिये; त्था जीव और 
पुद्ल के संयोगसे होनेवाले श्राश्वव, बंध, सवर, निर्जेरा, पुण्य, पाप, मोक्ष 
इत्यादि भावोमे भी, वहुतसे धर्मेपनाकी भपेक्षासे तथा परस्पर विधि-निषेघ 

ध््प 
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से, अनेक धर्मेंरप कथंचित्‌ वस्तुपना संभवित है; उसे सप्त भंगसे सिद्ध 
करना चाहिये । 

(४) यह नियमपूर्वेक जानना चाहिये कि प्रत्येक वस्तु अनेक घर्मे 
स्वरूप है उन सबको अनेकान्त स्वरूप जानकर जो श्रद्धा करता है और 
उसी प्रमाणसे ही संसारमें व्यवहारकी प्रवृत्ति करता है सो सम्यर्दृष्टि है । 
जीव, अजीव, आश्रव, बंघ, पुण्य, पाप, संवर, निर्जरा और मोक्ष ये नव 
पदार्थ हैं उनकी भी उसीप्रकारसे सप्त भंगसे सिद्धि करना चाहिये । उसका 
साधन श्रुतज्ञान प्रमाण है । 

नय 

(१) श्रुतज्ञान प्रमाण है। भौर श्रुतज्ञान प्रमाणके अ्रंश्यको नय 
कहते है । नय के दो भेद है--ऋव्याथिक और पर्यायाथिक । श्रीर उनके 
(द्रव्याथिक और पर्यायाथिकके) नैगम, संग्रह, व्यवहार, ऋजुसूच, शब्द, 
समभिरूढ़, और एवंभ्रतनय, ये सात भेद हैं, उनमेंसे पहिलेके तीन भेद 
द्रव्याथिकके हैं श्रोर बाकीके चार भेद पर्यायाथिकके हैं। और उनके भी 
उत्तरोत्तर भेद, जितने वबचनके भेद हैं उतने हैं । उन्हे प्रमाण सप्तभंगी 
झौर नय सप्तभंगीके विधानसे सिद्ध किया जाता है। इसप्रकाय श्रमाय्य 
झ्ौर नय के द्वारा जीवादि पदार्थोको जानकर श्रद्धान करे तो शुद्ध सम्य- 
ग्दृष्टि होता है ॥ 

(२) और यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि नय वस्तुके एक 
एक घ्मका ग्राहक है । वह प्रत्येक नय अपने अपने विषयरूप घमेके प्रहरा 
करने में समान है | तथापि वक्ता अपने प्रयोजनवहाय उन्हें---झुरूयव-गौरा 

करके कहता है । 

जेसे जीव नामक वस्तु है, उसमें श्रनेक घर्मं हैं तथापि चेतनत्व, 
प्राशधाररखत्व इत्यादि घर्मोको अजीवसे असाधारण देखकर जीवको अजीव 
से भिन्न दर्शानेके लिये उन धर्मोको झुरूय करके वस्तुका नाम' जीव रखा है; 
इसी प्रकार वस्तुके सर्वे धर्मोमें प्रयोजनवश घमुरख्य-गौरण समभना चाहिये । 

अध्यात्मके नय 

(१) इसी आइदायसे श्रध्यात्मकथनीमें झुख्यको लिद्चय ओर गौरय 
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फो व्यवहार कहा है, उसमे अमेद धर्मको मुख्य करके उसे निदचयका विषय 
कहा है ओर भेदको गोशा करके उसे व्यवहार नयक्रा विषय कहा है । द्वव्य 
तो अमेद है इसलिये निईचयका श्राश्य द्वग्य है; और पर्याय भेदरूप है, इस 
लिये व्यवहार का श्राश्नय पर्याय है उसमें प्रयोजन इसप्रकार है कि भेदरूप 
वच्तुको सर्वेलोक जानता है उसके भेदरूप वस्तु ही प्रसिद्ध है इसलिये लोक 
पर्यायचुद्धि है । जीवकी नर-नारकादि पर्याये है तथा राग हेष, क्रोध, मान, 
भाया, लोभ भादि पर्यायें हैं तथा ज्ञानके भेदरूप मतिज्ञानादि पर्यायें हैं । 
लोग उन पर्यायोक्रो ही जीव समभते है इसलिये (अर्थात्‌ उस पर्यायबुद्धि को 
छुडानेके भ्रयोजनसे ) उस पर्यायमें अभेदरूप श्रवादि श्रनत एक भाव जो 
भेतना घर्मं है उसे ग्रहरा करके निश्चयनयका विषय कहकर जीवद्रग्यका 
झान कराया है, झीौर पर्यायाश्रित मेदनयको गौरा किया है; तथा अभेद 
दृष्टिमे वे भेद दिखाई नही देते इसलिये अमेदनयकी हढ़ श्रद्धा करानेके 
लिये कहा है कि जो पर्यायनय है सो व्यवहार है, अश्वुतार्थ है, असत्याथे है । 
यह कथन मेदबुद्धिके एकांतका निराकरण करनेके लिये समझना चाहिये । 
(२) यहाँ यह नही समझना चाहिये कि जो भेद है उसे असत्यार्थ 
कहा है + इसलिये भेद वस्तुका स्वरूप ही नही है । यदि कोई स्वेधा यह 
माने कि “भेद नही है' तो वह अनेकांतको समझा हो नहीं है और वह 
सर्वेथा एकांत श्रद्धाके कारण मिथ्यादृष्टि है। श्रध्यात्मशास्त्रोमें जहाँ 
निदचय-व्यवहार नय कहे हैं वहाँ भी उन दोनोंके परस्पर विधि-निषेधके 
द्वारा सप्तभंगीसे वस्तुको साधना चाहिये, यदि एक नयको सव्वेथा सत्यार्थे 
माने और एकको सर्वथा असत्यार्थ माने तो मिथ्या-श्रद्धा होती है, इस- 
लिये वहाँ भी 'कथंचित्‌” जानना चाहिये ॥ 
उपचार नय 
(१) एक वस्तुका दूसरी वस्तुमे श्रारोप करके प्रयोजन सिद्ध किया 
जाता है उसे उपचारनय कहते है । वह भी व्यवहारमें ही गर्भित है ऐसा 
कहा है | जहाँ प्रयोजन या निमित्त होता है वहाँ उपचारको प्रद्वत्ति होती 
है । घीका घड़ा ऐसा कहनेपर मिट्टीके घडेके आाश्रयसे घी भरा है उसमें 
व्यवहारी मनुष्योंको श्राधार-आधेयभाव भासित होता हैं उसे प्रधान करके 
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(घीका घड़ा) कहनेमें श्राता है । जो 'घीकरा घडा है! ऐसा ही कहा जाय 
तो लोग समझ जाते है और '*घीका घड़ा' मंगावे तब उसे ले आते हैं 
इसलिये उपचारमें भी प्रयोजन संभव है । तथा जहाँ अम्ेदनयकी सझुख्यता 
की जाती है वहाँ अभेद दृष्टिमें मेद दिखता नहीं है फिर भी उस समय 
उसमें ( श्रमेदनयकी घझुख्यता में ) ही भेद कहा है वह असत्यार्थे है । बहाँ 
भी उपचार की सिद्धि गौणरूपसे होती है । 


सम्यग्दष्टिका और मिथ्यादृष्टिका ज्ञान 


(१)--इस मुख्य-गौणके भेदको सम्यग्दृष्टि जानता है; मिथ्यादृष्टि 
अनेर्कात वस्तुको नही जानता और जब सर्वेथा एक घर्मं पर दृष्टि पड़ती है 
तब उस एक घमंको ही सर्वेथा वस्तु मानकर वस्तुके अन्य घर्मोको सर्वेथा 
गोरा करके असत्याथें मानता है अथवा अन्य धर्मोका सर्वेथा अभाव ही 
मानता है । ऐसा माननेसे मिथ्यात्व हढ़ होता है जहाँ तकः जीव यथार्थ 
घस्तुस्वरूप को जाननेका पुरुषार्थे नही करता तब तक यथाथंश्रद्धा नही 
होती । इस अनेकात बस्तुको प्रमाण-नय द्वारा सात भंगोंसे सिद्ध करना 
सम्यक्त्वका कार्य है, इसलिये उसे भी सम्यक्त्व ही कहते हैं ऐसा जानना 
चाहिये। जिनमत की कथनी अनेक श्रकारसे है, उसे अनेकांतरूपसे सम- 
भना चाहिये । 


(२) इस सप्तभंगीके अस्ति और नास्ति ऐसे दो प्रथममेद विशेष 
लक्षमें लेने योग्य है, वे दो भेद यह सूचित करते हैं कि जीव अपनेमें उल्टे 
था सीधे भाव कर सकता है किंतु परका कुछ नही कर सकता, तथा पर- 
द्रव्यरूप अन्य जीव या जड़ कर्म इत्यादि सब अपने अपनेमे कार्य कर 
सकते हैं; किन्तु वे कोई इस जीवका भला छुरा कुछ नहीं कर सकते, 
इसलिये परवस्तुओंकी ओरसे लक्ष हटाकर और अपनेमें होनेवाले भेदोंको 
गौरणा करनेके लिये उन श्रेदोंपरसे भी लक्ष हटाकर अपने त्रिकाल अभेद 
शुद्ध चैतन्यस्वरूपपर दृष्टि डालनेसे--उसके आश्रयसे तिशचय सम्यरदशंन 
प्रगट होता है । उसका फल अज्ञानका नाश होकर उपादेय की बुद्धि और 
वीतरागता की प्राप्ति है । 
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अनेकांत क्या बतलाता है ९ 

(१) अनेकांत वस्तुको परसे भ्रसंग ( भिन्न ) बतलाता है । असंग- 
त्वकी (स्वतंत्र की) श्रद्धा असंगत्वके विकासका उपाय है; तीनोकाल परसे 
भिन्नत्व वस्छुका स्वभाव है। 

(२) भनेकांत वस्तुको 'स्वरूपसे है और पररूपसे नही है” इस- 
प्रकार बतलाता है | पररूप आत्मा नहों है इसलिये वह परवस्तुका कुछ भी 
करनेके लिये समर्थ नही है। और किसीका संयोग-वियोगसे मेरा कुछ भी 
इश्ट-अनिष्ट नहीं हो सकता ऐसे सच्चे ज्ञानसे आ्रात्मा सुखी होता है । 

तू निजरूपसे है” अतः पररूपसे नही है और परवस्तु अनुक्ुल हो 
या प्रतिक्गल उसे बदलनेमे तू समर्थ नहीं है। बस, इतना निम्यय कर तो 
श्रद्धा, ज्ञान और शांति तेरे पास ही है । 

(३) अनेकान्त वस्तुको निजरूपसे सत्‌ बतलाता है। सत॒को पर 
सामग्री की शआवश्यकता नही है; संयोग की आवश्यकता नही है; किन्तु 
सत्‌को सत॒के निर्णेय की आवश्यकता है कि “मैं स्वरूपसे हैँ और पररूपसे 
नही ॥* 

( ४ ) अनेकान्त वस्तुको एक-अनेक स्वरूप बतलाता है। “एक 
कट्दने' पर ही “अनेक” की अ्रपेक्षा आती है ॥ तू! अपनेमे एक है और अपनेमे 
ही अनेक है । तू अपने' श॒ुरा-पर्यायसे अनेक है श्ौर वस्तुसे एक है । 

( ५ ) अनेकांत वस्तुको नित्य-अनित्यस्वरूप बतलाता है । स्वयं 
नित्य है और स्वयं ही पर्यायसे अनित्य है । उसमें जिस ओरकी रुचि होती 
है उसी श्रीर परिणमन होता है । नित्यवस्तुकी रुचि करनेपर नित्य रहने- 
वाली वोीतरागता होती है और अनित्य पर्यायकी रुचि हो तो क्षरियक्र 
रागद् ष होते है । 

(६ ) अनेकांत प्रत्येक वस्तुकी स्वतन्त्रताको घोषित करता है। 
वस्तु परसे नही है और स्वसे है ऐसा जो कहा है उसमे “स्व अपेक्षासे 
प्रत्येक वस्तु परिपूर्ण ही है” यह आ जाता है । वस्तुकोी परकी आवश्यकता 
नही है वह स्वतः स्वयं स्वाघीन-परिएुर्स है । 
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( ७ ) अनेकान्त प्रत्येक वस्तुमें अस्ति-नास्ति आदि दो विरुद्ध 
शक्तियोंको बतलाता है । एक वस्तुमें वस्तुत्वकी उत्पादक दो विरुद्ध दक्तियोंका 
एक साथ रहना ही तत्त्वकी पूर्णाता है; ऐसी दो विरुद्ध शक्तियोंका होना 
वस्तुका स्वभाव है । 

शासत्रोंक अर्थ करने की पद्धति 

व्यवहारनय स्वद्गग्य-परद्रग्यकोी या उसके भावोंकी अथवा कारण- 
कार्यादिको किसीको किसीमें सिलाकर निरूपणा करता है इसलिए ऐसे ही 
श्रद्धानसे मिथ्यात्व है अतः उसका त्याग करना चाहिए। और निरचयनय 
उसीको यथावत्‌ निरूपण करता है तथा किसीको किसीमें नही मिलाता, 
अतः ऐसे ही श्रद्धानसे सम्यक्त्व होता है इसलिए उसका श्रद्धान करना 
चाहिए । 

प्रश्ष--यद्ि ऐसा है तो जिनमागेमें जो दोनों नयोंका भ्रहणा करने 
को कहा है उसका क्या कारण है ? 

उचर----जिनमार्ग में कहीं कहीं निम्धयनयकी मझुरू्यतासे जो कथन 
है उसे यह समभना चाहिए कि-“सत्यार्थ ऐसा ही है”, तथा कहीं कहीं 
व्यवहारनयकी म्ुख्यतासे जो कथन है उसे यह समभना चाहिए कि “ऐसा 
नही है किन्तु निमित्तादिकी श्रपेक्षासे यह उपचार किया है” । और इस 
प्रकार जाननेका नाम ही दोनों नयोंका ग्रहण है । किन्तु दोनों नयोके 
कथनको समान सत्यार्थं जानकर 'इसप्रकार भी है और इसप्रकार भी है 
ऐसे अमरूप प्रवर्तनसे दोनों नयोंका ग्रहरा करनेको नही कहा है । 

प्रश्च---यदि व्यवहारनय असत्याथे है तो फिर जिनमार्ग में उसका 
उपदेश क्यों दिया गया है ? एक निश्चयनयका ही निरूपणा करना चाहिए 
था। 

उचर---यही तर्क श्री समयसारमें भी किया गया है, वहाँ यह 

उत्तर दिया गया है कि---जैसे कोई अनायें-म्लेच्छक्ो सलेच्छ भाषाके बिना 
श्र्थ ग्रहण करानेमें कोई समर्थ नही है उसीप्रकार व्यवहारके बिना 
परमार्थका उपदेश अद्यक्य है इसलिये व्यवहारका उपदेश है । और इसी 
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सूत्रकी व्याख्यामे यह कहा है कि--इसप्रकार निरचयको अंगीकार कराने 
के लिए व्यवह्ारसे उपदेश देते है किन्तु व्यवहारनतय अंगीकार करने योग्य 
नहीं है । “--मोक्षमार्ग प्रकाझक । 
समक्षओंका क्तेंव्य 

आजकल इस पंचमकालमे इस कथनको समभनेवाले सम्यरज्ञानी 
शुरुका निमित्त सुलभ नही है, किन्तु जहाँ वे मिल सके वहाँ उनके निकट 
से भुमुक्षुओको यह स्वरूप समझना चाहिए और जहाँ वे न मिल सकें वहाँ 
शास्प्रोके समभनेका निरंतर उद्यम करके इसे समभना चाहिए। सत्‌ झास््रों 
का श्रवण, पठन, चितवन करना, भावना करना, घारण करना, हेतु युक्ति 
के द्वारा नय विवक्षाको समझना, उपादान निमित्तका स्वरूप समझना 
शौर वस्तुके अनेकान्त स्वरूपका निरचय करना चाहिए । वह सम्यर्ददोन 
की प्राप्तिका छुख्य कारण है, इसलिये मु॒म्ु॒क्षु जीवोको उसका निरंतर 
उपाय करना चाहिये । 


इसप्रकार श्री उमास्वामी विरचित मोक्षशास्त्र 
के चौथे अध्यायकी टीका 
समाप्त हुई । 
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मोक्षशाशत्र अध्याय पाँचवाँ 
भमिक्रा 


इस शास्त्रके प्रारंभ करते ही आचार्य भगवानने प्रथम अध्यायके पहले 
ही सूचमें बताया है कि सच्चे सुखका एक ही मार्ग है और वह मार्ग सम्य- 
उसशंन-ज्ञान-चारित्रकी एकता है । इसके बाद यह बताया है कि जो 
तत्त्वार्थेंका श्रद्धान है सो सम्यग्दशंन है । फिर सात तत्त्व बताये हैं। उन 
तत्त्वोंमें पहला जीव तत्त्व है; उसका निरूपरण पहले, दूसरे, तीसरे और चौथे 
श्रध्यायमें किया है । 
दूसरा अजीब तत्त्व है---उसका ज्ञान इस पाँचवें श्रध्यायमें कराया 
गया है । पुदुगल, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश और कालमे पाँच 
अजीचब द्रग्य है, ऐसा निरूपण करनेके बाद उनकी पहचान करनेके लिये 
उनके खास लक्षण तथा उनका क्षेत्र बताया है । जीव सहित छह द्रव्य है 
यह कहकर द्रव्य, गुण, पर्याय, नित्य, अवस्थित तथा ,अनेकांत आदिका 
स्वरूप बतलाया है॥ 
यह मान्यता अमपूरों है कि ईदवर इस जगतुका कर्त्ता है । जगत्के 
सभी द्रव्य स्व की अपेक्षा सत्‌ हैं, उन्हें किसीने नहीं बनाया, ऐसा बतानेके 
लिए *“सत्॒‌ द्रव्य लक्षण" द्वव्यका लक्षण सत्‌ है इसभकार २६ वें सूचमें कहा 
है । जगत॒के सभी पदार्थ की क्षय-क्षणमे स्वमें ही स्व की अवस्था स्वसे 
बदलती रहती है, इसी प्रकार सतुका स्वरूप निरूपण करनेके लिये ३० 
वाँ सूच कहा है । प्रत्येक वस्तु द्रव्यकी अपेक्षासे नित्य और पर्याय की अपेक्षा 
से अनित्य है, ऐसा निरूपरए करनेके लिए गुएण---पर्यायवाल। द्वग्य है ऐपा 
द्रव्यका दूसरा लक्षण ३८ वें सूत्रमें कद्दा है । प्रत्येक द्रव्य स्वयं स्वसे परि- 
शामन करता है, अन्य तो निमित्तमात्र व्यवहार काररप है, इसलिये एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ नही कर सकता, ऐसा प्रतिपादन करनेके लिये ४२ 
वां सूत्र कहा है | वस्तुका स्वरूप अनेकांतात्मक है, किन्तु वह एक साथ नही 
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कहा जा सकता, इसलिए कथनमें मुख्य और गौणपनेकी श्रपेक्षा होती है, 
इसप्रकार ३२ वें सुत्तमें बताया है। इसतरह बहुतसे उपयोगी सिद्धांत इस 
अध्यायमें लिए गए हैं । 


इस अध्यायमें 'सदुद्रग्यलक्षय', 'उत्पादव्यय श्रौव्ययुक्त सत्‌,' गुण 
पये यवदुद्न्यं,! 'अपितानपित सिद्धें/ और “तदुभाव- परिखामः ये पाँच 
( २९, ३०, ३८, ३२ और ४२) सूत्र वस्तु स्वरूपके नीवरूप हैं-विश्वधर्म 
के नीवरूप हैं । यह अध्याय सिद्ध करता है कि सर्वेज्षके बिना दूसरा कोई, 
जीव और अजीवका सत्य स्वरूप नही कह सकता । जीव और दूसरे पाँच 
अजीव (पुद्गल, घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश झौर काल) ब्रव्यो 
का स्वरूप जैसा इस झाख्रमे निरूपित है वैसा ही दि० जेन शास्रोमे बताया 
है । और वह अद्वितीय है । इससे विरुद्ध मान्यता यदि जयतके किसी भी 
जीव की हो तो वह असत्य है-मिथ्या है । इसलिए जिज्ञासुओको यथार्थ 
समभकर सत्यस्वरूपको ग्रहरा करना और भ'भूठी मान्यता तथा अज्ञाच 
छोड़ना चाहिए । 


घर्मके नाम पर संसारसे जैनके अतिरिक्त दूसरी भी अनेक मान्य- 
तायें प्रचलित हैं, किन्तु उनमे वस्तुका यथार्थ कथन नही मिलता, वे जीव 
श्रजीव आदि तत्त्वोंका स्वरूप अन्य अकारसे कहते हैं; आकाश और काल 
का जैसा स्वरूप वे कहते हैं वह स्थुल और अन्यथा है और घर्मास्तिकाय 
तथा अ्धर्मास्तिकायके स्वरूप से तो वे बिल्कुल अज्ञात हैं । इस उपरोक्त 
कथनसे सिद्ध होता है कि वस्तुके सत्य स्वरूपसे विरुद्ध चलती हुई वे सभी 
भान्यताएँ मिथ्या हैं, तत्वसे विरुद्ध हैं । 


अजीब तत्त्वका वर्णन 
अजोवकाया घर्मावर्माकाशपुदूगलाः ॥शा 


- भ्र्थे:--[ धर्माघर्माकाद पुद्गलाः ] घर्मद्रव्य, अधमेंद्रव्य, आकाश 
झौर पुदुगल में चार [ श्रजीवकायएः | अजीव तथा बहु प्रदेशी है । 
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टीका 
(१) सम्यग्दशन की व्याख्या करते हुए तत्त्वार्थेका अ्रद्धान सम्य- 
ग्दशेन है ऐसा प्रथम अध्यायके दूसरे सूत्रमें कहा है, फिर तीसरे सूत्रमें 
तत्वोंके नाम बताये हैं, उनमेंसे जीवका अधिकार पूरों होने पर अजीव 
तत्वका कथन करना चाहिये, इसलिये इस अध्यायमें सुख्य रूपसे अजीव 
का स्वरूप कहा है । 


(२) जीव अनादिसे स्व स्वरूप नही जानता और इसीलिये उसे 
सात तत्त्व सम्बन्धी अ्ज्ञान रहता है । शरीर जो पुदुगल पिंड है उसे वह 
अपना मानता है; इसलिए यहाँ यह बताया है कि यह पुदुगल तत्त्व जीवसे 
बिल्कुल भिन्न है और जीव रहित है श्र्थात्‌ अजोब है । 


(३) जीव अनादिसे यह मान रहा है कि शरीरके जन्म होने पर 
मैं उत्पन्न हुआ और शरीरके वियोग होने पर मेरा नाश हुआ, यह उसकी 
मुख्य रूपसे अजीव तत्व सम्बन्धी विपरीत श्रद्धा है। आकाझशके स्वरूपका 
भी उसे अम है और स्वयं उसका स्वामी है ऐसा भी यह जीव मानता 
है। यह विपरीत श्रद्धा दूर करनेके लिए इस सूत्रमे यह कहा गया है कि 
वे द्रव्य अजीब हैं । घर्में भौर अधमोे द्वव्यकोी भी वह नहीं जानवा, इसीलिए 
वस्तुके होते हुए भी उसे उसका निषेध है; यह दोष भी इस सूचसे दूर होता 
है । आकाशका स्वरूप '४, ६, ७, €, १८ वें सूत्रोंमिं बताया है, पममेंद्रग्य 
झौर अधमेद्रव्यका स्वरूप ४-६-७-८-१२ और १७ वें सूचोंमें बताया गया 
है । दिशा आश्राकाशका भाग है । 


(४) प्रश्च---'काय' का श्रथें तो शरीर है तथापि यहाँ धर्मादि 
द्रव्यको काय क्‍यों कहा है ? 

उचर----यहाँ उपचारसे उन्हें ( धर्मादि द्वव्यको ) काय कहा है ॥ 
जैसे शरीर पुदुगल द्रव्यका सम्बृहरूप है उसी प्रकार धर्मादि द्वब्योंको भी 
प्रदेशोंके समृहरूप कायके समान व्यवहार है | यहाँ कायका अर्थ बहुप्रदेशी 
समभना चाहिये । 
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(४) प्रश्न---पुदूगल द्रव्य तो एक भ्रदेशोी हैं, उसे काय झब्द कैसे 
लागू होगा ? 

उत्तर---उसमें दूसरे पुदुगलोंके साथ मिलने की श्रौर इसलिए बहु- 
प्रदेशी होने की शक्ति है, इसी अपेक्षासे उसे काय कहा जाता है । 

(६) घर्मं और अधर्म ये दो द्रव्य सर्वेज्ञ प्रणीत शाल्षोमें हैं । ये 
नाम शाखत्र रूढ़िसे दिए गए हैं ॥। १ ॥॥ 


ये अजीवकाय क्‍या हैं ९ 
द्रव्याणि ॥ २॥ 


भ्रथं---ये चार पदार्थ [ द्वव्याणि ] द्रव्य हैं, ( हृव्यका लक्षण 
२६, ३०, ३८, वे सूत्रोंमें आायगा )। 


टीका 


( १ ) जो त्रिकाल अपने ग्रुण॒ पर्यायको प्राप्त होता है उसे द्वव्य 
कहते हैं । 

(२ ) द्वव्य श्रपने गुण पर्यायको भ्राप्त होता है, अर्थात्‌ परके गुण 
पर्यायको कोई प्राप्त नहीं होता, ऐसा ( अस्ति-नास्तिरूप ) अ्नेकात इृष्टिसे 
श्र्थ होता है | पुदुगल अपने पर्यायरूप शरीरको प्राप्त होता है, किन्तु जीव 
था दूसरा कोई द्वव्य शरीरको श्राप्त नही होता । यदि जीव शरीरको प्राप्त हो 
तो शरीर जीव की पर्याय हो जाय; इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव और 
घारीर भ्रत्यन्त भिन्न पदाय हैं और इसीलिए जीव दारीरको प्राप्त न होनेसे 
चिकालमें भी शरीरका कुछ कर नही सकता ॥ २ ॥॥ 


द्रग्यमें जीव की गिनती 
जीवाश्च ॥ ३ ॥ 
अर्थे---[ जीवाः ] जीव [ च ] भी द्रव्य है । 
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टीका 


( १ ) यहाँ 'जीवाः” शब्द बहुवचन है; यह यह बतलाता .है'कि 
_जीव अनेक हैं । जीवका व्याख्यान पहले ( पहले चार अध्यायोंमें) हो छुका 


है; इसके अतिरिक्त ३६ वें सूत्रमें 'काल' द्वव्य बतलाया है, अतः सब मिल- 
_कर छह द्रव्य हुए । 


( २ ) जीव बहुतसे हैं और प्रत्येक जीव “'द्ृव्य” है ऐसा इस सूत्र 
में प्रतिपादन किया है इसका क्या श्रर्थ है; यह विचार करते हैं । जीव अपने 
ही ग्रुण पर्यायको प्राप्त होता है इसलिये उसे भी द्रव्य कहा जाता है। 
शरीर तो जीव द्वव्यकी पर्याय नहीं; किन्तु पुदुगल द्वव्यकी पर्याय है, क्योंकि 
उसमें स्पशे, रस, गन्ध और वर्ण पाया जाता है शौर चेतन नहीं । कोई 
द्वव्ये दूसरे द्रव्यके गुणा पंर्यायको प्राप्त ही नहीं होता, इसलिये पुदुगल द्वव्प 
था उसकी दारीरादि पर्याय चेतन रूपको ( जीवत्त्वकों या जीवके किसी 
शुरा पर्यायको ) कभी भी प्राप्त नहीं होता । इस नियमके अनुसार जीव 
वास्तवमें शरीरको प्राप्त होता है यह बनता ही नहीं । जीब प्रत्येक समय 
अपनी पर्यायको प्राप्त होता है और क्षरीरको प्राप्त नहीं होता | इसलिये 
जीव दरीरका कुछ कर नहीं सकता, यह त्रिकाल अ्रबाधित सिद्धान्त है । 
इस सिद्धान्तको समझ्रे बिना जीव-पझजीजब तक्त्व॒की अनादिसे चली आई भूल 
कंभी दूर नहीं हो सकती । 

(३ ) जीवकूा शरीरके साथ्र जो सम्बन्ध दूसरे, तीसरे और चौथे 
अध्यायोंमें बताया है वह एक क्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध मात्र बचाया है, 
तादात्म्य सम्बन्ध नही बताया, अतः यह व्यवहार कथन है । जो व्यवहार 
के वचनोंकी वास्तव में निरचयके वचन मानते हैं थे. 'घी का घड़ा” ऐसा 
कहनेसे घड़ेको वास्तवमें घी का बना हुआ मानते हैं, मिट्टी या घातुका 
बना हुआ नही मानते, इसलिये वे लौकिक भिथ्याद्ृष्टि हैं। शास्मोंमें ऐसे 
जीवोंको “व्यवहार विम्ृढ” कहा है । जिज्ञासुओंके अ्रतिरिक्त जीव इस व्यव- 
हार सुढताको नहीं छोड़ेंगे और व्यवहार विम्र॒ढ़ जीवोंकी संख्या चिकाल 
वहुत ज्यादा रहेगी। इसलिए घमसंप्रेमी जीव ( दुःखको दुरु करनेवाले 
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सच्चे उम्मेदवार ) इस अध्यायके १-२-३ सूचोंकी टीकामें जो स्वरूप 
बताया है उसे लक्ष्यमें लेकर इस स्वरूपको यथार्थ सम'क़कर जीव और 
अ्रजीव तत्त्वके स्वरूपकी अनादिसे चली श्राई मआंंति दूर करें। 


पुरंगल द्रव्यसे अतिरिक्त द्रव्योंकी विशेषता 


नित्यावस्थितान्य रूपाणि ॥ 9 ॥ 

ध्र्थ८---ऊपर कहे गये द्रव्योंमेसे चार दूूप [ अरूपाणि | रूप 

रहित [ नित्यावस्थितानि ] नित्य और अवस्थित हैं । 
टीका 

( १ ) नित्य+---जो कभी नष्ट न हो उसे नित्य कहते हैं। (देखो 
सूत्र ३१ और उसकी टीका ) 

अवृस्थित;+---जों अपनी संख्याको उल्लंघन न करे उसे अवस्थित 
कहते हैं । 


अरूपी:---जिसमें स्पर्श, रस, गध और वर्ण न पाया जाय उसे 
अरूपी कहते है । 

( २ ) पहले दो स्वभाव समस्त द्रव्योंमें होते हैं ॥ ऊपर जो आरास- 
सानी रंग दिखाई देता है उसे लोग श्राकाश कहते हैं किन्तु यह तो पुदुगल 
का रंग है आकाश तो सर्व व्यापक, अरूपी, अजीव एक द्रव्य है । 

(नित्य” और अवस्थित” का विशेष स्पष्टीकरण 

(३ ) 'अवस्थित' छब्द यह बतलाता है कि प्रत्येक द्रव्य स्वयं परि- 
णुमन करता है । परिणाम और परिणामित्त्व भ्रन्य किसी तरह नहीं बन 
सकता । यदि एक द्रव्य, उसका ग्रुण या पर्याय दूसरे द्रव्यका कुछ भी करे 
था कराबे तो वह तन्‍्मय ( परद्वव्यमय ) हो जाय । किन्तु कोई द्रव्य पर- 
द्रव्ममय तो नही होता । यदि कोई द्रव्य अन्य द्रव्यरूप हो जाये तो उस 

द्रव्यका नाश हो जाय और द्वव्योंक्रा सअवस्थितपन' न रहेगा । और फिर 
द्रव्पोंका नाश होने पर उनका 'नित्यत्त्व” भी न रहेगा । 
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( ४ ) प्रत्येक द्रव्य अनंत ग्रुणोंका पिण्ड है । द्रव्पषकी  नित्यतासे 
उसका प्रत्येक ग्रुण नित्य रहता है पुनरपि एक गुण उसी ग्रुणरूप रहता 
है, दूसरे ग्रणरूप नही होता । इस तरह प्रत्येक ग्रुणका अवस्थितत्त्व है; यदि 
ऐसा न हो तो शुणका नाश हो जायगा, और ग्रुणके नाश होनेसे सम्पूर्ण 
द्रव्यका नाश हो जायंगा और ऐसा होने पर द्रव्यका 'नित्यत्व” नही रहेगा। 


( ५ ) जो द्रव्य अनेक प्रदेशी हैं उसका भी प्रत्येक प्रदेश नित्य 
जौर अवस्थित रहता है| उनमेसे एक भी प्रदेश अन्य प्रदिशरूप नही 
होता । यदि एक प्रदेशका स्थान अन्य प्रदेशरूप हो तो प्रदेशोंका अवस्थित- 
पन न रहे । यदि एक प्रदेशका नाश हो तो सम्पूर्णो द्ृव्यका नाश हो श्र 
ऐसा हो तो उसका नित्यत्त्व न रहे । 


( ६ ) प्रत्येक द्रव्यकी पर्याय अपने-अपने समय पर प्रगट होती है 
ओर फिर तत्पत्चात्‌ अपने अपने समय पर बादकी पर्यायें प्रगट होती हैं, 
झौर पहले पहलेकी पर्याय प्रगट नहीं होती, इस तरह पर्यायका अवस्थित- 
पन सिद्ध होता है । यदि पर्याय अपने-अपने समय पर प्रगट न हो और 
दूसरी पर्यायके समय प्रगट हो तो पर्यायका प्रवाह अवस्थित न रहे और 
ऐसा होनेसे द्रव्यका अवस्थितपन भी न रहे । 


एक पुदुगल द्वव्यका ही रूपित्त्व बतलाते हैं 
रूपिणः पुदगला; ॥ ५ ॥ 
श्रथें:---- [ पुद्गला: ] पुदुगल द्रव्य [ रूपिर्यः] रूपी अर्थात्‌ सू्तिक हैं 
दीका 


(१) “रूपी” का अर्थ स्पर्श, रस, गंघ और वर्ण सहित है । (देखो 
सूच २३ ) पुदुगल ये दो पद सिलकर पुदुगल शब्द बना है। पुदु अर्थात्‌ 
इकट्ठ होना-मिल जाना और गल अर्थात्‌ बिछुड़ जाना । स्पर्श ग्रुणकी पर्याय 
की विचित्रताके कारण मिलना और बिछुड़ना पुदुगलमें ही होता है इसी- 
लिए जब उसमें स्थुलता आती है तब पुदुगल द्रव्य इन्द्रियोंका विषय बनता 


23202 80% ३६५ 


है । रूप, रस, गंव, स्पर्श का गोल, विकोण, चौकोर, लम्बे इत्यादि रूपसे 
जो परिणमन है तो मूर्ति है । 


(२ ) पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और द्रव्यमन ये बरणें, गंध, रस 
और स्पशंवाले हैं, इसीसे ये पांचो पुदुगल दन्य है । द्रव्यमन सूक्ष्म पुदुगल 
के प्रचयरूप आठ पाँखुडीके खिले हुए कमलके आकारमें हृदय स्थानमें 
रहता है, वह रूपी अर्थात्‌ स्पशे, रस, गंध और वर्णवाला होनेसे पुदगल 
द्रग्य है । ( देखो इस अध्यायके १६ वें सूत्रकी टीका ) 


( ३ ) नेत्रादि इंद्रिय सहश मन स्पशे, रस, गंध और वर्णवाला 
होनेसे रूपो है, मुरतिक है, ज्ञानोपयोगमे वह निमित्त कारण है । 


शंकाः---शब्द अमूर्तिक है तथापि ज्ञानोपयोगमे निमित्त है इसलिए 
जो ज्ञानोपयोगका निमित्त हो सो पुदुगल है ऐसा कहनेमे हेतु व्यभिचारित 
होता है ( अर्थात्‌ छाब्द श्रमूतिक है तथापि ज्ञानोपयोगका निमित्त देखा 
जाता है इसलिये यह हेतु पक्ष, सपक्ष और विपक्षमे रहनेसे ग्यभिचारी 
हुआ ) सो मन मूर्तिक है ऐसा किस कारणसे मानना ? 


समाधान---शब्द अमूर्तिक नही है | शब्द पुदुगलजन्य है श्रतः 
उसमें मूतिकपन है, इसलिए ऊपर दिया हुआ हेतु व्यभिचारी नही है कितु 
सपक्षमे ही रहनेवाला है, इससे यह सिद्ध हुग्ना कि द्रव्यमन पुदुगल न 


(४ ) उपरोक्त कथनसे यह नहीं समता कि इन्द्रियोसे ज्ञान 
होता है । इन्द्रियाँ तो पुदुगल हैं, इसलिये ज्ञान रहित हैं; यदि इन्द्रियोसे 
ज्ञान हो वो जीव चेतन न रहकर जड़-पुदुगल हो जाय, किन्तु ऐसा नही 
है । जीवके ज्ञानोपयोगक्री जिसप्रकार की योग्यता होती है उसीश्रकार पुदु- 
गल इन्द्रियोका संयोग होता है, ऐसा उनका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, 
किन्तु निमित्त परद्रव्य होनेसे उनका आत्मामें अत्यन्त अभाव है और उससे 
वह-आत्सामे कुछ कर सकता है या सहायता कर सकता है ऐसा मानना 


सो विपरीतता है । 
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(५) सुत्रनें पुदुगला: बहुवबचन है वह यह बतलाता है कि पुदुगलों 
की संख्या ब/ात है तथा पुदुगलके अरु, स्कंधादि भेदके कारण कई भेद 
हैँ ॥ 

(६) मन तथा सूक्ष्म पुदुगल इन्द्रियों द्वारा नहीं जाने जा सकते 
किन्तु जब वह सुक्ष्मता छोड़कर स्थुलता धारण करते हैं तब इन्द्रियों द्वारा 
जाने जा सकते हैं और तभी उनमें स्पशे, रस, गंध, और वर्णंकी अवस्था 
प्रत्यक्ष दिखाई देती है इसलिए यह निः्धित होता है कि सूक्ष्म अवस्थामें 
भी वह स्पशे, रस, गंघ और वर्णावाले है । 

(७) पुदुगल परमाणुओंका एक अवस्थासे दूसरी अवस्थामें परिवर्तन 
हुआ करता है। जेंसे मिट्टीके परमाझुओंमेंसे जल होता है, पानीसे 
बिजली-अग्नि होती है, वायुके मिश्रणसे जल होता है । इसलिये यह 
सान्‍्यता ठीक नहीं कि पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु, मन इत्यादिके परमाणु 
भिन्न भिन्न ध्रकारके होते है, क्योंकि पृथ्वी श्रादि समस्त पुदगलके हो 
विकार हैं । 


अब घर्मादि द्रव्पोंकी संख्या बतलाते हैं 
आ आकाशादेकद्ग॒व्याणि ॥ ६ ॥ 


झर्य:--[ झ्रा भाकाश्ात्‌ ] आकाश पर्यन्त [एक द्रव्पयाणि | एक 
एक द्रव्य हैं भ्र्थाव्‌ धम्मे द्रव्य, अघमे द्रव्य और श्राकाश द्रव्य एक एक हैं । 
टीका 
जीव द्वग्य श्रनन्त है, पुदगल द्रव्य अनंतानन्त है; और काल द्रव्य 
श्रसंख्यात अरखुरूप हैं । पुदुगल द्वव्य एक नही है यह बताने के लिए, इस 
सूतमें पहले सुच्की सधि करनेके लिये “आ' शब्दका प्रयोग किया ह्दै। 


अब इनका गमन रहितत्त्व सिद्ध करते हैं 
निष्कियाणि च्‌ ॥ ७॥ 


अर्थ:--[_च) झोौर फिर यह धर्म द्रव्य, अधमें द्रव्य और आकाश 
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द्रत्य[ निष्कियाणि ] किया रहित है भर्थाव्‌ ये एक स्थानसे दुसरे 
स्थानको प्राप्त नही होते । 
टीका 


(१) क्रिया शब्दके कई अर्थ है--जेसे-ग्रुणकी परिणति, पर्याय, 
एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेतरमे गमन । इन अर्थोर्मेति श्रतिम' अर्थे यहाँ लाग्रू होता 
है | काल द्रव्य भो क्षेत्रके गमवागमनसे रहित है, किन्तु यहाँ उसके बतलाने' 
का प्रकरण नही है, क्योंकि पहिले सूतमे कहे गए चार द्रव्योंका प्रकरण 
चल रहा है, जीव और कालका विषय नही चल रहा है | पुढुल द्वव्य अरु 
झभौर स्कंध दोनों दश्ाओंमें गमन करता है भर्थाव्‌ एक क्षेत्रसे दूसरे केत्रमे 
गमन करता है इसलिये उसे यहाँ छोड दिया है । इस सूत्रमें तीन द्रव्योंमे 
क्रियाका अभाव बताया औौर बाकी रहे पुदूुल द्वव्यमे क्रिया-हलन चलचका 
अस्तित्व बतानेको अनेकान्त घिद्धांतके अ्रनुसार क्रियाका स्वरूप सिद्ध 


किया है । 
(२) उत्पाद व्ययरूप क्रिया प्रत्येक द्रव्यमे समय समय पर होती 


है, वह इन द्रव्योमे भी है ऐसा समझना चाहिये | 
( ३ ) दृब्योंमें दो तरह की शक्ति होती है एक भाववती झोर 
दूसरी क्रियावती; उनमेसे भाववती शक्ति समस्त द्रग्योमे है और उससे 
उस शक्ति का परिणमन-उत्पाद व्यय प्रत्येक द्वव्यमे द्वव्यत्वको कायम' रख 
कर होता है | क्रियावती जक्ति जीव और पुदुगल इन दो ही द्रव्योंमें होती 
है । यह दोनों द्रव्य एक क्षेत्रसे दूसरे वोत्रमे जाते हैं, किन्तु इतनी विशेषता 
है कि जीव जब विकारी हो तब और सिद्धग॒त्ति में जाते समय क्रियावान 
होता है श्रौर सिद्धगतिमे वह स्थिररूपसे रहता है । ( सिद्धगतिर्में जाते 
समय जीव एक समयमे सात राजू जाता है ) सूक्ष्म- पुदुगल भी शीघक्रगतिसे 
एक समयमे १४ राजू जाता है अर्थाव्‌ पुदुगलमे मुख्य रूपसे हलच चलन- 
रूप क्रिया है, जब कि जीव द्रव्यमे ससारी अवस्थामे किसी किसी समय: 
गमनरूप क्रिया होती है । 
अब धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य और एक जीब द्रव्य के प्रदेशोंक्ी 
संख्या बताते हैं 
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असंख्येया: प्रदेशा: धर्माथरमेंकजीवानाम्‌ ॥ ८ ॥ 


श्रथें---[ धर्माधर्मेकजीवासास ] धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य और एक 
जीव द्रव्यके [ श्रसंख्येयाः ] असंख्यात [ प्रदेशाः |] श्रदेश हैं । 


टीका 
( १ ) प्रदेश--अआराकाशके जितने क्षेत्रको एक पुदुगल परमाणु 
रोके उतने क्षेत्रको एक प्रदेश कहते हैं । 


(२ ) ये प्रत्येक द्रग्य द्रव्याथिक नयकी अपेक्षासे अखण्ड, एक, 
निरंश है । पर्यायाथिक नयको अपेक्षासे असंख्यात प्रदेशी है । उसके अस॑ं- 
ख्यात प्रदेश हैं इससे कुछ उसके असंख्य खण्ड या टुकड़े नहीं हो जाते । 
क्रौर पृथक २ एक २ प्रदेश जितने टुकड़ोंके मिलनेसे बना हुआ भी वह 
द्रग्य नही है । 


( ३ ) आकाश भी द्रव्याथिक नयकी श्रपेक्षासे अखण्ड, निरंश, 
सर्वेगत, एक और भिन्नता रहित है। पर्यायाथिक नयकी श्रपेक्षासे जितने 
अ्रंश को परमाणु रोके उतने श्रंश्को प्रदेश कहते हैं । आकाशमें कोई ठुकड़े 
नहीं हैं या उसके टुकड़े नहीं हो जाते । टुकड़ा तो संयोगी पदार्थेका होता 
है; पुद्यलका स्कंघ संयोगी है इसलिये जब वह खण्ड होने योग्य हो तब 
चह खण्ड ठुकड़े रूपमें परिणमन करता है । 


( ४ ) आकाशको इस सूत्रमें नही लिया, क्योंकि उसके अनन्त 
प्रदेश हैं, इसलिये वह नवमें सूचमें कहा जायगा । 

( ५ ) घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और जीवके प्रदेश असंख्यात 
हैं और वे संख्याकी अपेक्षासे लोक प्रमाण असंख्यात हैं तथापि उनके श्रदेशों 
की व्यापक अवस्थामें अन्तर है । घर्मे और अधर्म द्रव्य सम्पूर्ण लोकमें 
व्याप्त हैं । यह बारहवें और तेरहवें सूचोंमें कहा है और जीवके प्रदेद उस 
उस समय के जीवके दशरीरके प्रमाणसे चौड़े या छोटे होते हैं (यह सोलहदवें 
सूचमे कहा है ) जीव जब केवलि-समुद्धात अवस्था घारणा करता है तब 
उसके भ्रदेश सम्पूरंं लोकाकाणमें व्याप्त होते हैं तथा सम्रु॒ुद्धातके समय उसे 
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उंस शरीरमे प्रदेश रहकर कितने ही प्रदेश बाहर निकलते है, बीचमें खण्ड 
नही पड़ते । ह 

डे ( ६ ) हूसरे सम्ुद्घातका स्वरूप अध्याय २ सूच्र ४८-४& की 
टीकामें कहा जा चुका है और विशेष-्रहदु द्रव्यसंग्रह गा० १० की टीका 
में देखो । 


अब आकाशके प्रदेश बतलाते हैं 
आकाश स्यानन्ता; ॥ ६ ॥ 
श्रथें““-[ झाकाशस्य ] आकाशके [ श्रनंताः | अनन्त प्रदेश हैं। 
टीका 
( १ ) आकाशके दो विभाग है---अलोकाकाश और लोकाकाश। 


उसमेसे लोकाकाशके असख्यात प्रदेश है। जितने प्रदेश घर्मास्तिकाय 
और अधर्मास्तिकायके है उत्तने ही प्रदेश लोकाकाशके हैं फिर भी उनका 
विस्तार एक सरीखा है । लोकाकाश छुहो द्वग्योंका स्थान है । इस बारेमे 
बारहवें सूत्रमें कहा है । आकाशके जितने हिस्सेको एक पुदुगल परसाखु 


रोके, उसे प्रदेश कहते हैं । 
( २ ) दिशा, कौना, ऊपर, नीचे ये सब आकाशके विभाग हैं । 


अब पुदुगलके श्रदेशोंकी संख्या बताते हैं 

संख्येया 5 संख्येयाश्व पुटलानाम॒ ॥ १० ॥| 

भ्र्थ---[ पुदंगलानास | पुदुगलोंके [ संख्येयाउ्संस्येयाः चर व] 
संख्यात, असख्यात और अनन्त प्रदेश हैं । 

टीका 

( १ ) इसमें पुदुगलोकी संयोगी पर्याय ( स्कंध ) के प्रदेश 
बताये हैं । प्रत्येक्त अरयु स्वतंत्र पुदुगल है । उसके एक ही प्रदेश होता है 
ऐसा ११ वें सूचमे कहा है । 
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(२ ) स्कंध दो परमाणुओंसे लेकर अनन्त परमाणुओंका होता 
है, इसका कारण ३३ वें सूत्रमें दिया गया है ( बताया गया है ) 

( ३ ) शंका---जब कि लोकाकाशके असंख्यात ही प्रदेश हैं तो 
उसमें अनंत प्रदेशवाला पुदुगल द्रव्य तथा दूसरे द्रव्य केसे रह सकते है ? 


समाधान---पुदुगल द्वव्यमें दो तरहका परिणमन होता है, एक 
सूक्ष्म श्रौर दूसरा स्थूल | जब उसका सूक्ष्म परिणमन होता है तब 
लोकाकाशके एक प्रदेशमें भी अनन्त प्रदेशवाला पुदुगल स्कंघ रह सकता 
है । और फिर सत्र द्वव्योंमें एक दूसरेको अवगाहन देनेकी शक्ति है, इस- 
लिये अल्पक्षेत्रमें ही समस्त द्वव्योंके रहनेमें कोई बाधा उपस्थित नही 
होती । आकाश में सब द्वव्योंको एक साथ स्थान देनेकी सामर्थ्य है, इस- 
लिये एक प्रदेशमें श्रनंतानन्त परमाणु रह सकते हैं, जेसे एक कमरेमें एक 
दीपकका प्रकाश रह सक्रता है और उसी कमरेमें उतने ही विस्तारमें 
पचास दीपकोंका प्रकाश रह सकता है । 


अब जअणुको एक ग्रदेशी बतलाते हें । 
नाणो; ॥ ११ ॥ 
झर्थे---] श्रणो: ] पुदगल परमाणुके [ न ] दो इत्यादि प्रदेश 
नहीं हैं अर्थात्‌ एक प्रदेशी है। 
टीका 
१. अर एक द्रव्य है, उसके एक ही प्रदेश है, क्योंकि, परमाणुओं 
का खंड नही होता । 
२. द्रव्योंके अनेकांत स्वरूपका वर्णन 


(१) द्रव्य सूत्तिक और अ्रमूतिक दो प्रकारके हैं । 
(२) अम्ृतिक द्रव्य चेतन और जड़के भेदसे दो प्रकारके हैं ॥ 
(३) सूत्तिक द्रव्य दो तरहके हैं, एक अरु और दूसरा स्कंघ । 
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(४) मसतिक द्वव्यके सूक्ष्म और बादर इसतरह दो भेद हैं । 

(५) सुक्ष्म सूतिक द्वग्य दो तरहका है एक सूक्ष्मसुक्म और दूसरा 
सूक्ष्म । 

(६) स्कंघ, सूक्ष्म और बादरके भेदसे दो प्रकारका है । 

(७) सूक्ष्म अरु दो तरहके हैं-१-पुद्गल अछु और २-कालारु 

(८) अक्रिय (ग्सनागमनसे रहित चार द्रव्य) और सक्रिय (गमना- 
गमन सहित जीव झौर पुदुगल) के भेदसे द्वव्य दो तरहके है । 

(६) द्रव्य दो तरहके है---१-एक प्रदेशी और २-बहुप्रदेशी । 

(१०) बहुप्रदेशी द्रव्य दो मेदरूप हैं संख्यात पभ्रदेशवाला और 
संख्यासे पर प्रदेशवाला । 

(११) सख्यातीत बहुप्रदेशी द्रव्य दो भेदरूप है, श्रसंख्यात भ्रदेशी 
ओर अनन्त प्रदेशी । 

(१२) अनन्त प्रदेशी द्रव्य दो तरहका है ?--अखंड आकाश और 
२---अन न्‍न्त भ्रदेशी पुदुगल स्कंघ । 

(१३) लोकके असख्यात प्रदेशोंको रोकनेवाले द्वव्य दो तरह के है 
“--अखण्ड द्रव्य ( घर्में, अधघर्म तथा केवल समुद्घात करनेवाला जीव ) 
झौर पुदुगल महा स्कन्धघ यह संयोगी द्रव्य है । 

(१४) अखण्ड लोक प्रमाण असख्यात प्रदेशी द्रव्य दो प्रकारका 
है, १-धर्मं तथा अ्धर्म ( लोक व्यापक ) और २-जोव ( लोक-प्रमाण्य ) 
सख्यासे असख्यात प्रदेशी और विस्तारमे शरीरके प्रमाणसे व्यापक है । 

(१५) असूर्ते बहुप्रदेशी द्वव्य दो भेदरूप है--संकोच---विस्तार 
रहित (आकाश, घमेद्रव्य अधमंद्र्य तथा सिद्ध जीव) और संकोच विस्तार 
सहित (संसारी जीवके प्रदेश सकोच-विस्तार सहित हैं ) 

[ सिद्ध जीव चरमशरीरसे किचित्‌ न्यून होते हैं ] 

(१६) द्रव्य दो तरहके हैं--सर्वंगत ( आकाश ) भौर देशगत 

( अवशिष्ट पाँच द्रव्य ) 
९ 
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(१७) संबेगत दी प्रकोरसे हैं--क्षेत्रे संबेंगंत ( आकोर्ण ) और 
भीोवंसे संर्वंगत (ज्ञानशक्ति) 

( १८ ) देशगत दो भेद रूप है-एक प्रदेशगत (परमारु, कोलॉरुँ 


तथा एक प्रदेश स्थित सूक्ष्म स्कंध) और अनेक देशगत (चर्म, श्रंधर्म, जीव 
और पुदुगल स्कंध ) 


(१६ ) द्ंव्योंमें श्रस्ति दो प्रकारसे हैं-अस्तिकाय ( आकाश, धर्म, 
अघमें, जीव तथा पुदुगर्ल ) और काय रहित अस्ति (कालाखु ) 


( २७ ) अस्तिंकांय दो तरहसे हैं--+अखण्ड जस्तिकाय (आकाश, 
धेमे, अधर्म तथा जीव) और उपचरित अस्तिकाय ( संयोगी पुदुगल स्कंघ, 
पुदुगलमें ही सम्रहरूप---स्कन्घरूप होने की झक्ति है ) 

(२१) प्रत्येक द्वेब्यकें गुणं तथा पर्यायमें प्रस्तित्व दी तरेहसे है--- 
स्वसे अस्तित्व और परकी अपेक्षासे चास्तिरूपका अस्तित्व । 

(२२) प्रत्येक द्ंव्यमें अस्तित्व दो तंरेहसे है--झ्ुत्र और उत्पाद- 
व्यय । 

(२३) द्ंब्योंमें दो तरहंकी शक्ति है एक भावंत्रती दूसरी क्रियावती । 

(३४) दव्योंमें सम्बन्ध दो तरेहकी है--विभावे सहितें ( जीव 


और पुदुगलके अश्युद्ध दशामें विभाव होत॑ है ) औौरे विभांवे रंहिंते (हूसरे 
द्रव्य तिकाल विभाव रहित हैं ) 


(२५) द्रव्योंमें विभाव दो त्तरहसे है---१-जीवके विर्जेतिय पुदु- 
गलके साथ, २-पुंदगलके सर्जात्तीय एक दूसरेके साथ तथां संजेतीये पुंदुर्गल 
शझौर विजातीय जीव इन दोनोके साथ १ 

नोट----स्याद्ाद समस्त वस्तुओंके स्वरूपको साघनेवाला, अहँत सर्वे 
का एक अस्खलित शासन है । वह यह बत॑लाना है कि सेमो “ओनेकान्ता- 
स्मक है! । स्थाद्वाद वस्तुके यंथांथ स्वरूंपका निर्९य करोता'है | यह संशय- 
वाद नही है। कितने ही लोग कहते है कि स्याद्वाद प्रत्येक वंस्तुको नित्य 
झौर अनित्य आदि दो तरहसे बतलाता है, इसलिए संशयका केारर है, 
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किन्तु उनका यह कथन मिथ्या है। अनेकांतमें दोनों पक्ष निमश्यित हैं, इस- 
लिए वह संशयका काररा नही है । 

३. द्रव्य परमाणु तथा भाव परमाणुका दूसरा अर्थ, जो यहाँ उप- 
युक्त नही है । 

प्रश्न----'चारित्रसार' इत्यादि झास्योंमे कहा है कि यदि द्रव्य 
परमार्ु और भाव परमारुका ध्यान करे तो केवलज्ञान हो, इसका क्या 
अर्थ है । 

उचर---वहाँ द्रव्य परमाझुसे आत्म द्रव्यकी सुक्ष्म्ता और भाव 


परमाणुसे भावको सूक्ष्मता बतलाई है । वहाँ पुदुगल परमाझुका कथन 
नही है । रागादि विकल्पकी उपाधिसे रहित भात्मद्रग्यको सूक्ष्म कहा जाता 
है । क्योकि निविकल्प समाधिका विषय आत्सद्वव्य सन और इन्द्रियोके 
हारा नही जाना जाता । भाव शब्दका अर्थ स्वसवेदन परिणाम है । पर- 
मारु दब्दसे भावकी सूक्म' अवस्था समभना चाहिए क्योंकि बीतराग, 
निविकल्प, समरसी भाव पाँचों इन्द्रियों और मनके विषयसे परे है । (देखो 
परमात्मप्रकाश अध्याय २ गाथा ३३ की टोका, पृष्ठ १६८-१६६ ) यह 
श्र यहाँ लागू नहीं होता है ? 

प्रश्न--#व्य परसाखुका यह श्रथे यहाँ क्‍यों लाभू ( उपयुक्त ) 
नही है । 

उचर--इस सूत्रमें जिस परमाझुका वर्णान है वह पुदुगल परमारस्ु 
है, इसलिये द्रव्य परमाझुका उपरोक्त अर्थ यहाँ लागू नही होता ॥ 


अब समस्त द्रव्योंके रहनेका स्थान बतलाते हैं 
लोकाकाशे 5वगयाहः ॥ १ २॥। 
झर्थे--[ श्रवयाहः | उपरोक्त समस्त द्वव्योंका श्रवगाह (स्थान) 
[ लोकाकादे | लोकाकाशमे है । 
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टीका 


( १ ) आकाशके जितने' हिस्सेमें जीव आदि छहों द्रव्प है. उतने 
हिस्सेको लोकाकाश कहते हैं और जअवशिष्ट आकाशको अलोकाकाश कहते 


है । 


(२ ) आकाश एक अखण्ड द्वग्य है । उसमें कोई भाग नहीं होते, 
किस्तु परद्रव्यके अवगाह की अपेक्षासे यह भेद होता है;--अर्थात्‌ निम्धय 
से आकाश एक अखण्ड द्रव्य है, व्यवहारसे परद्रव्यके निमित्त की अपेक्षासे 
ज्ञानमें उसके दो भाग होते है---लोकाकाशझय और अलोकाकाश । 


( ३ ) प्रत्येक द्रव्य वास्तवमें अपने अपने क्षेत्रमें रहता है; लोका- « 
काशमें रहता है, यह परद्वव्यकी अ्रपेक्षासे निमित्तका कथन है; उसमें पर 
क्षेत्रती अपेक्षा आती है, इसलिये वह व्यवद्दार है । ऐसा नही है कि आकाश 
पहले हुआ हो तथा दूसरे द्रव्य उसमें बादमे उत्पन्न हुए हों क्योकि सभो 
द्रव्य अनादि अनन्त हैं । 

( ४ ) आकाश स्वयं अपनेको अवगाह देता है, वह अपनेको नि- 
इचय अवगाहरूप है । दूसरे द्रव्य आाकाशसे बड़े नही हैं और न हो ही सकते 
है, इसलिये उसमें व्यवहार अवगाह को कल्पना नही हो सकती । 


( ५ ) सभी दव्योंमें अलादि पारिणामिक, युगपदत्व हैं, आगे पीछे 
का भेद नही है | जैसे युतसिद्धके व्यवहारसे आधार-आवेयत्व होता है 
उसीषप्रकार अयुतसिद्धके भी व्यवहारसे आधार-अआचेयत्व होता है । 


श्रुतृसिद्ध-बादमें मिले हुए, अयुत्सिद्ध--मूलसे एकमेक | दृष्ठान्च- 
“टोकरीमे बेर! बादमें मिले हुए का दृष्टान्त है; और “खम्भेमे सार मुलतः 
एकत्वका दृष्टान्त है ॥ 


( ६ ) एवंगूव नयकी अपेक्षासे श्र्थात्‌ जिस स्वरूपसे पदार्थ है उस 
स्वरूपके हारा निश्चय करनेवाले नयकी श्रपेक्षासे सभी द्वव्योके निज निज 
का आधार है। जैसे--किसीसे प्रइन किया कि तुम कहाँ हो ? तो वह 
कहता है कि मैं निजमे हैँ । इसी तरह निम्धय नयसे शत्येक द्वव्यकी स्व स्व 
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का आधार है । आकाइसे दूसरे कोई द्वग्य बड़े नहीं है। आकाश सभी 
ओऔरसे अनंत है इसलिये व्यवहार नयसे यह कहा जा सकता है कि वह 
घर्मादिका आधार है ॥ घर्मादिक द्रव्य लोकाकाशके बाहर नही है यही 
सिद्ध करनेके लिये यह आधार---अश्राघेय सम्बन्ध माना जाता है । 


(७) जहाँ धर्मादिक द्रव्य देखे जाते हैं उस श्राकाशका भाग लोक 
कहलाता है और जहाँ धर्मादिक द्रव्य नही देखे जाते उस भागको श्रल्ञोक 
कहते हैं । यह भेद--धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, जीव, पुदुगबल और 
कालके कारण होता है, क्योकि घम्म द्रव्य और अधर्म द्रव्य सम्पुर्णो लोका- 
काशमे व्याप्त है । समस्त लोकाकाशमे ऐसा कोई भी प्रदेश नही है (एक 
भी प्रदेश नही है ) जहाँ जोव न हो । तथापि जीव जब केवल समझुदुघात 
करता है तब समस्त लोकाकाझमे व्याप्त हो जाता है | पुदृगलका भ्नादि 
अनन्त एक महा स्कनन्‍्ध है, जो लोकाकाशव्यापी है और सारा ही लोक 
भिन्न २ पुद्गलोसे भी भरा हुआ है । कालाखु एक एक अलग अलग रत्नोकी 
राशि की तरह समस्त लोकाकाश में भरे हुए है । 


अब धर्म अधर्म द्रव्यका अवगाइन बतलाते हैं 
धर्मांधर्मयो: ऋत्स्ने ॥ १३ 0 


श्रथें-- [ धर्माघर्सयो:] घर्में जौर अधर्म ' द्रव्यका अवगाह | ऋत्स्ने ] 

तिलमे तेलकी तरह समस्त लोकाकाश मे है । 
टीका 

( १ ) लोकाकाशमें द्वव्यके अवयाहके प्रकार हथक्‌ इथक्‌ है, ऐसा 
बतलाता है । इस सूत्रमें धर्म द्रव्य और अधमे द्रव्यके अवगाहका 
अवशगाहका प्रकार १४ वे सूत्रमे आऔर जोवके 
गया है। कालद्वग्य अस- 
है अर्थात्‌ कहनेमे नही 


यह सूत्र व 
प्रकार वतलाया है । पुदुगलके अ 
श्रवगाहका प्रकार १५ वें तथा १६ वे सूत्रमे दिया र 
रुूयाते अलग अलग है, इसलिए उसका शत्रकार स्पष्ट 
झ्राया, किन्तु इसी सूत्र परसे उसका गभित कथन समम लेना चाहिए । 
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(२) यह सूत्र यह भी बतलाता है कि धर्म द्वव्यके प्रत्येक प्रदेशका 
अधर्म द्वव्यके प्रत्येक प्रदेशमें व्याघात रहिंत (बे रोक टोक) प्रवेश है और 
अधर्म द्रव्यके प्रत्येक प्रदेशका घमर्म द्वग्यके प्रत्येक प्रदेशमें व्याघात रहित 
प्रवेश है। यह परस्परमें प्रवेशपना धर्म-अधर्मेकी अवगाहन शक्तिके निमित्त 
से है । 


(३ ) भेद-संघातपूर्वक आदि सहित जिसका सम्बन्ध है, ऐमे अति 
स्थूल स्कंधमें वैसे किसीके स्थूल प्रदेश रहनेमें विरोध है और घर्मादिक 
दृब्योंके आदि मान सम्बन्ध नहीं है किंतु पारिणामिक अनादि सम्बन्ध है 
इसलिए परस्परमें विरोध नहीं हो सकता। जल, भस्म, शकर आदि सूर्तिक 
संयोगी द्रव्य भी एक क्षेत्रमें विरोध रहित रहते हैं तो फिर श्रमृर्तिक-घर्मे, 
श्रधर्म और आकाशके साथ रहनेमें विरोध कंसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नही 
ही सकता | 


अब पुद्गलका अवगाहन बतलाते हैं 
एकप्रदेशादिषु भाज्यः पुद्गलानाम ॥१४॥ 


श्र्थं--- [ पुदगलानास ] पुदुगल द्वव्यका अवगाह [एक प्रदेशादिषु | 
लोकाकाशके एक प्रदेशसे लेकर संख्यात और असंख्यात प्रदेश पर्यत 
[ भाज्य: ] विभाग करने योग्य है---जानने' योग्य है । 
टीका 
समस्त लोक सर्वे ओर सूक्ष्म और बादर अनेक प्रकारके अनन्ता- 
नन्‍्त पुद्यलोसे प्रंगाढ़ रूपसे भरा हुआ है इसप्रकार सम्पूर्रा पुद्गलोंका 
अवगाहन सम्पूर्ण लोकमें है । अनन्तानन्त पुदुगल लोकाकाश में कैसे रह 


सकते हैं, इसका स्पष्टीकरण इस अ्रध्यायके १० वें सुत्रकी टीकामें किया 
गया है, उसे समभ लेना चाहिए । 


अब जीवोंका अवगाहन बतलाते हैं 
असंख्येयमागादिषु जीवानागम ॥१ ध्या 


थध्याय ५ सूच. १५-१६ ४०७ 


अर्थ--[ जीवानास |] जीवोंका अवगाह [: असंख्येध भागादिषुः ]: 
लोकाकाशके असंख्यात भागसे लेकर संपूर्ण लोक क्षेत्रमें, है । 


दीका 


जीव अपनी छोटीसे छोटी अवग्राहनरूप भवस्थामें भी असंख्यात 
प्रदेश रोकता है | जीवोंके सूक्ष्म अथवा बादर शरीर होते हैं । सुक्ष्म शरीर 
वाले एक नियगोद जीवके अवगाहन योग्य क्षेवमें साधारण शरीरवाला 
(-निगोद ) जीव श्रनंतानत रहते हैं तो भी परस्पर बावा नही पाते । 
(-सर्वार्थें सिद्धि टीका) जीवोका जघन्य अवगाहन घनांग्रुलके असंख्यातर्वा 
भांग कहा है। (घवला पृ. ४ पृ. २२; सर्वा. भर. ८ सूत्र २४ की टीका-) 
सुक्ष्म जीव तो समस्त लोकमें हैं ॥। लोकाकाद्यका कोई प्रदेश ऐसा नही है 
जिसमें जीव न हों । 

जीवका अवगाहन छोकके असंख्यात भागमें कैसे है १ 


प्रदेशसंहारविसर्पाभ्यां प्रदीषपत्‌ ॥१६७४ 


अ्र्थ:---[ प्रदीपवत | दीपकके अकाझक़ी भाँति [प्रदेशसंहार- 
विसर्पान्यों ] प्रदेशोके संकोच श्रौर विस्तारके ह्यरा जीव जोकाकाशके 
असंख्यातादिक भागोमे रहता है। 

टीका 

जैसे एक बड़े मकानमें दीपक रखनेसे उसक़ा श्रकाश समस्त मकान 
मे फैल जाता है और उसी दीपकको एक छोटे घडेमे रखनेसे उसका प्रकाश 
उसीमें मर्यादित हो जाता है; उसीषप्रकार जीव भी छोटे या बड़े जैसे 
आरीोरको ध्याप्त होता है उसमे उतना ही विस्तृत या 'संकुचित होकर -रह 
जाता है, परन्तु केवलीके प्रदेश समुदघात---अवस्थामि सम्पूर्ण लोकाकाश मे 
व्याप्त हो जाते है और सिद्ध अवस्थामें अ्तिम शरीरसे कुछ न्यून रहता है । 


(२) बेड़ेसे बडा शरीर स्वयंसूरमण समुद्रके महामत्स्यका है जो 
३०७७० योजन लम्बा है | छोटेसे छोटा हारीर' (अंग्ुुलके असंख्यातवें भाग 
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प्रमाण ) लब्ध्यपर्याप्तक सूक्ष्म निगोदिया जीवका है, जो एक दवासमें १८ 
बार जन्म लेता है तथा मरण करता है । 


(३ ) स्वभावसे जीव अमूर्तिक है किन्तु अनादिसे कर्म के साथ एक 
क्षेत्रवगाह सम्बन्ध है और इसप्रकार छोटे बड़े श़ रीरके साथ जीवका संबंध 
रहता है । शरीरके जनुसाय जीवके प्रदेशोंका संकोच विस्तार होता है, 
ऐसा निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है । 

(७) प्रश्न---धर्मादिक छुहों द्रव्योंके परस्परमें प्रदेशोंके श्रनु- 
प्रवेशन होनेसे क्‍या एकता प्राप्त होती है ? 

उचर----उनके एकता प्राप्त नहीं होती । आपसमें अत्यन्त मिलाप 
होनेपर भी द्रव्य अपने अपने स्वभावको नहीं छोड़ते । कहा है कि---छहों 
द्रव्य परस्पर प्रवेश करते है, एक दूसरेको अवकाश देते हैं और नित्य 
मिलाप होनेपर भी अपने स्वभावको नही छोडते ।” [ पंचास्तिकाय गाथा ७ ] 


द्रव्य बदलकर परस्परमें एक नहीं होते, क्योंकि उनमे प्रदेशसे मेद है, स्व- 
भावसे भेद है और लक्षरासे भेद है । 


(५) १२ से १६ तकके सूत्र द्रव्योंके अवगाह ( स्थाच देने ) के 
संबंधमें सामान्य-विशेषात्मक अर्थात्‌ अनेर्कात स्वरूपको कहते है। 


अब धर्म और अधर्म द्रव्यका जीय और पुदूगलके साथका 
विशेष सम्बन्ध बतलाते हैं 
गतिस्थित्युपग्रहों धर्माधमंयोरुपकार; ॥१७॥ 


अर्थे:--[ गॉतिस्थित्युपग्रहौ ] स्वयमेव गमन तथा स्थितिको प्राप्त 
हुए जीव और पुृद्गलोके गसन तथा ठहरनेमे जो सहायक है सो [ घर्माधरम यो: 
उपकारः ] क्रमसे धर्म और अधर्म द्वव्यका उपकार है। 


टीका 


१. उपकार, सहायकता, उपग्रहका विषय १७ से २२ तकके सूत्रों 
में दिया गया है । वे भिन्न भिन्न द्वव्योंका भिन्न भिन्न प्रकारका निमित्तत्व 


वतलाते हैं । उपकार, सहायकता या उपग्रहका श्रथें ऐसा नही होता कि 
एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका सला करता है, क्योकि २० वें सूत्रमें यह बताया है 
कि जोवको दुःख भौर मररण होनेमें पुद्गल द्वव्यका उपकार है, यहाँ. ऐसा 
समझना चाहिये कि लोक व्यवहारमें जब किसीके हारा किसीको कोई 
सुविधा दी जाती है तब व्यवहार भाषामे यह कहा जाता है कि एक जीवने 
दूसरेका उपकार किया-भला किया ; किंतु यह मात्र निमित्त सूचक भाषा 
है । एक द्रव्य न तो अपने ग्रुण पर्यायकों छोड़ सकता है और न दूसरे 
दृव्यको दे सकता है। प्रत्येकके प्रदेश दूसरे द्वव्योके प्रदेशोसे अत्यन्त भिन्न 
है, परसार्थसे-निश्चयसे एक दूसरेके क्षेत्रमे प्रवेश नही कर सकते, एक 
द्रव्यका दूसरे द्रव्यमे तिकाल अभ्रभाव है, इसलिये कोई द्रव्य दूसरे द्रव्यका 
चास्तवमे लाभ या हानि नहीं कर सकता । एक द्रव्यको अपने कारणसे 
लाभ या हानि हुई तव उस समय दूसरे कौन द्वग्य निमित्तरूपम मौजूद 
हुए, यह वबतलानेके लिए १७ से २२ वें तकके सूत्रोंमें “उपकार' छाब्दका 
अयोग किया है (इस सम्वन्धमे प्रथम' श्रध्यायके १४ वें सूत्रकी जो टीका दी 
गई है वह तथा इस अध्यायके २२ वें सृत्रकी टीका यहाँ देखना चाहिए । 

(२) यह सूत्र घर्मे ओर श्धघमें द्वव्यका लक्षण बतलाता है। 

(३) उपग्मह, निमित्त, अपेक्षा, कारण हेतु ये सभी निमित्त बताने 
के लिये प्रयोग किये जाते हैं । “उपकार छाब्दका अर्थ भला करना नही 
लेना कछु कार्य को निमित्त होय तिसको उपकारो कहिये है” अर्थात्‌ किसी 
कार्येमें जो निमित्त हो उसे उपकार कहते है । 

( देखो पं० जयचन्दजीकृत सर्वार्थेसिद्धि वचनिका पृष्ठ ४३४ अर्थ- 
प्रका शिका सुत्र १६ की टीका प्रथमादृत्ति पृष्ठ ३०६ और सुरतसे प्रकाशित 


प्वितीयादत्ति पृष्ठ २०२ ) हैँ 
(७) प्रश्न--धर्में और अधमे द्रव्य किसीके देखनेमें नही आते, 


इसलिये वे है ही नही ? 

उचर---सर्वेज्ञ वीतरागने प्रत्यक्ष देखकर कहा है इसलिये यह 
कहना ठीक नही है कि घ॒र्मं और अ्रधर्म द्रव्य किसीको दिखाई नही देते। 
ज्जो नेतसे न देखा जाय उसका अभाव बतलाना ठीक नही है। जो इन्द्रि- 


भ्थ्न्‌ 
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योंके द्वारा ग्रहएणा न किया जाय यदि उसका अभाव मानेंगे तो बहुत सी 
वस्तुओंका अभाव मानना पड़ेगा । जैसे अम्ुुक पेढ़ीके बुजुर्ग, दरवर्ती देश, 
भ्रूतकालमें हुए पुरुष, भविष्यमें होनेवाले पुरुष ये कोई अआँखसे नहीं देखे 
जाते, इसलिये उनका भी अभाव मानना पड़ेगा; अ्रतः यह तके यथार्थ नहीं 
है । अम्नूतिक पदार्थोका सम्यग्ज्ञानी छत्मस्थ अनुमान प्रमायसे निरचय कर 
सकता है और इसी लिए उसका यहाँ लक्षण कहा है । 
अब आकाश ओर दूसरे द्रव्योंके साथका निमिच नैमित्तिक 
सम्बन्ध बताते हैं 
आकाश स्यावगाह: ॥ श्ृ८ 


अ्रथें“--[ अश्रवगाहः | समस्त द्रव्योंको अवकाश-स्थान देना यह 
[ श्राकाशस्य ]] आकाशका उपकार है ॥ 

टीका 

( १ ) जो समस्त द्रव्योंको रहनेको स्थान देता है उसे आकाश 
कहते हैं । “उपकार' छब्दका अश्रध्याहार पहले सूतचसे होता है । 

( २ ) यद्यपि अवगाह ग्लुण समस्त द्वव्योंमें है तथापि श्राकाशमें 
यह गुर सबसे बड़ा है, क्योंकि यह समस्त पदार्थोको साधारण एक साथ 
अवकाश देता है । अलोकाकाश में अवगाह हेतु है किन्तु वहाँ श्रवगाह लेने- 
वाले कोई द्रव्य नही हैं इसमें आकाश का क्या दोष है ? श्राकाशका 
अवगाह देनेका ग्रुग इससे बिगड़ या नष्ट नही हो जाता, क्योकि द्रव्य अपने 
स्वभाव को नही छोड़ता ।॥ 

(३) अश्न---जीव औौर पुदुगल क्रियावाले है श्रौर क्रियापूर्वक 
श्रवगाह करनेवालोंको अवकाहझ्य देना ठीक है, किन्तु यह कंसे कहते हो कि 
धर्मास्तिकाय अधर्मास्तिकाय और कालाखु तो क्षेत्रांवर की क्रिया रहित 
है भ्ौय आकाइशके साथ नित्य संबंधरूप है फिर भी उन्हें अवकाश दान 
देता है ? 

उत्तर----उपचा रसे अवकाश दान देता है ऐसा कहा जाता है। 
जेसे-आकाश गति रहित है तो भी उसे सर्वंगत कहा जाता है । उसीप्रकार 
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ऊपर कहे गये द्रव्य गति रहित है तो भी लोकाकाशमें उनकी व्याप्ति ह्दै 
इसलिये यह उपचार किया जाता है कि आकाश उन्हें अवकाश देता है । 

(४) प्रश्ष---भाकाशमे श्रवगाहन हेतुत्व है तथापि वज्च इत्यादिसे 
गोले आदिका और भीत ( दीवाल ) आदिसे गाय आदिका झरुकना क्‍यों 
होता है। 
उचर--स्थूल पदार्थोका ही पारस्परिक व्याघात हो ऐसा निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्ध है, इसीलिये आकाशके गरुणमे कोई दूषण नही आता। 

अब पुद्गल द्रव्यका जीवके साथ निमिच नेमिचिक 
सम्बन्ध बताते हैं 


शरीरवाइमनः प्राणापानाः पुदूगलानास ॥ १६ ॥ 
अथे---][_ शारीरवाड्ससनः प्रारापानाः | शरीर, वचन, मन तथा 
इ्वासोच्छुवास ये [ परुदंगलानास | पुदुगल द्व॒ग्यके उपकार है श्रर्थातु 
शरीरादिकी रचना पुदुगलसे ही होती है । 
टीका 

(१) यहाँ “उपकार' शब्दका अर्थे भला करना नही, किन्तु किसी 
कार्येमे निमित्त होय तिसको उपकारी कहिये है । ( देखो १७ में सूच्रकी 
टीका ) 

(२) शरीरमें कार्मारण शरीरका समास होता है । वचन तथा मन 
पुदगल हैं, यह पाँचवें सूत्रकी ठीकामें बताया गया है। श्राणापान 
( इवासोच्छुवास ) पुदुगल है। 

(३) भावमन लब्धि तथा उपयोगरूप है । यह अश्ुुद्ध द्रव्याथिक 
नयकी शअपेक्षासे जीव की अवस्था है । यह भावमन जब पोदगलिक मनकी 
ओर भुकाव करता है तब काये करता है इसलिये निश्चय ( परमार्थे, 
शुद्ध ) नयसे यह जीवका स्वरूप नही है; निश्चय नयसे वह पौद्लिक है । 

(४) भाववचन भी जीव की अवस्था है | वह अजशुद्ध द्वव्याथिक 
न्‍नयकी अपेक्षासे जीवकी अवस्था है ॥ उसके कार्येंमे परुह्नलका निमित्त होता 
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है इसलिये निश्चय नयसे वह जीव की अवस्था नहीं है । यह निरचय नयसे 
जीवका स्वरूप नहीं है इसलिये पोदुगलिक है । यदि वह जीवका चिकाली 
स्वभाव हो तो वह दूर न हो, किन्तु वह भाववचनरूप अवस्था जीवमेंसे 
टूर हो सकती है---श्रलग हो सकती है-इसी अपेक्षाकी लक्ष्यमें रखकर 
उसे पौदगलिक कहा जाता है । 

(५) भावमन सम्बन्धी अध्याय २ सूत्र ११ की टीका पढे । वहाँ 
जीवकी विश्युद्धिकों भावमन कहा है स्तो वह अशुद्ध द्रव्याथिक नयकी दृष्टि 
से कहा है ऐसा समभना । 


अब पुदूगलका जीवकी साथका निमिच नेमिचिक संबन्ध बताते हैं 
सुखदःखजीवितमरणोपग्रहाश्व ॥ २० ॥ 


श्रथें“--[ सुखदुःखजीवितमरणोपग्रद्दाइच ] इद्रियजन्य सुखः दु:ख; 
जीवन, मरण ये भी पुद्गलके उपकार हैं । 


दीका 


(१) उपकार (-उपग्रह ) शब्दका श्र्थे किसी का भला करना 
नहीं किन्तु निमित्त मात्र ही समभना चाहिये; नहीं तो यह नही कहा जा 
सकता कि “जीवोंको दुःख मरखणादिके उपकार” पुदुगल द्रन्यके हैं । 

(२) सूत्रमें “च” शब्दका प्रयोग यह बतलाता है कि जैसे शरीरा- 
दिक निमित्त हैं वैसे ही पुदुगल कृत इंद्रियाँ भी जीवको ग्रन्य उपकाररूप 
से हैं । 

(३) सुख दुःखका संवेदन जीवको है, पुद्गल अचेतन-जड़ है, उसे 
सुख दु.खका संवेदन नहीं हो सकता । 


(४) निमित्त उपादानका कुछ कर नही सकता । निमित्त अपने' में 
पूरा पूरा कार्य करता है और उपादान अपने में पूरा पूरा कार्य करता है। 
यह मानना कि निमित्त पर द्रव्यका वास्तवमें कुछ अ्रसर-प्रभाव करता है 
सो दो द्वव्योंकी एक माननेरूप असत्तु निर्णय है । 


(४५) प्रश्न---निमित्त उपदानका कुछ भी कर नहीं सकता तो सूई 
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शरीरमें घुस जानेसे जीवको दुःख क्‍यों होता है ? 

समाधान---१- अज्ञानी जीवको शरीरमें एकत्व बुद्धि होनेसे शरीर 
की अवस्थाको अ्रपनी मानता है ओर अपनेको अतिक्लूलता हुई ऐसा 
मानता है, और ऐसी ममत्व बुद्धिके कारण दु.ख होता है, परन्तु सुईके 
प्रवेशके कारण दुःख नही हुझा है ! 

२. सुनिश्योंकोीं उपसर्ं आने पर भी निर्मोही पुरुषार्थंकी वृद्धि 
करता है; दु खी नही होता है और ॥ 

३. केवली-तीथकरोंको कभी और किसी प्रकार उपसर्ग नही होता 
[ चिलोक पभ्रज्ञप्ति साग---१-४० ८ इलो० ५६-६४ ] 

४. श्ञानीको निम्न भ्रूमिकामें अल्प राग है वह शरीरके साथ एकत्व 
चुद्धिका राग नही है, परंतु अपनी सहन शक्तिकी कमजोरीसे जितना राग्र 
हो उतना ही दुःख होता है;-सूईसे किचित्‌ भी दुःख होना मानता नही है। 

9. विद्येष ऐसा समझना चाहिये कि सूई और हरीर भिन्न भिन्न 
द्रव्य है, सूईका शरीरके परमारुओंमे प्रवेश नही हो सकता 'एक परमार 
दूसरेकी परस्पर चुंबन भी नही करते” तो सुईका प्रवेश शरोरमें कैसे हो 
सकता है ? सचम्रुच् तो सुईका शरीरके परमारुकमें प्रवेश नही हुश्ना है, 
दोनों की सत्ता और क्षेत्र भिन्न २ होने से, आकाश क्षेत्रमें दोनोंका संयोग 
हुआ कहना वह व्यवहारमात्र है । 

जीवका उपकार 


प्रस्परोपग्रहों जीवानामू ॥ २१ ॥ 
झर्थ---[ जीवानास ] जीवोके [ परस्परोपग्रहः / परस्परमे उप- 
कार है । 
टीका 
(१) एक जीव दूसरे को सुखका निमित्त, दुःखका चिमित्त, जीवन 
का निमित्त, मरणका निमित्त, सेवा सुश्षुषा आदिका निमित्त होता है ॥ 
(२) यहाँ “उपग्रह” शब्द है| डुःख झऔर मरखके साथ भी उसका 
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सम्बन्ध है, किन्तु उसका अर्थ 'भला करना” नहीं होता किच्चु निमित्तमान 
है ऐसा समभना चाहिये । 
(३) बीसतवें सूत्रमें कहे गये सुख, दुःख, जीवन, भरणके साथ 
इसका संबंध बतानेके लिये “उपग्रह' शब्दका प्रयोग इस सूत्रमें किया है । 
(४) जहाँ 'सहायक' शाब्दका प्रयोग हुआ है वहाँ भी निमित्त मात्र 
अर्थ है | प्रेरक या अप्रेरक चाहे जैसा निमित्त हो किन्तु वह परमें कुछ 
करता नही है ऐसा समभना चाहिये और वह भेद-निमित्तकी ओर से 
निमित्त के हैं, किन्तु उपादानकी अपेक्षा दोनों प्रकारके निमित्त उदासीन 
( अप्रेरक ) साना है, भरी पृज्यपादाचायेने' इष्टोपदेशको ग्राथा, ३४ में भी 
कहा है कि 'जो सत्‌ कल्याणका वा॑छक है, वह आप ही भोक्ष सुखका 
बतलानेवाला तथा मोक्ष सुखके उपायोंमें अपने आपको प्रवर्तंत करानेवाला 
है इसलिये अपना ( आत्माका ) ग्रुरु श्राप ही ( श्ात्मा ही ) है”! इसपर 
शिष्यने श्राक्षेप सहित प्रदन किया कि “अगर आत्मा ही गात्माका सुरु है 
तो ग्रुरु शिष्यके उपकार, सेवा आदि व्यर्थे ठहरेगे”” उसको आचाय्यें गाथाः 
३५ से जबाब देते हैं कि-..- 
“ज्ाज्ञों चिज्ञत्वमायाति विज्ञोनाज्ञत्व रच्छति । 
निर्मिचमात्रमन्यस्तु गतेर्थ मास्तिकायबत्‌ ।। ३४५ ।' 
अ्र्थ---अज्ञानी किसी द्वारा ज्ञानी नहीं हो सकता, तथा ज्ञानो 
किसीके हारा श्रज्ञानी नहीं किया जा सकता, अन्य सब कोई तो गति 
( गसन ) में घर्मास्तिकायके समान निमित्तमात्र हैं अर्थात्‌ जब जीव और 
पुदगल स्वयं गति करे उस समय घर्मास्तिकायको निमित्तमात्र कारण कहा 
जाता है उसी प्रकार जिस समय शिष्य स्वयं अपनी योग्यतासे ज्ञानी होता 
है तो उस समय गुरुको निमित्तमात्र कहा जाता है उसीप्रकार जीव जिस 
समय सिथ्यात्व रागादिरूप परिणमता है उस समय द्रव्यकर्म और नोकमें: 
(-कुदेवादिको ) आदिको निमित्तमात्र कहा जाता है जो कि उपचाय 
कारण है, (-अशभृतारेे कारण है ) उपादान स्वयं अपनी योग्यतासे जिस 
समय कार्यरूप परिणमता है तो ही उपस्थित क्षेत्र-काल-संयोग आदियें 
निर्मित्तका रणपनेका उपचार किया.जाता है अन्यथा निमित्त किसका ? 
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ऐसा किसी को कभी नहों हो सकता कि द्रव्यकी जिस समय जैसा परिण- 
मन करने की योग्यता हो उस समय उसके अनुकूल निमित्त न हो औ्रौर 
उसका उसरूप परिणुमन होना रुक जाबे, अथवा किसी क्षेत्र, काल, 
संयोगकी बाट (-राह ) देखनी पड़े अ्रथवा निमित्त को जुटाना पड़े ऐसा 
निम्ित्त नैमित्तिक संबंधका स्वरूप नही है । हु 

उपादानके परिणमनमें सर्वे प्रकारका निमित्त श्रप्नरेरक है ऐसा 


समयसार नाटक सर्वे विशुद्ध द्वार काव्य ६१ में कहा है देखो इस अ्रध्याय' 
के सू० ३० की टीका । 


अब काल द्रव्यका उपकार बतलाते हैं 
वर्तनापरिणामक्रियाःपरत्वापरते च कालस्य ॥२२॥ 


श्रथें““-[ चर्तेत्रापरिणासक्तिया: परत्वापरत्वे व | वतेना, परि- 
णाम, क्रिया, परत्व और अपरत्व [ कालस्य ] काल द्रव्यके उपकार हैं । 

(१) सत्‌ अवश्य उपकार सहित होने योग्य है श्रौर काल सत्ता 
स्वरूप है इसलिये उसका क्‍या उपकार ( निमित्तत््व ) है सो इस सूत्रमें 
बताते है ! ( यहाँ भी उपकारका अर्थ निमित्तमात्र होता है । ) 

(२) बतेना;---सर्च द्रव्य श्रपने अपने उपादान कारणसे अपनी 
पर्यायके उत्पादरूप वर्तेता है, उसमे बाह्य निमित्तकारण कालब्रग्य है इस- 
लिये वर्तेता कालका लक्षण या उपकार कहा जाता है । 

परिंणाम---जो द्रव्य अपने स्वभावकोीं छोडे बिना पर्यायरूपसे 
पल्टे (बदले) सो परिणाम' है । धर्मादि सर्वे द्वव्योंके अग्रुबलघुत्व ग्रुणके 
अविभाग प्रतिच्छेदरूप भ्रनन्त परिणाम ( षदगुण हामि इद्धि सहित ) है, 
वह अति सूक्ष्म स्वरूप है। जीवके उपशमादि पांच भावरूप परिराम है 
ओर पुदुगलके वर्णादिक परिणाम हैं तथा घटादिक अनेकरूप परिणाम' 
हैं । द्वव्य की पर्याय---परिशतिको परिणाम कहते हैं । 

क्रिया---एक क्षेत्र अन्य क्षेत्रतो गमल करना क्रिया है । वह क्रिया 
जीव और पुदुगल दोनोके होती है; दूसरे चार द्वव्योके क्रिया नही होती । 
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परत्व---जिसे बहुत समय लगे उसे परत्व कहते हैं 
अपरत्व---जिसे थोड़ा समय लगे उसे अपरत्व कहते है । 


इन सभी कार्योका निमित्त कारण काल द्रव्य है। वे कार्य काल 
को बताते हैं । 

(३) प्रश्ष---परिणाम आदि चार भेद वर्तनाके हो हैं इसलिये एक 
वतेना कहना चाहिये ? 

उत्तर----काल दो तरहका है, निश्वयकाल और व्यवहारकाल । 
उनमें जो वतेना है सो तो निश्चयकालका लक्षरा है और जो परिणाम 
आदि चार भेद हैं सो ग्यवहारकालके लक्षण हैं । यह दोनों प्रकारके काल 
इस सूुत्रमे बताये है । 

(४) व्यवहा रकाल--जीव पुदुगलके परिणामसे प्रगट होता है । 
व्यवहारकालके तीच मेद हैं स्वत, भविष्यत्‌, और वर्तमान । लोकाकाशके 
एक एक प्रदेशमें एक २ भिन्न भिन्न असंख्यात कालारु द्वग्य हैं, वह पर- 
मार्थ काल---निरचयकाल है । वह कालाखु परिणति सहित रहता है । 

(५) उपकारके सूत्र १७ से २२ तकका सिद्धांत 

कोई द्रव्य परद्रव्यकी परिरणुतिरूप नहीं वत्तेता, स्वयं अपनी परि- 
शतिरूप ही प्रत्येक द्रव्य वर्तेता है । परदूणग्य तो बाह्य निमित्तमाच है, कोई 
द्रव्य दूसरे द्रव्यके कैत्रसें प्रवेश नहीं करता ( श्र्थातव्‌ निमित्त परका कुछ 
कर नहीं सकता ) ये सूत्र निमित्त--नेमित्तिक सम्बन्ध बतंलाता है। धमें, 
अघमें, आकाश, पुदुगल, जीव और कालक़्रे परके साथके चिमित्त सम्बन्ध 
बतानेवाले लक्षण वहाँ पर कहे है । 

(६) प्रश्च---“काल वतननेवाला है” ऐसा कहनेसे उसमें क्रिया-- 
वानपना प्राप्त होता है ? ( अर्थात्‌ काल पर द्रव्यको परिणमाता है, क्या 
ऐसा उसका अर्थ हो जाता है ? ) 

उचर----वह दृूषण नहीं आता । निमित्तमात्रमं सहकारी हेतुका 
ऋच्ण ता व्यपदेश), किया जाता है, जेसे यह कथन किया जाता है कि जाड़ोंमे 
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कंडोंकी अग्नि शिष्यको पढाती है; वहाँ शिष्य स्वयं पढता है किन्तु भ्रग्नि 
(ताप) उपस्थित रहती है इसलिये उपचारसे यह कथन किया जाता है कि 
अरिन पढाती है ।! इसी तरह पदार्थोके वर्तानेमें कालका प्रेरक हेतुत्व 
कहा है वह उपचारसे हेतु कहा जाता है। और अन्य पाँचों द्रव्य भी वहाँ 
उपस्थित है किन्तु उनको वर्तनामें निमित्त नही कहा जा सकता, क्योंकि 
उनमें उस तरहका हेतुत्व नही है । 
अब पुदुगल द्रव्यका लक्षण कहते हें 
स्पर्शरसगन्धवर्णवन्तः पुदूमला; ॥२३॥ 

अर्थे:--[ स्पर्द रस गंध वर्राबतः] स्पर्श, रस, गंध और वर्णेवाले 

[ पुदुंगलाः | पुदुगल द्रव्य है। 
टीका 

( १ ) सूत्रमें 'पुद्मलाः यह दाब्द बहुवचनमें है, इससे यह कहा है 
कि बहुततसे पुदुगल है और प्रत्येक पुद्गलमे चार लक्षण हैं, किसीमें भी 
चारसे कम नही हैं, ऐसा समम्काया गया है । 

(२ ) सूच १६ वें, २० वें मे पुदंगलोंका जीवके साथका निमित्तत्व 
बताया था और यहाँ पुदुगलका तदुभ्भगत ( उपादान ) लक्षण बताते हैं। 
जीवका तदुभूत लक्षण उपयोग, अ्रध्याय २ सूत्र श्राठमें बताया गया था 
और यहाँ पुदुगलके तदुसुत लक्षण कहे है । 

(३ ) इन चार ग्रुणोकी पर्यायोके भेद निम्नप्रकार हैं;---स्पर्श गुण 
की आठ पर्यायें है १--स्निग्घ, २--रूक्ष, ३--शीत, ४--उष्ण, ५--- 
हल्का, ६--भारी, ७--म्ृढु और ऊ--कर्कश । 

रस गुणकी दो पर्यायें है १--खट्टा, २---मीठा, ३-- कड॒वा, ४---- 
कषायला और ५४---चर्परा । इन पाँचोमेसे परमाझुमे एक कालमे एक रस 
पर्याय प्रगट होती है । हि 

गंध ग्रुरकी दो पर्यायें हैः---१--सछुगंघ श्रौर २--दुर्गंध । इन दोने 
मेसे एक कालमें एक गंध पर्याय प्रगट होती है । 

ब्द्द्‌ 
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बर्ण ग्रुणकी पाँच पर्यायें है-- १-काला, २-नीला, ३-पीला, ४- 
लाल और ५-सफेद । इन पाँचोंमेंसे परमारुके एक कालमें एक वर्ण पर्याय 
प्रगट होती है ॥ 


इस तरह चार ग्रुणके कुल २० भेद-पर्याय हैं। प्रत्येक पर्यायके दो, 
तीन, चारसे लेकर संख्यात, श्रसंख्घात और अनन्त भेद होते है । 

(४) कोई कहता है कि “पृथ्वी, जल, वायु तथा अग्निके परमाणुओं 
में जाति भेद है! कितु यह कथन यथार्थ नहीं है । पुदुल सब एक जातिका 
है। चारों गुर प्रत्येकमें होते हैं और पृथ्वी आदि अ्नेकरूपसे उसका परि- 
राम है । पाषाण भर लकड़ीरूपसे जो पृथ्वी है वह श्रग्निरूपसे परिणमन 
करती है । अ्र्नि, काजल, राखादि पृथ्वीरूपमें परिणमते हैं । चन्द्रकांत 
मरिय पृथ्वी है उसे चन्द्रमाके सामने रखने पर वह जलरूपमें परिणमन 
करती है । जल, मोती, नमक शभ्रादि पृथ्वीरूपसे उत्पन्न होते हैं। जी नामका 
अनाज (जो पृथ्वीकी जातिका है) खानेसे वायु उत्पन्न होती है, क्योंकि 
पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु पुदुगल द्रव्यके ही विकार है (पर्याय है ) । 

(४) प्रश्न---इस अध्यायके ४ वें सूचमें पुदगलका लक्षण रूपित्व 
कहा है तथापि इस सूत्रमे पुद्गलका लक्षण क्यो कहा ? 

उत्तर----इस अध्यायके चौथे सूत्रमे द्रव्योंकी विशेषता बतानेके लिये 
नित्य, अवस्थित और अरूपी कहा था और उसमें पुदुगलोंकी अ्रम्मूरतिकत्व प्राप्त 
होता था, उसके निराकरणके लिए पाँचवाँ सूच कहा था और यह सूत्र तो 
पुद्गलोका स्वरूप बतानेके लिए कहा है । 

(६) इस अध्यायके पाँचवें सूत्रकी टीका यहाँ पढ़नी चाहिए ।॥ 

(७) विदारणादि कारणसे जो टूट फूट होती है तथा संयोगके 
कारशणसे मिलना होता है---उसे पुदुगलके स्वरूपको जाननेवाले सर्व ज्ञदेव 
पुदुयल कहते हैं । ( देखो त्तत्त्वार्थलार अध्याय ३ गाथा ५५ ) 

(८) ग्रश्न---हँरा रंग कुछ रंगेकि मेलसे बनता है, इसलिए रंग 
के जो पाँच मेद बताये हैं वे मूल भेद कंसे रह सकते हैं ? 
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उचर----शल सत्ताकीअपेक्षासे ये भेद नहीं कहे गये किन्तु परस्पर 
के स्घूल अन्तरकी अपेक्षासे कहे हैं। रसादिके सम्बन्धमे यही बात सम- 
मनी चाहिए । रंगादिकी नियत संख्या नही है । (तत्त्वार्थ सार पृष्ठ १५८) 


अब पुदुगलकी पर्याय बतलाते हैं 
शब्दबन्धसोच्ष्म्यस्थो ल्यसंस्थानमेदत्तमश्छायातपो योत- 
वन्‍्तश्च ॥ २४० ॥ 


श्रथें“--उक्त लक्षण॒वाले पुदुगल [शब्द बंध सौक्म्य स्थौल्य संस्थान 
भेद त्तमरछायातपोद्योतब॑त्तः व] शब्द, बंघ, सूक्मता, स्थुलता, संस्थान 
(आकार), भेद, श्रंघका र, छाया, श्रातप और उद्योतादिवाले होते हैं, श्रर्थात्‌ 
ये भी पुदुगलकी पयर्यें हैं । 

टीका 

(१) इन अवस्थाओंमेंसे कितनी तो परमार और स्कंघ दोनोमे 
होती है और कई स्कंघमें ही होती हैं । 

(२) शब्द दो तरहका है--१-भाषात्मक और २-अभाषात्मक | इनमें 
से भाषात्मक दो तरहका है-- १-अक्षरात्मक और २-अनक्ष रात्मक | उनमे 
अक्षरात्मक भाषा संस्कृत और देशभाषारूप है। यह दोनों शास्कोंकोी प्रगट 

- करनेवाली और मनुष्यके वज्यवहारका कारगर है ॥ अनक्षरात्मक भाषा दो 
इन्द्रियसें लेकर चार इन्द्रियवालो तथा कितनेक पंचेन्द्रिय जीवोके होती है. 
और अतिशय रूप ज्ञानको प्रकाशित करनेकी कारण केवली भगवानकी 

दिव्य घ्वन्ति---ये सभी श्रनक्षरात्मक भाषा हैं । यह पुरुष निमित्तक है, इस- 
लिए प्रायोगिक है । 

अभाषात्मक झब्द भी दो भेद रूप हैं । एक प्रायोगिक दूसरा वेखसिक । 

जिस झाब्दके उत्पन्न होनेमे पुरुष निमितच हो वह प्रायोगिक है शौर जो 

पुरुष को बिना अपेक्षाके स्वभावरूप उत्पन्न ही वह वैख्नसिक है, जैसे मेघ 

भर्जनादि । प्रायोगिक भाषा चार तरहकी है---१--तत २-वितत ३-घन 

और ४-सुषिर । जो चमड़ेके ढोल, नगाड़े आदिसें उत्पन्न हो वह तत 
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है। तारवाली वीणा, सिततार तम्बूरादिसे उत्पन्न होनेवाली भाषाको 
बितत कहते हैं। घंटा आदिके बजानेसे उत्पन्न होनेवाली भाषा घन 
कहलाती है और जो बाँसुरी हांंखादिकसे उत्पन्न हो उसे सुषिर कहते है । 

जो कानसे सुना जाय उसे शब्द कहते है । जो झुखसे उत्पन्न हो 
सो भाषात्मक शब्द है । जो दो वस्तुके आघातसे उत्पन्न हो उसे अ्रभाषा- 
त्मक दाब्द कहते है । अभाषात्मक इछाब्द उत्पन्न होनेमें प्राणी तथा जड़ 
पदार्थ दोनों निमित्त है। जो केवल जड़ पदार्थके आवातसे उत्पन्न हो उसे 
वेखसिक कहते है, जिसके प्रासरिययोंका निमित्त होता है उसे प्रायोगिक 
कहते हैं । 

झुखसे निकलनेवाला जो शब्द अक्षर, पद, वाक्यरूप है उसे 
साक्षर भाषात्मक कहते हैं, उसे वर्णात्मक भी कहते है । 


तीथैकर भगवानके सव प्रदेशोंसे जो निरक्षर ध्वनि निकलती है 
उसे अनक्षर भाषात्मक कहा जाता है,---ध्वन्यात्मक भी कहा जाता है । 

बंध दो तरहका है---१-बैस्नसिक और दूसरा प्रायोग्रिक । पुरुष 
की अपेक्षासे रहित जो बंध होता है उसे वैद्ससिक कहते हैं । यह वैस्नसिक 
दो तरहका है १-आदिसमान २-अनादिमान । उसमें स्निग्ध रूक्षादि के 
कारण से जो बिजली, उल्कापात, बादल, आग, इन्द्रधनुष गादि होते हैं 
उसे आदिमान वैस्नसिक-बंध कहते हैं | पुदुयबलका अनादिमान बंध महास्कंघ 
आदि हैं । ( श्रमृतिक पदार्थोमिं भी वेस्नसिक अनादिमान बंध उपचारसे 
कहा जाता है । यह घर्मे, अघर्में तथा आकाश्यका है एवं अमूर्तिक और 
सू्तिक पदार्थेका श्रनादिमान बंघध-घर्मे, अघमं, आकादा और जगदुन्यापी 
महास्कंघका है ) 

जो पुरुषकी अपेक्षा सहित हो वह प्रायोगिक बंघ है| उसके दो 
भेद हैं--- १-अजीव विषय २-जीवाजीव विषय । लाखका लकड़ीका जो बघ 
है सो अजीव विषयक प्रायोगिक वंघ है । जीवके जो कम और नौकर्म 
वंध हैं सो जीवाजीव विपयक प्रायोगिक चंघ हैं । 

सक्ष्म---दो तरह का है---१-अंत्य २-श्रापेक्षिक । परमारु अंत्य 
सूदम है । आऑँवलेसे बेर सूदम है, वह आ्रापेक्षिक सूक्म है । 
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स्थुल---छो तरहका है (१) भअन्त्य, (२) आपेक्षिक । जो जगदु- 
व्यापी महास्कंघ है सो अन्त्य स्थुल है, उससे बड़ा दूसरा कोई स्कंघ नहीं 
है । बेर! श्राचला आदि आपेक्षिक स्थूल हैं । 

संस्थान--भ्राकृतिको संस्थान कहते हैं उसके दो भेद हैं (१) इत्थं 
लक्षण संस्थान और (२) अनित्थं॑लक्षण संस्थान । उसमे गोल, चिकोरा, 
चौरस, लम्बा, चौड़ा, परिमंडल ये इत्थलक्षण संस्थान है । बादल आदि 
जिसकी कोई आकृति नही वह अनित्यंलक्षण संस्थाच है । 


भेद-छह तरहका है। (१) उत्कर, (२) इणे, (३) खंड, (४) 
चूरिका, (५) प्रतर और (६) अनुचटन । आरे आदिसे लकड़ी आादिका 
विदारण करना सो उत्कर है । जौ, गेहूँ, बाजरा आविका आदा चूरों है! 
घडे आदिके टुकडे खण्ड हैं । उड़द, मूग, चना, चोला आदि दालको 
चूशिका कहते है । तप्त्यमान लोहेको घन इत्यादिसे पीटने' पर जो स्फु- 
लिंय ( चिन्गारियाँ ) मिकलते हैं उसे अनुचटन कहते हैं । 


अन्धकार-जी प्रकाशका विरोधी है सो अन्धकार है । 


छाया-प्रकाश (उजेले) को ढकनेवाली छाया है । वह दो प्रकारकी 
है (१) तदुवणुपरिण॒ति (२) प्रतिविम्जस्वरूप । रंगोन काँचमेसे देखनेपर 
जैसा काँचका रंग हो वैसा ही दिखाई देता है यह तदुबर्सोपरिणत्ति कह- 
लाती है । और दर्पण, फोटो श्रादिमे जो प्रतिविब देखा जाता उसे प्रति- 
बिस्‍्तब स्वरूप कहते है । 

आतप-सूर्य विमानके हारा जो उत्तम श्रकाश होता है उसे आरत्तप 
कहते हैं । 

उद्योत-चनद्रमा, चन्द्रकान्त भरिण, दीपक आदिके श्रकाशको उद्योत्त 
कहते है । 

सूत्रमें जो 'च झाज्द कहा है उसके द्वारा प्रेरणा, अभिधात 
(मारना) आदि जो पुदलके विकार है उनका समावेश किया गया है । 
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उपरोक्त भेदोंमें 'सूक्ष्म! तथा “संस्थान” (ये दो मेद) परमाणु और 
स्कंघ दोनोंमें होते है और अन्य सब स्कंघके प्रकार हैं । 


(३) दूसरी तरहसे पुद्रलके छह भेद हैं १-सूक्ष्म-सूक्ष्म, २-सूक्ष्म, 
३-सुक्मस्घुल, ४-स्थुलसुक्ष्म, ५-स्थुल और ६-स्थुलस्थूल । 


१-सक्ष्म-धक्ष्म---परमारु सूक्ष्म-सूक्ष्म है । 
२-सक्ष्म----कार्माणवर्गे णा सूक्ष्म है । 


ही ३-खक्ष्म-स्थूल स्पर्श, रस, गंध और हाब्द ये सूक्मस्थुल हैं। 
क्योंकि ये आँखसे दिखाई नही देते इसलिये सूक्ष्म है और चार इन्द्रियोंसे 
जाने जाते हैं इसलिये स्थूल हैं । 

मर ७-स्थूछ-खक्ष्म-छाया, परछाँई, प्रकाश आदि स्थूलसूक्ष्म हैं 
व्‌ वह आँखसे दिखाई देती हैं इसलिये स्थूल हैं और उसे हाथसे पकड़ 
नही सकते इसलिये सूक्ष्म है । 

४--स्थूल-जल, तेल आदि सब स्थूल है क्योंकि छेदन, मेदनसे 
ये श्रलग हो जाते हैं और इकट्टू करनेसे मिल जाते हैं । 

६-स्थुल-स्थूल-ए थ्वी, पर्बेत, काष्ठ आदि स्थूल-स्थुल हैं वे पुथक्‌ 

- करनेसे पृथक तो हो जाते हैं किन्तु फिर मिल नहीं सकते । 

परमाणु इन्द्रिय ग्राह्मय नही है तो इन्द्रिय आह्य होनेकी उसमें 
थोग्यता है । इसीत रह सूक्ष्म स्कंधको भी सममना चाहिये । 

(४) शब्दको आकाशका गुण सानना भूल है, क्योंकि आकाश 
अमृतिक है और हाब्द सूर्तिक है, इसलिये शब्द आकाशका गुर नहीं हो 
सकता । छब्दका सूर्तिकत्व साक्षात्‌ है क्योंकि शब्द करे इन्द्रियसे ग्रहरा 
होता है, हस्तादिसे तथा दीवाल आदिसे रोका जाता है और हवा आदि 
सूर्तिक वस्तुसे उसका तिरस्कार होता है, दूर जाता है। शब्द पुद्ल 
व्रव्यकी पर्याय है इसलिये सृतिक है । यह श्रमाणसिद्ध है। पुद्लस्कंधके 
परस्पर भिड़नेसें---ट्करानेसे शब्द प्रगट होता है ॥ र४ ॥! 
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अब पुद्गलके मेद बतलाते हैं 
अणएणवब; स्कन्धाश्च ॥ २५ ॥। 


भ्रर्थे---पुद्ठल द्रव्य [ श्रशणव: स्कन्‍्धा: च ] भरा और स्कंध के 
भेदसे दो प्रकारके है । अं कम 
टीका 


(१) अज़ु----जिसका विभाग न हो सके ऐसे पुदुगलकों अर 
कहते है । पुदुगल मूल ( 5779]6 ) द्रव्य है । 

स्कंघ--दो तीन से लेकर संख्यात, असंख्यात और अनन्त पर- 
भाणुओंके पिण्डको स्कंघ कहते है | 

( २ ) स्कंध पुदुगल द्रव्यकी विद्येषत्रा है। स्पर्थय ग्रुण के कारणसे 
वे स्कंघरूपसे परिणमते हैं । स्क्रंधवऊप कब होता है यह इस अध्यायके 
२६, ३३, ३६ और ३७ वें सूत्रमे कहा है और वह कब स्कंघरूपमे नही 


होता यह सूच ३४ व ३५ में बताया है । 
( ३ ) ऐसी विद्येषता श्रन्य किसी द्रव्यमें नहीं है, क्योकि दूसरे 


द्रव्य अमृर्तिक हैं। यह सूत्र मिलापके संबंधमे द्रव्योंका अनेकान्तत्व 


बतलाता है । 
(४ ) परमार्णु स्वय ही मध्य और स्वंयं ही श्रंत है, क्योकि वह 


शक प्रदेशी और अविभागी है || २५ ॥! 
अब स्कंघोंकी उत्पचिका कारण बवलाते हैं 
मेदसंघातेभ्यः उत्पयन्ते ॥॥ २६ 0 
भ्रथें“--परमाणुओके[ भेदसंघातेम्य: | भेद ( अलग होनेसे ) 
संघात ( मिलने से ) अथवा मेद संघात दोनो से [ उत्पचन्ते | प्रुदुगबल 
स्कंधोंकी उत्पत्ति होती है । 
टीका 
(१) पिछले सुत्रोंमे ( पूर्वोक्त सुचोमें ) पुद्नलद्रग्यफी विशिष्ठता वत- 
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लाते हुए अरु और स्कंघ ये दो भेद बताए; तब प्रदन यह उठता है कि 
स्कंधोंकी उत्पत्ति किस तरह होती है ? उसके स्पष्टरूपसे तीन कारण बत- 
लाए है । सूत्रमें हिवचनका प्रयोग न करते हुए वहुवचन ( संघातेभ्यः ) 
प्रयोग किया है, इससे मेद-संघातका तीसरा प्रकार व्यक्त होता है । 

(२) दृष्टानत--- १०० परमारझुओंका स्कंघ है, उसमेंसो दस पर- 
मारखु अलग हो जानेसे €० परमाणुओंका स्कंध बना; यह भेदका हृष्हान्त 
है । उसमें ( सौ परमाणुके स्कंघमें ) दस परमाणुओ्रोंके मिलनेसे एक सौ 
दस परसाणुओंका स्कंघ हुआ; यह सघातका दृष्टान्त है। उसीमें ही एक 
साथ दस परमाणुओंके अलग होने श्रोर पन्द्रह परमाणुओंके मिल जानेसे 
एक सौ पाँच परमाझुओंका स्कंघ हुआ, यह भेद संघातका उदाहरण है।।२ ६॥ 


अब अणुकी उत्पचिका कारण बतलाते हैं 
भेदादएुः ॥ २७॥ 
भर्थ---[ श्रणुः] अर्की उत्पत्ति [ भेदात ] भेदसे होती है २७॥॥ 
दिखाई देने योग्य स्थूल स्कन्धकी उत्पचिका कारण बतलाते हैं 
भेदसंघाताभ्यां चाक्तुषप: ॥ २८ ॥। 
झअर्थे---[ चाक्षुषः | चक्षुइन्द्रियसे देखनेयोग्य स्कंघ [ भ्ेद्संघाताम्पास ] 
भेद और संघात दोनोंके एकत्र रूप होनेसे उत्पन्न होता है, अकेले भेद 
से नहीं । 
टीका 


(१) प्रश्चन---जो चक्षुइन्द्रिकके गोचर न हो ऐसा स्कंध चक्षुगोचर 
कंसे होता है ? 

उचर---जिस समय सूक्ष्म स्कंधका मेद हो उसी समय चक्षुइंद्रिय- 
गोचर स्कंघमें वह संघातरूप हो तो वह चक्कुगोचर ही जाता है। सूत्रमें 
न्‍्वाक्षुप:! छाब्दका प्रयोग किया है, उसका श्रर्थें चक्षु इंद्रिययोचर होता है । 
चक्षुइंद्रिययोचर स्क॑बच अकेले भेदसे या अकेले सघातसे नही होता । 
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( देखो राजवातिक सूत्र २८ की टीका, प्रष्ठ ३९१, श्रर्थ प्रकाशि- 
का पृष्ठ २११० ) 

(2) (धा57-298 ९४2० जाती गा076 शाएटड लाश 
(रात्ांत& बात करज्कण्ना6पठ इठांत 6 णिागप्रपां& 78+--- 
(पत्र 4 +- 22-३3 ठा + स्ल + ०. 

अर्थ---सड़े पानीमें उत्पन्न गैसकों मारे गैस” कहते हैं । उसकी 
गंघ नही आती, रंग भी मालूम नही होता, किन्तु वह जल सकता है। 
उसे एक क्लोरीन नामक गैस जो हरिताभ पीले रंगका है उसके साथ 
मिलाने पर वह नेत्र इन्द्रियसे दिखाई देनेवाला एक तीसरा एसिड पदार्थे 
होता है, उसे मैथील क्लोराइड हाइड्रोक्लोरिक एसिड कहते हैं । ( इंग्लिश 
तत्त्वार्थसूत्रके इस सूचके नीचेकी टीका ) 

(३) ओक्सीजन और हाइड्रोजन दो वाद है, दोनों नेत्र इन्द्रियसे 
अगोचर स्कंघ हैं। दोनोंके मिलाप होनेपर नेत्र इन्द्रिय गोचर जल हो 
जाता है । इसलिये नेत्नइन्द्रिययोचर स्कथ होमेके लिए जिसमे मिलाप 
हो वह नेत्रइन्द्रियोचर होना ही चाहिये ऐसा नियम नही है और सुत्रमें 
भी नेत्नइन्द्रियगोचर स्कंच चाहिए ही ऐसा कथन नहीं है । सूचमें सामान्य 
कथन है ॥ २८ ॥॥ 

इसतरह चहों द्रव्योंके विशेष लक्षणोंका कथन किया जा डुका । 
अब द्रव्योंका सामान्य लक्षण कहते हें 
सद्द्र्ब्य लक्षणम्‌ ॥ २६ ॥॥ 

भर्थ:---] ब्रव्यलक्षणमसर्‌ | द्वव्यका लक्षण [_ सत्‌ | सच ( अस्ति- 

त्व)्है। 
टीका 


स्वरूपके बतलानेवाले ५ महासूच इस अध्य|यमें दिए 
इ८ और ४२ वें सूत्र हैं । उनमें भी यह सूच सल- 
विचार करनेके लिए सबसे पहले यह 


(१) वस्तु स्व 
गए हैं । वे २६-३०-३२- 
नीवरूप है, क्योकि किसी भी वस्ठुके 
४४ 
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निम्बय होना चाहिये कि वह वस्तु है या नहीं । इसलिये जगतु्में जो जो 
वस्तु हो वह सत्रूपसे होनी हो चाहिये | जो वस्तु है उसीका विशेष 
विचार किया जाता है। 

(२) इस सूत्रमें 'द्रव्य' छाब्दका प्रयोग किया है, वह ऐसा भी बत- 
लाता है कि उसमें द्रव्यत्व गुण है, (कि जिस वक्तिके कारण द्रव्य सदा एक 
रूपसे न रहने पर उसकी अवस्था (-पर्याय ) हमेशा बदलती रहती है ।* 

(३) अब प्रदन यह उठता है कि जब कि द्रव्य हमेशा अपनी 
पर्याय बदलता है तब क्या वह द्रग्प बदलकर दूसरे द्वव्यरूप हो जाता है ? 
इस प्रश्नका उत्तर इस सूत्रमें प्रयोग किया गया “सतु' शब्द देता है 'सत्‌' 
शब्द बतलाता है कि द्रव्यमें अस्तित्व गुण है और इस शक्तिक्रे कारण 
द्व्यका कभी नाश नहीं होता । 

(४) इससे यह सिद्ध हुआ कि द्रव्यकी पर्याय समय समय पर 
वदलती है तो भी द्रव्य चिकाल कायम ( मौजूद ) रहता है | यह सिद्धान्त 
सूच्र ३० और ३८ में दिया गया है । 

(५) जिसके “है!” पनत्न ( अस्तित्व ) हो वह द्रव्प है। इसतरह 
अस्तित्व” गुणके द्वारा द्व्यकी रचना की जा सकती है । इसलिए इस 
सूत्रमें द्रव्यका लक्षण “सत्‌” कहा है । यह सूत्र बतलाता है कि जिसका 
अस्तित्व हो वह द्रग्य है । 

(६) अतः यह सिद्ध हुआ कि “सतत! लक्षण द्वारा द्रव्य पहचाना 
जा सकता है | उपरोक्त कथनसे दो सिद्धांत निकले कि द्रव्यमें “प्रमेयर्व! 
( ज्ञानमे ज्ञात होने योग्य---7£70%47!० ) ग्रुण है और यह द्रव्य स्वयं 
स्व को जाननेवाला हो अथवा दूसरे द्रव्य उसे जाननेवाला हो । यदि ऐसा 
न हो तो निश्चित ही नही होता कि '“द्रग्य' है । इसलिये यह भी सिद्ध 
होता है कि द्वव्यमे 'प्रमेयत्व” ग्रुण है और द्रव्य या तो जाननेवाला (चेतन) 
अथवा नही जाननेवाला (बचेततन) है । जाननेवाला द्रव्प प्जीव” है और 
नही जाननेवाला “अजीव' है । 

(७) प्रत्येफ द्रव्य अपनी प्रयोजनभ्रव श्रर्थक्रिया (सिएाटला०7- 
शा।९) करता ही है । यदि द्रव्य अर्थ क्रिया न करे तो वह कार्य रहित हो 
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जाय श्रर्थात्‌ व्यर्थें हो जाय किन्तु व्य्थैंका ( अपने कार्य रहित )कोई द्रव्य 
होता ही नही । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रत्येक द्वव्यमें वस्तुत्व” चामका 
शुण है । 
(८) और वस्तुत्व गुणके कारण जो स्वयं अपनी क्रिया करे वही वस्तु 
कही जाती है। इससे यह घिद्ध हुआ कि एक द्वग्य दूसरे द्वव्यका कुछ 
कर नही सकता ॥ 

(६) पुन्रपि जो द्रग्प है उसका 'द्रव्यत्व-ग्रुणत्व” जिस रझूपमें' 
हो वैसा कायम रहकर परिणमन करता है किन्तु दुसरेमे प्रवेश' नहीं कर 
सकता, इस गुणको “अग्रुरुलघुत्व” गुण कहते है। इसी शक्तिके कारण द्रव्य 
का द्रव्यत्व रहता है और एक द्रव्य दुसरे द्रव्यकूप परिणमित नहीं होता, 
झौर एक गुण दूसरे ग्रुणरूप परिणमित नहीं होता, वथा एक द्रग्यके' 
अनेक (अनन्त) ग्रुण विखर कर अलग अलग नही हो जाते । 

(१०) इस तरह प्रत्येक द्रव्यमे सामान्य ग्रण बहुत से होते हैं 
किंतु छुखय रूपसे छह सामान्य गुण हैं १-अस्तित्व ( जो इस सूत्रमे 'सत्‌' 
शब्द के द्वारा स्पष्ट रूपसे बतलाया है ), २-वस्तुत्व ३-द्रव्यत्व ४-प्रमेयत्व 
ध५-अग्रुरुलघुत्व और ६-प्रदेशत्व । 

(११) प्रवेशत्व ग्रुणकी ऐसी व्याख्या है कि जिस शक्ति के कारण 
द्रव्यका कोई न कोई आकार अवरय हो । 

(१२) इन प्रत्येक सामान्य ग्र॒ुणोमे 'सत्‌” (अस्तित्व) मुख्य है क्योंकि 
उसके द्वारा द्रव्यका अस्वित्व ( होने रूप-सत्ता ) निमश्धित होता है । यदि 
द्रव्य हो तो ही दूसरे ग्रुणा हो सकते हैं, इसलिये यहाँ सतत” को द्रव्यका 
लक्षण कहा है। 

(१३) भत्येक द्रव्यके विशेष लक्षण पहले कह्ढे जा छुके हैं वे मिम्त 
प्रकार हैं--- (१) जीव--अध्याय २, सूत्र १ तथा ८ (२) अजीवके पाँच 
भेदोंमेसे पुद्गल अध्याय ५ सूत्र २३ । घम््मं और अधमे-अध्याय ५ सूच १७ 
आकाश-अध्याय ४, सूत्र श८ और काल-अध्याय ५ सूत्र २२। 

जीव तथा पुदुगलकी विकारी अवस्थाका निर्मित्त नैमित्तिक संवंब 


इस अध्यायके सूत्र १६, २० २१५ २४, २५, २४ र२७, र८, डे२+ ३५, 
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-३६, शे८ में दिया है; उनमें जीवका एक दूसरेका सम्बन्ध सूत्र २० में 
बताया । जीवका पुदुगलके साथका सम्बन्ध सूच १६, २० में बताया झौर 
पुदुगलका परस्परका सम्बन्ध बाकीके सुत्रोंमें बताया गया है । 

(१४) 'सत्‌' लक्षण कहनेसे यह सिद्ध हुआ कि स्व की अपेक्षासे 
द्रग्य सत्‌! है । इसका यह अर्थे हुआ कि वह स्वरूपसे है पर रूपसे नही । 
'अस्तित्वा प्रयथट रूपसे और “नास्तित्व' गर्भित रूपसे (इस सूत्रमें) कहकर 
यह बतलाया है कि प्रत्येक द्रव्य स्वयं स्वसे है और पर रूपसे न होनेसे 
एक द्रव्य अपना सब कुछ कर सकता है, कितु दूसरे द्वव्यका कभी कुछ नही 
कर सकता । इस सिद्धान्तका नाम' “अनेकांत' है श्रौर वह इस अ्रध्यायके 
३२ वें सूत्रमे बतलाया गया है ॥ २६ ॥॥ 

अब सतका लक्षण बताते हैं 
उत्पादव्ययप्रोव्ययुक्त' सत्‌ ॥३०॥। 

प्र्थे:---[ उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्तं | जो उत्पाद-व्यय-श्रौव्य सहित 

हो [ सत्‌ | सो सत्‌ है । 
टीका 

(१) जगत्‌में सत॒के संबंधमें कई असत्‌ मान्यतायें चल रही हैं । 
कोई “सत्‌' को सर्वेथा कुटस्थ---जो कभो न बदले ऐसा मानते है; कोई ऐसा 
कहते हैं कि सत्‌ ज्ञान गोचर नही है, इसलिए 'सत्‌” का यथार्थ त्रिकाली 
अ्रबाधित स्वरूप इस सूचमसे कहा है । 

(२) प्रत्येक वस्तुका स्वरूप 'स्थायी रहते हुये बदलता है” उसे 
चइंग्लियमें ४८ाप्राक्षा0ए जंग & दावा7ए९2 (बदलनेके साथ स्थायित्व): 
कहा है । उसे दूसरी तरह यों भी कहते हैं कि--० $प्र०5।6708 क्‍8 668४07- 
०9९८१, ९ए८ा५ 5प08४(9008 ०0875 268 45 ६0779. (कोई वस्तु नाश नही 
होती, प्रत्येक वस्तु अपनी अवस्था बदलती है )॥ 

(३) उत्पादू----चित्तन अथवा अचेतन द्रव्यमें नवीन अवस्थाका 


प्रगट होना सो उत्पाद है ॥+ प्रत्येक उत्पाद होने पर पूर्वकालसे चला आया 
जो स्वभाव या स्वजाति है वह कभी छूट नही सकती । 
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व्यय---स्वजाति यानी गुल स्वभावके नष्ट हुए बिना जो चेतन 
जे री द्रग्यसें पूर्वी अवस्थाका विवाश (उत्पादके समय ही) होना सो 

प्रीव्य--अनादि अनन्तकाल तक सदा बना रहनेवाला घुल स्वभाव 
जिसका व्यय या उत्पाद नही होता उसे ध्रौव्य कहते है (देखो तत्त्वाथैसार 
अध्याय ३3 याथा दसे८ ) 

(४) सर्वार्थसिद्धिमे प्लौव्यकी व्याख्या इस सूत्र की टीकामे पृष्ठ 
१०४५ में संस्कृतमे निम्पप्रकार दी हैः--- 

“अनादिपारिणामिक एवभावेन व्ययोदयाभावावृश्र॒वति स्थिरी- 
भवती ति भुवः ।? 

श्र्थ:--जो अ्नादि पारिखामिक स्वभावके द्वारा व्यव तथा उत्पाद 
के झभावसे ध्रूव रहता है---स्थिर रहता है वह छुव है। 

(५) इस सूत्रमे 'सत्‌” का अनेकात रूप बतलाया है । यद्यपि 
त्रिकालापेक्षासे सत्‌ 'छुव” है तो भी समय समय पर नवीन पर्याय उत्पन्न 
होती है और पुरानी पर्याय नष्ट होती है भर्थात्‌ द्रव्यमे समा जाती है, वर्तें- 
मान काल की अपेक्षासे श्रभावरूप होता है---इस तरह कर्थंचित्‌ नित्यत्व 
झौर कर्थंचित्‌ अनित्यत्व द्रव्यका अ्रनेकांतपन है । 

( ६ ) इस सूत्रमे पर्यायका भी अनेकातपन बतलाया है। जो 
उत्पाद है सो अस्तिरूप पर्याय है और जो व्यय है सो चास्तिरूप पर्याय है । 
स्वकी पर्याय स्वसे होती है परले नही होती ऐसा “उत्पाद! से बताया। 
स्व पर्यायकी नास्ति---अभाव भी स्वसे ही होता है, परसे नही होता । 
“प्रत्येक द्रव्यका उत्पाद व्यय स्वतंत्र उस द्वग्यसे है” ऐसा बताकर द्वव्प, 
भुण तथा पर्यायकी स्वतंत्रता बतलाई-परका असहायकपन बतलाया। 

(७) धर्म ( शुद्धता ) आत्मामें द्रव्यहपसे त्रिकाल भरपूर है, 
अनादिसे जीवके पर्याव रूपमे घर प्रगट नहीं हुआ, किंतु जीव जब पर्याय 
में घ॒र्में व्यक्त करे तब व्यक्त होता है, ऐसा उत्पाद शब्दका प्रयोग बताया और 
उसी समय विकारका व्यय होता है ऐसा व्यय दब्दको कहकर बताया । 
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उस अविकारी भावके प्रगट होने और विकारीभावके व्ययका लाभ त्रिकाल 
भसोजूद रहनेवाले ऐसे ध्लूव द्वग्यके प्राप्त होता है ऐसा पअ्रौग्य शब्द अच्तमें 
देकर बतलाया है । 

(८) प्रश्त---“युक्त” शब्द एक पदार्थेंसे दूसरे पदार्थंका पुथकत्व 
बतलाता है-जेसे---दण्ड युक्त दंडी । ऐसा होनेसे उत्पाद व्यय और पअ्रौन्य 
का द्रव्यसे भिन्न होना समझा जाता है अर्थात्‌ द्वग्यके उत्पाद व्यय और 
अ्रौव्यका द्रव्यमें अभावका प्रसंग आता है उसका क्‍या स्पष्टीकरण है ? 

उचर---युक्त” शब्द जहाँ अभेदकी अपेक्षा हो वहाँ भी प्रयोग किया 
जाता है जेसे---सार युक्त स्तंभ । यहाँ युक्त शब्द अभेदनयसे कहा है । 
यहाँ युक्त शब्द एकमेकतारूप अरथेमें समभना । 

(९) सत्‌ स्वतंत्र और स्व सहायक है अतः उत्पाद और व्यय भी 
धत्येक द्रव्पमें सस्‍्वतंत्ररूपसे होते है | श्री कुन्दकुन्दाचार्यने' प्र० सार गा० 
१०७ में पर्यायको भी सत्‌पना कहा है---“सदुद्वव्यं सच्च ग्रुणः सच्चेव च 
पर्याय इति विस्तार: ।” 

प्रश्त---जीवमें होनेवाली विकारी पर्याय पराधीन कही जाती है. 
इसका क्या काररा है ? 

उतच्तर----पर्याय भी एक समय स्थायी अनित्य सत्‌ होनेसे विकारी' 
पर्याय भी जीव जब स्वतंत्ररूपसे अपने पुरुषार्थके द्वारा करे तब होती है । 
यदि वैसा न माना जाय तो द्रव्यका लक्षणा 'सत्‌' सिद्ध न हो और इस- 

लिए द्रव्यका नाश हो जाय । जीव स्वयं स्वतंच्ररूपसे अपने भावमें परके 
आधीन होता है इसलिए विकारी पर्यायको पराधीन कहा जाता है ॥ कितु 
ऐसा मानना न्याय संगत नही है कि “परद्रग्ध जीवको आधीन करता है 
इसलिये विकारी पर्याय होती है ।' 


प्रश्न----क्या यह सानन्‍्यता ठीक है कि “जब द्रव्य कर्मेका बल होता 
है तथ कम जीवकों आधीन कर लेते हैं क्‍पोकि कम में महान शक्ति है ?” 
उत्तर---नहीं ऐसा नही है। प्रत्येक द्वव्यका प्रभाव श्रीर द्यक्ति 
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उसके क्षेत्र्में रहती है । जीवमें कर्मकी शक्ति नहीं जा सकती इसलिए कम 
३222९ कभी भी आधोन नहों कर सकता । यह नियम' श्रीसमयसार 
नाटकमें दिया गया है वह उपयोगी होनेसे यहाँ दिया जाता है:--- 


१--अज्ञानियोंके विचारमें रागह्ेेषका कारणः--- 
-दोहा-- 
कोर्ई म्रख यों कहै, राय हेष परिणाम ॥ 
पुद्गलकी जोरावरी, वरते आतसराम' ॥६२॥। 
ज्यों ज्यों पुदुगल बल करे धरि घरि कर्मेज भेष । 
रागदोषको परिणमसन, त्यौ त्योँ होइ विशेष ॥॥६३।॥। 
भ्रथे:--कोई कोई मू्खे ऐसा कहते हैं कि जात्मामें राग-हेष भाव 
पुद्गलकी जबरदस्तीसे होता है ॥६२।। पुदुगल कमेरूप परिणमनके उदय 
मे जितना जितना बल करता है उतनी उतनी बाहुल्‍यतासे राग-ह्वेष परि- 
शाम होते हैं ॥६३।। 
“--अज्ञानीको सत्य सार्यका उपदेश--- 
--दोहा--- 
इहि विध जो विपरीत पख, यहे सद्दहै कोइ । 
सो नरः राग विरोघ सों, कबहूँ भिन्न न होइ॥६४।॥॥ 
सुगुरु कहैं जगमे रहै, पुदुगल संग सदीव ॥ 
सहज छुद्ध परिणमनिको, ओऔसर लहे न जीव ॥६५॥ 
ताते चिदुभावनि विष, समरथ चेतन राउ । 
राग विरोध मिथ्यातमे, समकितमें सिंव भाउ ॥5 ६।। 
है ( देखो समयप्तार चाटक प्रष्ठ ३५३ ) 
झर्थ:---ऊपर जो रीति कही है वह तो विपरीत पक्ष है । जो कोई 
उसे अहरा करता है या श्षद्धाच करता है उस जीवके राग छ्वेष और मोह 
कभी पृथक होते ही नही । श्री ग्रर कहते हैं कि जीवके पुदुगलका साथ सदा 
( अनादिका ) रहता है वो फिर सहज छुद्ध परिणमनका अवसर जीवको 
कभी मिले ही नही । इसलिये चैतन्यका भाव क्रनेमे चेतन राजा ही समर्थ 
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है; वह मिथ्यात्वदशार्में स्व से राग देषरूप होता है और सम्यक्त्वदशारमें---- 
शिव भाउ अर्थात्‌ सम्यग्दशेंन-ज्ञान-चारित्ररूप होता है । 
२--जीवको कर्मेका उदय कुछ असर नहीं कर सकता अश्रर्थाव्‌ 
निभित्त उपादानको कुछ कर नहीं सकता । इच्द्रियोंके भोग, लक्ष्मी, सगे 
सम्बन्धी या मकान आदिके सम्बन्धर्में भी यही नियम है । यह नियम श्री 
समयसार नाटकके सर्वविज्वुद्धि द्वारमें निम्तरूपसे दिया हैः---- 
“--सर्वेया-- 
कोर्ऊँ शिष्य कहै स्वामी राग रोष परिनाम, 
ताकौ सुल प्रेरक कहहु तुम कौन है ? 
पुदुगेल करम॑ जोगं किघों इन्द्रिनिको भोग, 
किघो घन किधो परिजन किघौो भौन है ॥। 
गुंर केहँँ छुहों दर्ये अपने शअ्रपने' रूप, 
सबनिकौ सदा असहाई परिनौन है ॥ 
कोउ कीउ दरब काहुकों न प्रेरक कदाचि ताते. न प्रेरक कदाचि ताते, 
राग दोष मोह मसृषा सदिरा अचौन है ॥६१।॥॥। 
अथे---शिष्य कहता है---है स्वामी ! राग हेष परिणामका समूल 
प्रेरक कौन है सो आप कही, पुद्गल कर्म या इन्द्रियोके भोग या घन या 
घरके मनुष्य या मकान ? श्री ग्रुरु समाधान करते हैं कि छहों द्वव्य अपने 
अपने स्वरूपमें सदा असहाय परिणमते हैं । कोई द्रव्य किसी द्रव्यका कभी 
भी प्रेरक नही है। राग देषका कारण मिथ्यात्वरूपी मदिराका पान है । 
(१०) पंचाध्यायी अ्० १ गा० ८८ में भी वस्तुकी हरएक जवस्था- 
(-पर्याय भी ) “स्वतः सिद्ध” एवं “'स्वसहाय॑' है ऐसा कहा है--- 
वस्त्वेस्ति स्त्रतः सिद्ध यथा तंथा तत्स्वतश्च परिणामि । 
तस्माहुत्पादस्थिति भंगमर्य॑ तत्‌ सदेतदिह नियमात्‌ ।। <९॥ - 
अथे---जैसे वस्तु स्वतः सिद्ध है वैसे ही यह “स्वतः परिणमन- 
शील” नी है, इसलिये यहाँ पर यह सत्‌ नियमसे उत्पाद व्यय और शअ्रौष्य 
स्वरूप है । इसप्रकार किसी भी वस्तुकी कोई भो अवस्था, किसी भी 
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समय, परके हारा नहीं की जा संकती, वस्तु सदा स्वतः परिणमन 
+ ; शील' 
होनेसे अपनी पर्याय यानी अपने हरएक गुरणके वर्तमान ( अवस्था विशेष ) 
का वह स्वयं ही सष्टा-रचयिता है।॥ ३० 
अब नित्यका लक्षण कहते हैं 
चटद्धापाव्यय नत्यम ॥ 38१ ॥ 
भ्र्यें--[ तद॒भावाव्ययं | तदुभावसे जो अध्यय है-वाश नहीं 
होना सो [ नित्यस्‌ | चित्य है । 
दीका 
हि ( १ ) जो पहले समयमें हो वही दुसरे समयमें हो उसे तदुभाव' 
कहते हैं; वह नित्य होता है--अव्यय--अविनाशी होता है । 

( २ ) इस अध्यायके चौथे सूचमे कहा है कि द्रव्यका स्वरूप नित्य 
है | उसको व्याख्या इस सूत्रमें दो यई है । 

( ३ ) अत्यभिज्ञानके हेतु को तदुभाव कहते हैं। जैसे कि द्वव्यको 
पहले समयमें देखनेके बाद दुसरे आदि समयोमें देखनेसे “यह वही है जिसे 
मैंने पहले देखा था” ऐसा जो जोड़रूपज्ञान है वह द्रग्यका द्वग्यत्व बतलाता 
है, परन्तु यह चित्यता कथंचित्‌ है क्योकि यह सामान्य स्वरूप की अपेक्षासे 
होती है । पर्यायकी श्रपेक्षासे द्रव्य अनित्य है । इसतरह जगत मे समस्त 
द्रव्य नित्यानित्यरूप हैं । यह प्रमारा दृष्ट है । 

( ४ ) आत्मामें सवेथा वित्यता समानने से मनुष्य, नरकादिकरूप 
संसार तथा संसारसे अत्यन्त छूटनेरूप मोक्ष नहीं बन सकता । सर्वथा 
नित्यतों मारननेंसे संसार स्वरूपका वर्णन भर मोक्ष-उपायका कथन करने 
में विरोधता आती हैं, इसलिये स्वेधा नित्य मानना न्याय संगत नही 
है ३१ ॥। 

शक वस्तुमें दो पिरुद्ध धर्म सिद्ध करने की रीति बतलाते हें 
अपितानेपितसिद्धेः ॥ शे२ ॥ 


बेर 
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भ्रथें----[ श्रपितानर्पितसिद्धेः ] प्रधानता और गौखणातासे पदार्थों 
की सिद्धि होती है 
टीका 


( १ ) प्रत्येक वस्तु अनेकान्त स्वरूप है यह सिद्धान्त इस सूत्रमें 
स्याद्गाद द्वारा कहा है । नित्यता ओर अनित्यता परस्पर विरोधी धर्म हैं, 
तथापि वे वस्तुको वस्तुपनमें निष्पन्न ( सिद्ध ) करनेवाले हैं, इसीलिये वे 
प्रत्येक द्वव्यमें होते ही है। उनका कथन' झुरूय गौणारूपसे होता है, क्‍योंकि 
सभी धर्म एक साथ नहीं कहे जा सकते । जिस समय जिस घर्मको सिद्ध 
करना हो उस समय उसकी मुख्यता ली जाती है । उस प्लुर्यता-प्रधानता 
को 'अ्रपित” कहा जाता है, और उस समय जिस घमर्मंको गौरणा रखा हो 
उसे अ्रनपित कहा जाता है । ज्ञानी पुरुष जानता है कि अ्रनरपित किया 
हुआ धर्म यद्यपि उस समय कहनेमें नहीं आया तो भी वह घर्में रहते ही है । 

( २ ) जिस समय द्रव्यको द्रव्यकी अपेक्षासे नित्य कहा है उसी 
समय वह पर्यायकी शअ्रपेक्षासें अनित्य है। सिर्फ उस समय “अनित्यता” 
कही नहीं गईं किन्तु गर्भित रखी है | इसी प्रकार जब पर्यायकी अपेक्षासे 
द्रग्मफो अनित्य कहा है उसी समय वह द्रव्यकी अपेक्षासे नित्य है सिर्फ 
उस समय नित्यता कही नही है; क्योंकि दोनों घर्मे एक साथ कहे नहीं 
जा सकते । 

(३ ) अर्पित और अनर्पित के द्वारा अनेकान्त स्वरूप का 
कथन-- 

अनेकान्त की व्याख्या निम्न प्रमाण है--- 

“एक वस्तुमें वस्तुत्वकी निष्पादक परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोंका 
एक ही साथ प्रकाशित होना सो अनेकान्त है ॥” जेसे कि जो वस्तु सत्‌ है 
वही असत्‌ है श्रर्थात्‌ जो अस्ति है वही नास्ति है, जो एक है वही अनेक 
है, जो नित्य है वही अनित्य है इत्यादि । ( स० सार सर्वे विशुद्धिज्ञाना- 
घिकार पृ० ५६५ ) 

अपित और अनपितका स्वरूप समभनेके लिये यहाँ कितने ही 
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इृष्टान्तोंकी जरूरत है, वे नीचे दिये जाते हैं--- 

(१) जीव चेतन है! ऐसा कहने से “जीव श्रचेतन नहीं है” ऐसा 
उसमें स्वयं गभित्तरूपसे आगया | इसमे “जीव चेतन है”? यह कथन अ्रपित 
हुआ शोर “जीव अचेतन नही है” यह कथन अनपित हुआ । 

(२) 'श्रजीव जड़ है” ऐसा कहने' से 'अजीव चेतन नही है” ऐसा 
उसमें स्वयं गर्भित रूपसे आगया । इसमें पहला कथन अपित है और उसमें 
अजीव चेतन नही है” यह भाव अनपित-गौरारूपसे आागया, अर्थात्‌ बिना 
कहे भी उसमे गरभित है ऐसा समभक लेना चाहिये । 

(३) जीव अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से सत्‌ है! ऐसा कहने' पर 
जीव पर द्र॒व्य-क्षेत्रकाल-भावसे असत्‌ है! ऐसा बिना कहे भी आगया। 
पहला कथन “भगर्षित' है और दूसरा अनपित' है । 

(४) “जीव द्रव्य एक है! ऐसा कहने पर उसमें यह आ्रागया कि 
जीव ग्रुण!ा और पयायसे अनेक है । पहला कथन “अपित' है और दूसरा 
धअनपपित' है । 

(५) जीव द्वव्य-ग्रणसे नित्य है” ऐसा कहदनेसे उसमें यह कथन 
आगया कि 'जीव पर्यायसे अनित्य है । पहला कथन गर्पित और दूसरा 
अ्रनपित है | 
(६) “जीव स्व से तत्‌ ( 70०70८४ ) है! ऐसा कहनेसे उसमें 
यह कथन आगया कि “जीव परसे अ्रतत्‌ है । इसमें पहला कथन अर्पित 
ओर दूसरा अनर्पित है । 

(७) “जीव अपने द्रव्य-ग्रुण-पर्यायसे अभिन्न है ऐसा कहनेसे 
उसमें यह कथन आगया कि “जीव परद्रव्य-उसके ग्रुण और पर्यायसे भिन्न 
है । पहला कथन अपित और दूसरा कथन अनपित है । 

(०) जीव अपनी पर्यायका कर्ता हो सकता है” ऐसा कहने पर 
जीव परद्रग्यका कुछ कर नहीं सकता” यह आगया । इसमे पहला कथन 


अपित और दूसरा अनर्पित है । 
(€) 'प्रत्येक द्रव्य अपनी पर्यायका भोक्ता हो सकता है” ऐसा 
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कहनेसे यह भी आगया कि “कोई पर द्रव्यका भोक्ता नहीं हो सकेता ॥ 
इसमें पहला कथन अपित और दूसरा श्रनपित है 


(१०) 'कमंका विपाक करमंमें आ सकता है” ऐसा कहनेसे यह 
कथन भी झआगया कि “कर्मेका विपाक जीवमें नही भ्रा सकता, इसमें पहला 
कथन अपित और दूसरा अनपित है । 


(११) 'सम्यग्दशेन ज्ञान चारिचकी एकता मोक्षमार्ग है” ऐसा 
कहनेपर यह कथन भी श्रागया कि “पुण्य पाप, शआ्राखत्रव बंध ये मोक्षमार्ग 
नहीं है! इसमें पहला कथन अ्रपित और दूसरा अनपित है । 


(१२) शरीर परद्रव्य है! ऐसा कहने पर यह कथन भी आ गया 
कि “जीव दरीरकी कोई क्रिया नहीं कर सकता, उसे हला-चला नही 
सकता, उसकी संभाल नहीं रख सकता, उसका कुछ कर नहीं सकता वेसे 
- ही छ्रीरकी क्रियासे जीवको राग, द्वेष, मोह, सुख, दुःख वर्गरह नहीं 
हो सकता । इसमें पहला कथन अपित और दूसरा अनवित है । 

(१३) 'निमित्त पर द्रव्य है! ऐसा कहने पर उसमें यह कथन भी 
आगया, कि “निमित्त पर द्ृग्यका कुछ कर नही सकता, उसे सुधार या 
बिगाड़ नहीं सकता, सिर्फ वह अनुकूल संयोगरूपसे होता है” इसमें पहला 
कथन अपित और दूसरा अनपित है । 

(१४) 'घीका घड़ा” कहनेसे उसमें यह कथन भी आगया कि 
'घड़ा घीमय नही किन्तु मिट्टीमय है, घीका घड़ा है यह तो माच व्यवहार 
कथन है” इसमे पहला कथन श्रवित और दूसरा अनर्पित है । 


(१५) 'मिथ्यात्व कर्मके उदयसे जीव मिथ्यादृष्टि होता है । इस 
कथनसे यह भी आगया कि “जीव उस समयकी अपनी विपरीत श्रद्धा को 
लेकर मिथ्यादृष्टि होता है, वास्तवमें मिथ्यात्व करके उदयके कारण जीव, 
मिथ्याहृष्टि नही होता, मिथ्यात्वकर्मके उदयसे जीव मिथ्यादृष्टि होता है-- 
यह तो उपचारमात्र व्यवहार कथन है, वास्तवमे तो जीव जब स्वयं मिथ्या- 
श्रद्धालूप परिणमा तब मिथ्यात्व मोहनीय कर्मके जो रजकरणा उस समय 
उदयरूप हुये, उन पर निर्जेराका आरोप न आकर विपाक उदयका आरोप 
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आया” इसमें पहला कथन श्रपित दूसरा अनपित है ॥ 

(१६) 'जीव जड़कमेके उदयसे ध्यारहवें गुणस्थानसे ग्रिया ऐसा 
कहनेसे यह कथन भी आगया कि “जीव अपने पुरुषार्थेशी कमजोरी से 
गिरा, जड़ कर्म परद्रग्य है और १९१ वें ग्रुणस्थानमें तो मोह कर्मंका उदय 
ही नही है। वास्तवमें (-सचझुच ) तो कर्मोद्यसे जीव गिरता नही है, 
किन्तु जिस समय अपने पुरुषा्थं की कमजीरी से ग्रिरा-तब मोहकर्म के 
उदयसे गिरा ऐसा आरोप (-उपचार-व्यवहार ) आया” इसमें पहला 
कथन अपित और दूसरा अनर्पित है । 

(१७) “जीव पंचेन्द्रिय है” ऐसा कहने से यह कथन भी आगया कि 
जीव चेतनात्मक है जड़ इन्द्रियात्मक नही है, पाँचों इन्द्रियाँ जड़ हैं मात्र 
उसे उनका संयोग है । इसमें पहला कथन अपित दुस रा अनपित है । 

(१८) “निगोदका जीव कर्मेका उदय मंद होनेपर ऊँचा चढ़ता है! 
यह कहनेसे उसमें यह कथन आगया कि “निगोदिया जीव स्वयं अपने' पुरु- 
षार्थंके द्वारा मंद कयाय करनेपर चढ़ता है, कर्म परद्रव्य है इसलिये 
कर्मके कारणसे जीव ऊँचा नही चढ़ा, (-प्रपन्नी बोग्यत्तासे चढ़ा है ) पहला 
कथन अपित और दूसरा अनपित है ॥ 

(१६) 'करमंके उदयसे जीव श्रसंयमी होता है क्योंकि चारित्रमोह 
के उदयके बिना उसकी अनुपपत्ति है' ऐसा कहनेसे यह कथन आगया कि 
ल्‍ीव अपने पुरुषार्थंके दोषके कारण अपने चारित्र झुशके विकारको नहीं 
टालदता और असंयमरूप परिणमता है इसलिये वह असंयमी होता है, 
यद्यपि उस समय चारित्र मोहके कर्मे भी फकड़ जाते हैँ तो भी जोवके 
विकारका निमित्त पाकर चवीन कम स्वयं बांधता है, इसलिये पुराने 
चारित्र मोहकमं पर उदयका आरोप आता है' इसमे पहला कथन भर्पित 
और दूसरा श्रनरित है । 

(२०) “कमेंके उदयसे जीव ऊध्वेलोक मध्यलोक और झधोलोक 
में जाता है क्योंकि आलुपूर्वी कम के उदयके विना उसकी अनुपपत्ति है! ऐसा 
कहनेसे उसमे यह कथन भी आगया कि “जीवकी क्रियावतती झक्तिकी उस 
ससयकी बैसी योग्यता है इसलिये जीव ऊध्वंलोकमे अधघोलोकमें श्ौर तियें- 


है है मोक्षद्यास्त्र 


सलोकमें जाता है, उस समय उसे अनुकूल आनुपूर्वी नाम कर्मेका उदय 
संयोगरूपसे होता है। कर्मेपरद्रव्य है इसलिये वह जीवको किसी जगह नहीं 
ले जा सकता' इसमें पहला कथन अपित और दूसरा अनपित है । 
उपरोक्त दृष्टांत ध्यानमें रखकर शासत्रमें कैला भी कथन किया हो 
उसका निम्नलिखित अच्ुसार अर्थ करना चाहिये-- 
पहले यह निदषचय करना चाहिये कि दाव्दार्थके द्वारा यह कथन 
किस नयसे किया है। उसमें जो कथन जिस नयसे किया हो वह कथन 
अपित है ऐसा समभना । और सिद्धान्तके अनुसार उसमें गौरारूपसे जो 
दूसरे भाव गभित हैं, यद्यपि वे भाव जो कि वहाँ शब्दोमे नही कहे तो भी 
ऐसा समभ लेना चाहिये कि वे गर्भितरूपसे कहे है, यह श्रनपित कथन है। 
इसप्रकार श्रपित और अनपित दोनों पहलुओंको समझकर यदि जीव अर्थ 
करे तो ही जीवको प्रमारा और नयका सत्य ज्ञान हो । यदि दोनों पहलुप्नों 
को यथार्थ न समझे तो उसका ज्ञान अज्ञानरूपमें परिशणमा है इसलिये उसका 
ज्ञान अप्रमाण और कुनयरूप है । प्रमाणकों सम्यक्‌ अनेकांत भो कहा 
जाता है । + 
जहाँ जहाँ निमितच्त और आऔदयिक भाव की सापेक्षताका कथन हो, 
वहाँ औदयिकभाव जीवका स्वतत्त्व होनेसे-निः्चयसे निरपेक्ष ही है सापेक्ष 
नही है इस सुख्य बातका स्वीकार होना चाहिये । एकान्त सापेक्ष साननेसे 
धास्कका सच्चा अर्थ नही होगा । 
(७) अनेकान्तका प्रयोजन 
खअनेकान्त भी सम्यक्‌ एकान्त ऐसा निजपदकोी प्राप्ति कराने के 
शअ्रतिरिक्त अन्य दूसरे हेतुसे उपकारी नही है 
(५) एक द्रव्य दूसरे द्ृव्यका कुछ भी कर सकता हे इस मान्यता 
में आनेवाले दोषोंका वर्णन 
जगतमे छहों द्रव्य अत्यंत निकट एक क्षेत्रावगाह रूपसे रहे हुये हैं, 
वे स्वयं निजमें अंतर्मेग्न रहते हुये अपने अनन्त घर्मोके चक्रको चुमते हैं,--- 
स्पर्श करते है तो भी वे परस्परमें एक' दूसरे को स्पर्श नही करते । यदि 
एक द्रव्य दूसरे द्वव्यको स्पर्श करे तो वह परद्रव्यरूप हो जाय और यदि 
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परमत दो माय तो निग्नलिसित दोप शभार्वे:--- 
१--संकर दोप 

दो दूप एकरप हो जायें तो संकर दोय जाता है । 

शमबंधा यम मृगपत्पाप्तिः संकर:---जो श्रनेक द्रव्योंके एक रूपताकी 
प्रामि है सो सेकर दोष है । जीव झनादि से श्रज्ञान दक्षामे शरीरको, शरीरकी 
दिपादो, पग्य हद्नचियोकी, भाव इन्द्रियोको तथा उनके विषयोंको स्व से 
एश्मव मानता है मह शेय-कायक संकर दोप है। इस सूचमें कहे हुये 
घ्ेदाल रुयरापठो समझने पर---श्र्थात्‌ जीव जीवरूपसे है कर्म रूपसे नही 
इस विग्े थी परम, इन्त्रि्या, पघरीर, जोचकी विफकारी और अपूर्ण दशा है 
मो सेम है दिपु से जीवयका स्वरूप [-ज्ञान ) नहीं है ऐसा समझकर भेद 
विक्लान प्रयट फरे सब कैप ज्ञायक संकर दोप दूर होता है श्रर्थात्‌ सम्य- 
गस्घन ध्रग| श़ीनेपर दी सफर दोप टलता--डूर होता है । 

जीय शिसने झथधोमे मोहकमंफे साथ युक्त होकर दुःख भोगता है वह 
आरप भायदः संकर दोप दे । उस दोपको टूर करनेका प्रारंभ सम्यग्दरोंन 
प्रभट होने पर होता है भोर श्रकपायज्ञानस्वभावका श्रच्छी तरह श्रालंबन 
फरनेमे सर्वेथा कपायभाव दूर होनेपर वह संकर दोप सर्वेथा दूर होता है। 

१---व्यविकर दोप 

यदि जोच जडका कुछ कार्य करे श्रौर जड़ कर्म या शरीर जोवका 
पुद्ध भवा-युरा फरे तो जीव जडुूूप हो जाय और जड चेतनरूप हो जाय 
तथा एक जीवके दूसरे जीय कुछ भला बुरा करे तो एक जीच दूसरे जीव- 
रूप दो जाय | एस सतरह एकका विपय दूसरेमें चला जायगा इसके च्यत्ति- 
फर दोप भावषेगा---“परस्परविपयगमनं ज्यतिकरः । 

जड़कर्म हलका हो और मार्ग दे तो जीवके घर्म हो श्रौर जडकमे 
बलवान हो तो जीव घमम्म नही कर सकता--ऐसा माननेमें संकर श्रौर 
व्यतिकर दोनों दोष श्राते हैं । 

जीव मोक्षका--घधर्मका पुरुषार्थ न करे और अ्रशुभभावमे रहे तब 
उसे बढ़कर्मी जीव कहा जाता है, अथवा यों कहा जाता है कि-'उसके कर्मे 
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का तीत्र उदय है इसलिये वह घैम नंहों करंतों | उस जीवकी लंदय सवे- 
सन्म्रख नहीं है कितु परवस्तु पर है, इतना बतानेके लिये वह व्यवहार कथन 
है । परन्तु ऐसे उपचार कथनको सत्यार्थे माननेसे दोनों दोष आते हैं कि 
जड़ कर्म जीवको नुकसान करता है या जीव जड़कर्मका क्षय करता है । 
और ऐसा माननेमें दो द्वव्यके एकत्वकी मिथ्या श्रद्धा होती है । दल 
३--अधिकरण दोष 
यदि जीव शरीरका कुछ कर सकता, उसे हला-चला सकता या 
दूसरे जीवका कुछ कर सकता तो वह दोनों द्वव्योंका अधिकरण ( स्वक्षेत्र- 
रूप श्राघार ) एक होजाय और इससे “अधिकररणा” दोष आवेगा । 
४--परस्पराश्रय दोष 
जीव स्व की अपेक्षासे सत्‌ है और कर्म परवस्तु है उस अपेक्षासे 
जीव असत्‌ है, तथा कर्म उसकी अपनी अपेक्षासे सत्‌ है और जीवकी 
अपेक्षासे कर्म गअसत्‌ है । ऐसा होनेपर भी जीव कमंको बाँघे-छोड़े-उसका 
क्षेय करे बेसे ही केसे कमंजोरं हों तो जीव घर्मे कर सकता है-ऐसा माच- 
नेमें 'परस्पराअय” दोष है । जीव कम इत्यादि समस्त द्रव्य सदा स्वतंत्र 
हैं और स्वयं स्व से स्वतंचरूपसे कार्य करते है ऐसा माननेसे “परस्पराश्रय 
दोष नहीं आता ॥ | ॥॒ 
५--संशय दोष 
जीव अपने रागादि विकार भावको जाने सकता है, स्वद्वव्यके 
आलंवनसे रागादि दोषका अभाव हो सकता है परन्तु उसे टालनेका प्रयट्न 
चहीं करता और जो जड़कर्में और उसके उदय हैं उसको नही देख सकता 
तथापि ऐसा माने कि 'कर्मंका उदये पतला पडे, कर्मेजोर हो, कमेके आव- 
रख हटठे तो घर्मं या सुख हो सकता है; जड़कर्में बलवान हो तो जीव गिर 
जाय, अधघर्मी या दु.खी होजाय, (जो ऐंसा माने) उसके सशय-(-भय) दूर 
नही होता अथवा निज आत्माशित निम्वबय रत्नत्यसे घर्मं होगा या पुण्य- 
से-व्यवहार करते २ धर्म होगा ? ऐसा संशय दूर किये बिना जीव स्व- 
तंच्रताकी श्रद्धा और सच्चा प्रुरुषार्थ चहीं कर सकता और विपरीत अ्रभिप्राय 
रहितपनेका सच्चा पुरुषार्थ विना, किसी जीवको कभी धर्म या सम्यग्दशेंन 
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नहीं हो सकता । कोई भी द्रव्य दूसरोंका कुछ कर सकता है या नहीं ऐसी 
सान्यतामें संशय दोष आता है वह सच्ची समभसे दूर करना चाहिये ॥ 
६---अनवस्था दोष 

जीव अपने परिशामका ही कर्ता है और अपना परिणाम उसका 
कर्म है। सर्व द्रव्पोंके अन्य द्रग्योंके साथ उत्पाधद्य-उत्पादक भावका श्रभाव 
है, इसी लिये भ्रजीवके साथ जीवके कार्ये-कारणत्व सिद्ध नही होता । यदि 
एक द्रव्य दूसरेका कार्य करे, दूसरा तीसरेका कार्य करे-ऐसी परंपरा मानने 
पर अनन्त द्रव्य है उसमें कौन द्रव्य किस द्रव्यका कार्ये करे इसका कोई 
नियम न रहेगा और इसीलिये अनवस्था दोष आवेगा । परन्तु यदि ऐसा 
मियम स्वीकार करें कि प्रत्येक द्रव्य भपना ही कार्ये करता है परका कार्य 
वही कर सकता तो चस्तुकी यथार्थे व्यवस्था ज्यों की त्यों बची रहती है 
थौर उसमें कोई श्रनवस्था दोष नही श्राता । 

७--अप्रतिपचि दोष 

प्रत्येक द्रव्यका द्रव्यत्व-कैचरत्व-कालत्व (-पर्यायत्व) और भावत्व 
(-गुण) जिस प्रकारसे है उसीध्रकारसे उसका यथाथ्े ज्ञान करना चाहिये । 
जीव क्या कर सकता और क्‍या नही कद सकता वैसे ही जड़ द्रव्य क्या 
कर सकते और क्या नहीं कर सकते-इसका ज्ञाच व करना झौर तत्वज्ञान 
करनेका प्रयत्न नहीं करना सो अग्रतिपत्ति दोष है । 

<---विरोध दोष 

यदि ऐसा मानें कि एक द्रव्य स्वयं स्व से सत्‌ है. और वही द्रव्ध 
परसे भी सत्‌ है तो “विरोध” दोष भाता है । क्योकि जीव जैसे अपना कार्य 
करे वैसे पर द्रव्यका---कर्म अर्थावु पर जीव आादिका---भी कार्ये करे तो 
विरोघ दोष लाग्रु होता है । 

०९-अभाव दोष 

यदि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कार्य करे तो उस द्रव्यका चार हो 
भौर एक द्रव्यका नाश हो तो क्रम ऋमसे सर्वे द्रव्योका नाश होगा, इस तरह 
उसमें 'अ्रभाव” दोष श्राता है 

श्द्दु 
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इन समस्त दोषोंको दूरकर वस्तुका अनेकांत स्वरूप समभनेके लिये 
आचाये भगवानने यह सूत्र कहा है । 


अर्पित ( छुख्प ) और अनर्पित ( गौण ) का विशेष 

समभमें तथा कथन करनेके लिये किसी समय उपादानको खुख्य 
किया जाता है श्नौर किसी समय निमित्तको, ( कभी निमितत्तकी मुख्यतासे 
कार्य नहीं होता मात्र कथनमें छुख्यता होती है ) किसी समय द्रग्यको झुखूय 
किया जाता है तो किसी समय पर्यायको, किसी समय निम्चयको मुख्य कहा 
जाता है और किसी समय व्यवहारको । इस तरह जब एक पहलूको झुख्य 
करके कहा जावे तब दूसरे गोरण रहनेवाले पहलुओ्लोंका यथायोग्य ज्ञान कर 
लेना चाहिये । यह झखुख्य और गौणता ज्ञानकी अपेक्षासे सममनी । 


--परन्तु सम्यग्दशनकी अपेक्षासे हमेशा द्रव्यदष्टिकों प्रधान करके 
उपदेश दिया जाता है द्रग्यहष्टिकी प्रधानतामें कभी भी व्यवहारकी म्रुख्यता 
नहीं होती; वहाँ पर्यायदृष्टिके भेदको गौर करके उसे व्यवहार कहा है । 
भेद दृष्टिमें झकने पर निविकल्प दशा नही होती और सरागीके विकल्प रहा 
करता है; इसलिये जबतक रागादिक दूर न हों तबतक मेदको गौरा कर 
अशभेदरूप निविकल्प अनुभव कराया जाता है। द्रव्यदृष्टिकी अपेक्षासे व्य- 
वहार, पर्याय या भेद हमेशा गौर रखा जाता है, उसे कभी मुख्य नहीं 
किया जाता ॥ ३२ ॥! 


अब परमाणुओंमें बंध होनेका कारण बतलाते हैं 
स्निग्धरूच्तत्वाद्बन्धः ॥३ ३॥ 
भ्र्थ:----[_ स्निग्धरूक्षत्वात्‌ | चिकने श्रौर रूखेके कारण [बंधः ] 
दो, तीन इत्यादि परमाझखुओंका बंध होता है । 
ठीका 


६ ़ ) पुदुगलमें अनेक गुर हैं किंतु उनमेंसे स्पर्श शुणके “अतिरिक्त 
दूसरे ग्रुणोंका पर्यायोंसे वन्‍व नहीं होता, बैसे ही स्पर्शक्की श्राठ पर्यायों मेंसे 
भी स्निग्त और रूक्ष नामके पर्यायोंके कारणसे ही बंध होता है और दूसरे 
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छह प्रकारके पर्यायोंसे बन्ध नहीं होता, ऐसा यहाँ बताया है । किस तरह 
की स्निग्ध और रूक्ष अवस्था हो तब बंध हो यह ३६ वें सुत्रमें कहेगे और 
किस तरहके हों तब बन्ध नही होता यह ३४-३४ वें सूचरमें कहेंगे । बंध 
होने पर किस जातिका परिणमन होता है यह ३७ वें सुच्रमे कहा जायगा। 

(२) बंघ--अनेक पदाथोमे एकत्वका ज्ञान करानेवाले संबंध विशेष 
को बन्ध कहते हैं ॥ 

(३) बंघ तीन तरहका होता है---१-स्पशोके साथ पुदुगलोंका 
बन्ध, २-रागादिके साथ जीवका बन्ध, और ३-अन्योन्य जवगाह पुदुगल 
जीवात्मक बन्घ । ( प्रवचनसार गाथा १७७ ) उनमेसे पुदुगलोंका बन्ध 


इस सूत्रमे बताया है । 
(४) स्निग्धघ और रूक्षत्वके जो अविभाग ग्रतिच्छेद हैं उसे ग्र॒ण# 


कहते हैं । एक, दो, तीन, चार, पाँच, छह इत्यादि तथा संख्यात, श्रसंख्यात 
या अनंत स्तनिर्ध शुण् रूपसे तथा रूक्ष ग्रणरूपसे एक परमार ओर प्रत्येक' 


परमारु स्वतः स्वयं परिणमता है । 
(५) स्तिग्घ स्निग्धके साथ, रूक्ष रूक्कके साथ तथा एक दूसरेके 


साथ बन्ब होता है ॥ 
बंध कब नहीं होता ९ 
न जधन्यगुणानाम्‌ ॥३38४॥ 
श्र्थ:---][_ जघन्यप्ुणानात्र | जघन्य गुण सहित परमाझुओंका 
[ न ] बन्ध नहीं होता । 
टीका 


(१) ग्रुणकी व्याख्या सूच ३३ की टीका दी गई है । “जघन्य गुण 
परमार” अर्थात्‌ जिस परसाखुमे स्निग्धता या रुक्षवाक्ता एक अविभागी' 
अंश हो उसे जघन्य ग्रुण सहित परमार कहते हैं । जघन्यग्रुग अर्थात्‌ एक 
गुरा समफक्कना । 

#£ यहाँ द्रव्य ग्रुण पर्यायमें आनेवाला झुण नही समता परन्तु ग्ृणका “एप उउस सम गए पेयोपने भरानिवाला झुण वही समकूना परन्तु झुणका भर्य _ 
“स्न्र्ध-रूक्षव्वकी शाक्तिका नाप करनेका साधन समकना साहिये | 
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(२) परम चेतनन्‍्य स्वभावमें परिणति रखनेवालेके परमात्मस्वरूप 
के भावनारूप धर्मेंध्यान और शुक्‍क्लध्यानके बलसे जब जघन्य चिकनैके 
स्थानमें राग क्षीण ही जाता है तब जैसे जल और रेतीका बन्ध नहीं होता 
वेसे ही जघन्य स्निग्ध या रूक्ष शक्तिधारी परमाणुका भी किसीके साथ वंध 
नहीं होता । ( प्रवचनसार अध्याय २, गाथा ७२, श्री जयसेन आाचार्यकी 
संस्कृत टीका, हिन्दी पुस्तक पृष्ठ २२७ ) जल भौर रेतीके दृष्टांतमें जैसे 
जीवोंके परमानन्दमय स्व संवेदन ग्रुणके बलसे रागद्वेष हीन हो जाता है 
और कमंके साथ बन्च नहीं होता उसीप्रकार जिस परमाणुमें जघन्य स्निग्घ 
था रूक्षता होती है उसके किसीसे बंध नही होता । 

( हिन्दी प्रवचनसार गाथा ७३ प्रृ० रर८ ) 


(३) श्री प्रवचनसार अध्याय २, गाथा ७१ से ७६ तक तथा 
गोस्सटसार जीवकांड गाथा ६१४ तथा उसके नीचेकी टीकामें यह बतलाया' 
है कि पुद्गलोंमें बंध कब नही होता और कब होता है, भ्रतः वह बाँचना । 


(७) चौवीसवें खत्रका सिद्धांत 


(१) द्रव्यमें अपने' साथ जो एकत्व है वह बंधका कारण नहीं होता 
कितु अपनेमें--निजमें च्युतिरूपद्द त-द्वित्व हो तब बन्ध होता है। आत्मा 
एकभावस्वरूप है, परन्तु सोह राग-द्वेषरूप परिणमनसे द्वतमावरूप होता 
है और उससे बन्ध होता है। ( देखो प्रवचनसार गाथा १७४५ की टीका ) 
श्रात्मा अपने त्रिकाली स्वरूपसे छुद्ध चेतन्य मात्र है। यदि पर्यायमें वह 
तिकाली शुद्ध चेतन्यके प्रति लक्ष्य करके अंत ख हो तो हंतपन नहीं होता, 
बन्ध नही होता श्रर्थात्‌ मोह-राग-द्वेषमें नहीं झकता । आत्मा मोहराग्रद्देष 
में अटकता है वही बन्ध है। अज्ञानतापूर्वकका रागद्वेंष ही वास्तवमें स्तिग्ध 
ओर रूक्षत्वके स्थानमें होनेसे बन्ध है ( देखो प्रवचनसार गाथा १७६ की 
टीका ) इसप्रकार जब शअात्मामें द्वित्व हो तब बन्ध होता है और उसका 
निमित्त पाकर द्रव्यबन्ध होता है। 

(२) यह सिद्धांत पुदुगलमें लागू होता है । यदि पुद्गल अपने स्पशॉमें 
एक ग्ुणरूप परिणमे तो उसके अपनेमे ही बन्धकी शक्ति (भावबंध) प्रगठ न 
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होनेसे दूसरे पुदुगलके साथ बन्ध नहीं होता | किन्तु यदि उस पुद्गलके 
स्पशमें दो गुणरूप अधिकपन आये तो बन्ध की शक्ति (भावबन्धकी शक्ति) 
होनेसे दूसरे चार शुणवाले स्पशेके साथ बन्ध हो जाता है, यह द्रव्यबंध है । 
बन्ध होनेमे द्वित्व-द्वेत्त अर्थात्‌ मेद होना ही चाहिए । 

(३) दृष्टान्त--दशामें ग्ुशस्थानमे सुक्मसांपराय--जघन्य. लोभ 
कषाय है तो भी मोहकर्मका बन्ध नही होता । संज्वलन क्रोच, मान, माया 
ओर लोभ तथा पुरुषवेद जो नवमें बन्धको प्राप्त थे उनकी वहाँ व्युच्छित्ति 
हुईं उनका बन्ध वहाँ रुक गया । (देखो अध्याय ६ सूत्र १४ की टीका) 

दरृष्टान्तपरसे सिद्धांत----जीवका जघन्य लोभकषाय विकार है किंतु 
वह जघन्य होनेसे कार्माण-वर्गंणाको लोभरूपसे बन्धने में निमित्त नही 
हुआ । (२) उस समय संज्वलन लोभकर्मकी प्रकृति उदयरूप है तथापि 
उसकी जघन्यता नवीन मोह कमेंके बन्चका निमित्त कारण नही होती 
(३) यदि जघन्य विकार कर्म बन्धका कारण हो तो कोई जीव बन्ध रहित 
नही हो सकता ॥३४॥ 

बंध कब नहीं होता इसका वर्णन करते हैं 
गुणसाम्ये सदशानास्‌ ॥ ३ घथा 

भ्रथें:---[ ग्रुणसाम्थे ] ग्र॒योंकी समानता हो तब [ सहझानाम ] 
समान जातिवाले परमाणुके साथ बन्ध नही होता । जेसे कि-दो शुणवाले 
स्लिग्ध परमारुका दूसरे दो ग्रुणवाले स्निग्ध परमासझुके साथ बन्ध नही 
होता अथवा वैसे स्तिग्घ परमाझुका उतने ही शुणवाले रूक्ष परमाणुके 

साथ बन्ध नही होता । 'न--( बन्ध नहीं होता )” यह शब्द इस सूत्रमे 
नहीं कहा परन्तु ऊपरके सूचमें कहा गया “न शब्द इस सूत्रमे भी लागू 


होता है । 
टीका 


ह (१) सूत्रमें 'सहशानास्‌॒ पदसे यह प्रगठ होता है कि गश॒ुणों की 
विषमतामे समान ज/तिवाले तथा भिन्न जातिवाले पुदुगलोंका बन्च होता 


है। 
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(२) दो शुण या अधिक ग्रुणा स्निग्घता श्रोर वैसे हो दो या अधिक 
गुण रूक्षता समानरूपसे हो तब बन्ध नहीं होता, ऐसा बतानेके लिये 
'गुणसाम्ये! पद इस सुत्रमें लिया है ॥॥ ३५ ॥॥ 

( देखो सर्वार्थे सिद्धि, संस्क्ृत हिन्दी टीका, अध्याय ५ प्ृष्ठ १२३ ) 

बन्ध कब होता है ९ 
इचधिकादिशुणानां तु ॥ ३१६॥। 

भ्रथें:--- [ ह्यधिकादिगुणानां तु ] दो अधिक ग्रुण हों इस नरहके 

गुण वालेके साथ ही बन्ध होता है । 
टीका 

जब एक परमारुसे दूसरे परमाणुमें दो अधिक गुण हों तब ही बंध 
होता है । जैसे कि दो गरुरणवाले परमाणुका बंध चार गुणवाले परमाखुके 
साथ हो; तीन शुणवाले परमारुका पांच ग्रुएावौले परमाझुके साथ बंध हो 
परन्तु उससे अधिक या कम भग्रुणवाले परमाणुके साथ बंध नही होता । 
अह बन्ध स्तिग्घका स्निग्धके साथ, रूक्षका रूक्षके साथ, स्तिग्धका रूक्षके 
साथ तथा रूक्षका स्निग्धके भी बंध होता है ॥३ ६ 

दो शुण अधिकके साथ मिलने पर नई व्यवस्था कैसी द्ोती है ९ 
बन्धे 5थिकी पारिणामिकों च ॥ ३७ ॥ 

अ्रथें:--]] व | ओर | बन्‍न्धे | बन्धरूप अ्रवस्थामें [ श्रधिकौ ] 
अधिक गुणवाले परमाणुओं अपने रूपमें [पारिणासिकौ] ( कम' गुणवाले 
परमाणुओंका ) परिणमानेवाले होता है । (यह कथन चिमित्तका है ) 

टीका 


जो अल्पग्रुणधारक परमारु हो वह जब अधिक ग्रुशधारक पर- 
भमाझुके साथ बंध श्रवस्थाको प्राप्त होता है तब वह अल्पगुण घारक' पर- 
साख अपनी पूर्वोे अवस्थाको छोड़कर दूसरी अवस्था प्रगट करता है और 


# दवेताम्बर मतमे इस व्यवस्था को नही माना है । 
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एक स्कंघ हो जाता है अर्थात्‌ अधिक ग्रुणधारक परमाणुकी जातिका और 
उतने ग्रुणवाला स्कंघ होता है ॥ ३७ ॥ 


द्रव्य का दूसरा लक्षण 
गणपयंयवत्‌ द्रतव्यस ॥ शेट ॥ 
धर्थे---[ गृणपर्ययवत्‌ ] ग्रुण पर्यायवाला [ ब्रव्यस्‌ ] द्रव्य है ॥ 
टीका 


(१) शुण-द्वव्यकी श्रभेक पर्याय बदलने पर भी जो द्रग्यसे कभी 
पृथक नही हो, निरन्तर दृूग्यके साथ सहभावी रहे वह ग्रुण॒ कहलाता है । 
(२) जो द्रव्यके पूरे हिस्से में तथा उसकी सभी हालतमें रहे उसे 
गुण कहते हैं । ( जेन सिद्धान्त प्रवेशिका प्रश्भ ११३ ) ( ३ ) जो द्रव्यमें 
दक्तिकी अपेक्षासे मेद किया जावे वह गुर शब्दका अ्थे है(चत्त्वार्थेंसार-- 
अध्याय ३, गाथा € पृष्ठ १३१) सूचकार गुणकी व्याख्या ४१ वें सूत्रमें देंगे । 
(२) पर्याय---१-क्रमसे होनेवाली वस्तुकी--ग्रुणकी अवस्थाकों 
पर्याय कहते हैं; २-ग्रुणके विकारकों ( विद्येष कार्यको ) पर्याय कद्धते हैं; 
( जैन सिद्धान्त प्रवेशिका प्रश्न १४८ ) ३-द्व्यमें जो विक्रिया हो श्रथवा 
जो अ्रवस्था बदले वह पर्याय कहलाती है 
( देखो तत्वार्थेंसार अध्याय ३ गाथा & पृष्ठ १३१) 
सूचकार पर्यायकी व्याख्या ४२ वें सुत्रमें देंगे । 

(३) पहले सूत्र २९-३० में कहे हुए लक्षणसे यह लक्षण प्रथक्‌ 
नही है, शब्द भेद है, किन्तु भावमेद नही | पर्यायसे उत्पाद-व्यय की और 
शुणसे ध्रौव्यकी प्रतीति हो जाती है । 

६ ४ ) गुणको अन्वय, सहवर्ती पर्याय या अक्रमवर्ती पर्याय भी 
कहा जाता है तथा पर्यायकी ग्यतिरेकी अथवा क्रमवर्ती कहा जाता है ॥ 
द्र्यका स्वभाव ग्रुण-पर्यायरूप है, ऐसा सूत्र्में कहकर द्र्यका अनेकांतत्व 
सिद्ध किया ॥ 

( ४ ) द्रव्य, ग्रण और पर्याय वस्तुरूपसे अभेद-अभिन्न है । चास, 
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संख्या, लक्षण भौर प्रयोजन को श्रपेक्षासे द्रव्य, गुण और पर्याय भेद है 
परन्तु प्रदेशसे अभेद है; ऐसा वस्तुका भेदाभेद स्वरूप समभना । 

(६) सूत्रमें 'वत्‌' शब्दका प्रयोग किया है वह कथंचित्‌ भैेदाभेद- 
रूप सूचित करता है। 

(७) जो ग्रुणके द्वारा यह बतलावे कि 'एक द्रव्य दूसरे द्रव्यसे 
द्रव्यान्तर है” उसे विशेष ग्रुण कहते हैं । उसके द्वारा उस द्रव्यका विधान 
किया जाता है । यदि ऐसा न हो तो द्रव्योंकी संकरता-एकताका प्रसंग हो 
और एक द्रव्य बदलकर दूसरा हो जाय तो व्यतिकर दोषका प्रसंग होगा । 
इसलिये इन दोषोंसे रहित वस्तुका स्वरूप जेसाका तेसा समभना ॥३८॥ 


काल भी द्रव्य है 
कालश्च ॥ ४३६ ॥ 


झर्थः---[ कालः ] काल [ च | भी द्रव्य है 

टीका 

(१) “च' का अन्वय इस अध्यायके दूसरे सूत्र 'द्रव्यारिय! के साथ 
है। 

(२) काल उत्पाद-व्यय-श्रुव तथा ग्रुण-पर्याय सहित है, इसलिये 
यह द्रव्य है । 

( ३ ) काल द्रव्योंकी संख्या अ्रसंख्यात है। वे रत्नों की राशि की 
तरह एक दूसरेसें पृथक्‌ लोकालोकके समस्त प्रदेशों पर स्थित हैं । वह 
प्रत्येक कालारु जड़, एक प्रदेशी और अग्ूतिक है| उनमें स्पर्श ग्रुण नहीं 
है इसलिये एक दूसरेके साथ मिलकर स्कंघ रूप नहीं होता । कालमें मसुरूय 
रूपसे या गौणरूपसे प्रदेश-सम्म॒हकी कल्पना नहीं हो सकती, इसलिये उसे 
अकाय भी कहते है | वह निष्क्रिय है श्र्थात्‌ एक भ्रदेशसे दूसरे प्रदेशमें 
नही जाता । 

(४) सूत्र २२ भें वर्तेना छुख्य कालका लक्षरा कहा है और उसी 
सून्रमें व्यवहार कालका लक्षण परिणाम, क्रिया, परत्व भर अपरत्व कहा 
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है । इस व्यवहार कालके अनंत समय हैं ऐसा अब इसके बादके सूचरमें 
कहते हैं ॥ ३6६ ॥। 


व्यवहार काल प्रमाण बताते हैं 
सो5नन्तसमयः ॥ ०० ॥ 


अर्थ---[ सः | वह काल द्रव्य [ श्रनन्‍्त ससपः | अनन्त समय 
वाला है। कालका पर्याय यह समय है । यच्यपि वर्तेममनकाल एक समयमात्र 
ही है तथापि भरूत-सविष्यकी अपेक्षासे उसके अनन्त समय है । 

टीका 

(१) समय---मंदग तिसे गसन करनेवाले एक पुदुगल परमाझुको 
प्राकाशके एक भ्रदेशसे दूसरे प्रदेशपर जानेमे जितना समय लगता है वह 
एक समय है । यह कालकी पर्याय होनेसे व्यवहार है। आवलि, (-समयों 
के समहसे ही जो हो ) घडी, घंटा आदि व्यवह्ा रकाल है । व्यवहारकाल 
निदचयकालकी पर्याय है । 

निश्चयकालद्गव्य--- लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेशपर रत्नोंकी राशि 
की चरह कालाखुके स्थित होनेका ३६ वें सूचकी टीकामे कहा है; वह 
प्रत्येक निः्चयकालब्रव्य है । उसका लक्षण बर्देना है; यह सूत्र २२ में कहा 
जा चुका है । 
(२) एक समयमें श्रनन्त पदार्थोकी परिणति---पर्योय-जो श्रननन्‍्त 
संख्यामे है; उसके एक कालाखुकी पर्याय निमित्त होती है, इस अपेक्षासे 
एक' कालारएुको उपचारसे “अनन्त” कहा जाता है ) झुझूय' अर्थात्‌ विरचय- 
कालाखु द्वव्यकोी संख्या असंख्यात है | 

(३) समय यह सबसे छोटेसें छोटा काल है उसका विभाग नहीं 
हो सकता ॥॥ ४० ॥॥ 

इस तरह छह द्रव्योंका वर्णन पूर्ण हुआ । अब दो सूत्रों द्वारा गुण 
का और पर्यायका लक्षण बताकर यह अधिकार पूर्ण हो जायगा। 

ब्ऊ 
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गुण का लक्षण 
द्रब्याश्रया निमु णा; गुणा; ॥ ४१ ॥ 


श्र्थे--[ द्रव्याश्रया:ः | जो द्वव्यके श्राश्नयसे हों और [ निर्गुणाः ] 
स्वयं दूसरे गुणोंसे रहित हों [ ग्रणाः ] वे गुण हैं । 

टीका 

( १ ) ज्ञानग्ुणा जीवद्रन्यके श्राश्वित रहता है तथा ज्ञानमें झौर 
कोई दूसरा ग्रुण नही रहता । यदि उसमें ग्रण रहे तो वह ग्रुण न रहकर 
गुणी ( द्रव्य ) हो जाय किन्तु ऐसा नही होता ॥ “आश्रया:” दाब्द मेद 
अभेद दोनों बतलाता है । 

(२) प्रश्च---पर्याय भी द्रव्यके आश्रित रहती है और ग्रुण रहित 
है इसलिये पर्यायमें भी ग्र॒णत्व आजायगा और इसीसे इस सूत्र्में अति- 
व्याप्ति दोष लगेगा । ग 

उचर---द्रन्याश्रया:” पद होनेसे जो नित्य द्वव्यके आश्चवित रहता 
है, उसकी बात है, वह गुण है, पर्याय नही है। इसी लिये 'द्वग्याश्रया:” पदसे 
पर्याय उसमें नही आती । पर्याय एक समयवर्ती ही है 

कोई ग्रुणा दूसरे ग्रुणके आश्रित नही है और एक गुण दूसरे गुर 
की पर्यायका कर्ता नहीं हो सकता है । 

(३) इस खत्रका सिद्धांत 

प्रत्येक शुण अपने अपने द्रव्यके आश्रित रहता है इसलिये एक 
द्रव्यका गुण दूसरे द्वव्यका कुछ नहीं कर सकता, तथा दूसरे द्वग्यको 
प्रेरणा, असर या मदद नही कर सकता, पर द्रव्य निमित्तरूपसे होता है 

परन्तु एक द्रव्य पर द्रव्यमें अकिचित्कर है ( समयसार गाथा २६७ की 
टीका ) प्रेरणा, सहाय, मदद, उपकार जआादि का कथन उपचारमात्र है 
अर्थात्‌ निमित्तका मात्र ज्ञान कराने के लिये है ॥ ४१ ॥ 

पर्याय का लक्षण 


तदड्भावः परिणाम; ॥ 9२ ॥ हर 
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भर्थ---[ तद॒भावः ] जो द्रृव्यका स्वभाव 
हैं। आशबाक सो वरिणाम है (चिजभाव, निजतत्त्व) 

टीका 

(१) द्रव्य जिस स्वरूपसे होता है तथा जिस स्वरूपसे परिरामता 
है वह चजद्भाव परिणाम है । 

(२) अश्न---कोई ऐसा कहते है कि द्रव्य और गुण सर्वथा भिन्न 
है, कया यह ठीक है ? 

उत्तर---नही, ग्रण भौर द्रव्य कथंचित्‌ भिन्न है कर्थंचित्‌ु अभिन्न 
है भर्थात्‌ भिन्नाभिन्न है। संज्ञा-सख्या-लक्षण-विषयादि भेदसे भिन्न है 
वस्तुरूपसे प्रदेशरूपसे अभिन्न है, क्योकि ग्रुण द्वव्यका ही परिणाम है । 

(३) समस्त द्वव्योके अनादि श्रीद आदिमान परिणाम' होता है । 
प्रवाहरूपसे श्रनादि परिणाम' है, पर्याय उत्पन्न होती है--नष्ठ होती है 
इसलिये वह सादि है। धर्म, अधर्म, श्राकाश, और काल इन चार ब्रव्योके 
अनादि तथा आदिसान परिणाम शभ्रागम' गम्य हैं तथा जोव और पुदुगलके 
अनादि परिराभम' आगयम' गम्य है किन्तु उसके आदिसान परिणाम' कथचित्‌ 
प्रत्यक्ष भी हैं । 

(४) गुणको सहचर्ती क्रथवा अक्रमवर्ती पर्याय कहा जाता है श्रौर 
पूर्यायकों ऋ्रमवर्तो पर्याय कहा जाता है । 

(५) क्रमवर्ती पर्यायके स्वरूप नियमसाश गाथा १४ को 
टीकामें कहा है “जो से तरफसे मेदको प्राप्त हो-परिणमन करे-सो 
पर्याय है ।” 
द्रव्य---गरुण और पर्याय--ये वस्तुके तीन मेद कहे है, परन्तु नय 
तो द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दो ही कहे हैं, तीसरा “गरुणाथिक' नय नहीं 
कहा, इसका क्या कारण है ? तथा गुण क्या नयका विषय है ? इसका 
खुलासा पहले प्रथम अध्यायके सूत्र ६ की टीका पृष्ठ ३१०३२ मे दिया है । 

(४ ) इस च्तन्नका सिद्धान्त 
सूच् ४९ में जो सिद्धांत कहा है उसी प्रमाणसे वह यहाँ भी लागू 
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होता है अर्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य अपने! भावसे परिणमता है, परेके भावसे नहीं 
परिणमता; अतः यह सिद्ध हुआ कि प्रत्येक द्रव्य अपना काम कर सकता 
है किन्तु दूसरेका नंहीं कर सकता ॥] ४२ ॥॥ 


उपसहार 
इस पाँचवें अध्यायमें मसुख्यरूपसे श्रजीवत्तत्वका कथन है । अजीव 
तत्वका कथन करते हुए, उसका जीवतत्त्वके साथ संबंध वतानेकी आाव- 
इयकता होने पर जीवका स्वरूप भी यहाँ बताया गया है । पुनरपि छहों 
द्रव्योंका सामान्य स्वरूप भी जीव और अजीवके साथ लागू होनेके काररा 
कहा है इस तरह इस शअ्रध्यायमें निम्न विषय आये हैं--- 


(१) छहों द्वव्योंके एक ससान रीतिसे लागू होनेवाले नियमका 
स्वरूप, (२) द्रव्योंकी संख्या और उनके नाम, (३) जीवका स्वरूप, (४) 
अजीवका स्वरूप, (५) स्याहाद सिद्धांत और (६) अस्तिकाय । 

(१) छहों द्रव्योंकी लागू होनेवाला स्वरूप 

(१) द्रव्यका लक्षण अस्तित्व ( होनेरूप-विद्यमान ) सत्‌ है (सुत्र- 
२६ ) (२) विद्यमान-(सत॒का) का लक्षण यह है कि तचिकाल कायम' रह- 
फर. प्रत्येक समयमें जूनी अवस्थाको दूर ( व्यय ) कर नई अवस्था उत्पन्न 
करना । ( सूच ३० ) (३ ) द्रव्य अपने गुण और अवस्था वाला होता है, 
गरुरा द्रव्यके आश्रित रहता है और गुणमें गुण नही होता । वह निजका 
जो भाव है, उस भावसे परिणमता है ( सूत्र ३८, ४२ ) (४) द्रव्यके निज 
भावका नाश नही होता इसलिये नित्य है और परिणमन करता है इस- 
लिये अनित्य है । ( सूचर ३१, ४२ ) 

(२) द्रव्यों की संख्या और उनके नाम 

१-जीव अनेक है ( सूत्र ३ ), प्रत्येक जीवके असंख्यात प्रदेश हैं 
(सूत्र 5) वह लोकाकाशमें ही रहता है (सूत्र १२), जीवके प्रदेश संकोच 
और विस्तारको प्राप्त होते है इसी लिये लोकके असंख्यातर्वें भागसे लेकर 
समस्त लोकके अवगाह रूपसे है (सूत्र ५, १५), लोकाकाइके जितने प्रदेश 
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हैं उतने ही जीवके प्रदेश हैं ॥ एक जीवके, घर्मेंद्रग्यके और अधमंद्वव्यके 
प्रदेशोंकी संखघा समान है (सूत्र ०); परन्तु जीवके अवगाह और धर्मों द्वव्य' 
तथा अधर्म द्ृव्यके अचगाहमें श्रंतर है । घर्में-अधमें द्रव्य समस्त लोकाकाश 
सें व्याप्त हैं जब कि जीवके प्रदेश संकोच और विस्तारको प्राप्त होते हैं। 
( सूच १३, १६ ) 

(२) जीवको विकारी अ्रवस्थामें, सुख-दुख तथा जीवन-मरण में 
पुदुगल द्ृव्य निमित्त है; जीव द्रव्य भी परस्पर उन कार्योमें निमित्त होता 
है । संसारी जीवके संयोग रूपसे कार्मंयादि हझारीर, वचत मन और 
दइवासोच्छुवास होता है ( सूच १६, २०, २१ )॥। 

(३) जीव क्रियावान है, उसकी क्रियावती शक्तिकी पर्याय कभी 
गतिरूप और कभी स्थितिरूप होती है; जब गतिरूप होती है तब घमेंद्वव्य' 
और जब स्थितिरूप होती है; तब अधरमंद्रव्य निमित्त है। (सूत्र १७) 

(४) जीव द्वव्यसे नित्य है, उसकी संख्या एक सहृश रहनेवाली 
है और वह अरूपी है ( सूच ४ ) 

नोटः---छहों द्वव्योंका जो स्वरूप ऊपर नं ० (१) में चार पहलु- 
ओंसे बतलाया है वही स्वरूप प्रत्येक जीवद्रग्यके लागू होता है। अ० २ 
सूत्र ८ में जीवका लक्षण उपयोग कहा जा चुका है ॥ 


(४) अजीवका स्वरूप 
जिनमे ज्ञान नही है ऐसे अजीच द्रव्य पाँच हैं---१--एक धम्मे, २-- 
एक अधमे, ३-एक आकाहा, '४-अनेक पुदुगल तथा ५-असंख्यात कालासूु 
( सूत्र १, ३६ ) । अब पाँच उपविभागों द्वारा उन पाँचों द्वव्योका स्वरूप 
कहा जाता है। 


(अ ) धर्मद्रव्य 
घमेंद्रव्य एक, अजीव, बहुप्रदेशी है । (सूत्र १, २, ६) वह नित्य, 
अवस्थित, शभ्ररूपी और हलन चलन रहित है (सूत्र ४, ७) । इसके लोका- 
काश जितने असख्य प्रदेश हैं और वह समस्त लोकाकाशमं व्याप्त है 
(सूत्र 5, १३) वह स्वयं हलन चलन करनेवाले जीव तथा पुदुगलोंको गति 
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में निमित्त है (सूत्र १७) । उसे अवकाश देनेमें आकाश निर्मित्त है और 
परिणमनम काल निमित्त है (सूत्र १८, २२) अरूपी ( सूक्ष्म ) होनेसे धर्म 
और अधघरमे द्रव्य लोकाकाहमें एक समान ( एक दूसरेको व्याघात पहेँचाये 
बिना ) व्याप्त हो रहे हैं ( सूत्र १३ ) 
( ब ) अधर्म द्रव्य 
उपरोक्त समस्त बातें अधमंद्वव्यके भी लागू होती है इतनी विद्ये- 
षता है कि धमेंद्रव्य जीव-पुदुगलोंको गतिमें निमित्त है तब अधमे द्रव्य 
ठहरे हुये जीव-पुदुगलोंको स्थितिमें निमित्त है। 
( के ) आकाशद्र॒व्य 
आकाशद्रव्य एक, अश्रजीव, अनन्त प्रदेशी है। (सूत्र १, २, ६, ६) 
नित्य अवस्थित, अरूपी और हलन चलन रहित है । ( सूत्र ४, ७ ) अन्य 
पाँचों द्रव्योंको श्रवकाश देनेमें निमित्त है। ( सूत्र १८ ) उसके परिणमनमें 
कालद्रव्य निमित्त है (सूत्र २९ )। आकाशका सबसे छोटा भाग 
प्रदेश है । 
( ड' ) कालद्र व्य 
कालद्रव्य प्रत्येक अणुरूप, अरूपी, श्रस्तिरूपसे किन्तु कायरहित, 
नित्य श्रौर अवस्थित श्रजीव पदार्थ है ( सूत्र २, ३९, ४ ) वह समस्त 
द्रव्योके परिशणमनमे निमित्त है ( सूत्र २२ ) कालद्रव्यको स्थान देनेमें 
अआकाहा द्रव्य निमित्त है ( सूत्र श्०ठ ) एक आकाशके प्रदेशमें रहे हुये 
अनन्त द्रव्योंके परिणमनमें एक कालाणु निमित्त होता है, इस कारणसे 
उसे उपचारसे श्रनन्त समय कहा जाता है तथा भ्रूत भविष्यकी अपेक्षासे 
श्रनन्‍त है । कालकी एक पर्यायको समय कहते है। ( सूत्र ४० ) 
( ३ ) पुदुगलद्र॒व्य 
( १ ) यह पुदुगल द्रव्य श्रनन्तानन्त हैं, वह प्रत्येक एक भरदेशी है 
( सूच १, २, १०, ११ ) | उसमें स्पर्श, रस, गंघ, वर्णो आदि चिशेप गुण 
हैँ श्रतः वह रूपी है ( सुत्र २३, ५ ) उन विद्येध ग्रुणोमें से स्पर्ण ग्रुणाकी 
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स्निग्ध या रूक्षकी जब अम्ुुक प्रकारकी श्रवस्था होती है तब बन्ध होता है 
( सूत्र ३३ ) बन्ध ध्राप्त पुद्रलोंको स्कंच कहा जाता है। उनमेसे जीवके 
संयोगरूप होनेवाले स्कंध शरीर, वचन, सन और द्वासोच्छवासरूपसे 
परिणमते हैं (सूत्र २५, १९) । किवनेक स्कंध जीवके सुख, दुःख, जीचन 
ओर मररखामे निमित्त होते हैं ( सूत्र २० ) । 

( २ ) स्कन्घरूपसे परिणमे हुये परमास्यु संख्यात असंख्यात झौर 
अनंत होते हैं। तथा बन्धकी ऐसी विशेषता है कि एक प्रदेशमें अनेक 
रहते हैं, अनेक स्कन्घ संख्यात प्रदेशोंको औद असंख्यात प्रदेशोंको रोकते 
हैं तथा एक महास्कंघ लोक प्रमारय असंख्यात आकाशके प्रदेशोंको रोकता 
है ( सूत्र १०, १४, १२ ) 

( ३ ) जिस पुदुगलको स्वनिग्धता या रूक्षता जघन्यरूपसे हो वह 

बन्धके पात्र नही तथा एक समान ग्रुणवाले पुदुलोंका बनन्‍्ध नही होता 
( सूच ३४, ३५ )। जघन्य ग्ुणको छोड़कर दो अंश ही अधिक हों वहाँ 
स्निग्धका स्निग्धके साथ, रूक्षका रूक्षके साथ, तथा स्तिग्घ रूक्षका पर- 
स्परमें बन्ध होता है और जिसके अधिक गुण हों उसरूपसे समस्त स्कंघ 
हो जाता है ( सूत्र ३६, ३७ ) स्कंघकी उत्पत्ति परमाझुओके भेद ( छूट 
पडनेसे---अलग होनेसे ) संघात ( मिलनेसे ) श्रथवा एक ही समय दोनो 
प्रकारसे ( भेद-संघातसे ) होती है (सूत्र २६) और अखुकी उत्पत्ति भेदसे 
होती है ( सूत्र २७ ) भेद संघात दोनोंसे मिलकर उत्पन्न हुआ स्कंध 


चक्ुइन्द्रिययोचर होता है ( सूच ए८ ) । 
( ४ ) शब्द, बन्ध, सूक्ष्म, स्थूल, सस्थान, भेद, तम, छाया, आतप 


झौद उद्योत ये सब पुदुगलकी पर्यायें है 
( ५ ) पुदुगल द्वव्यके हलन चलनमें धम्मेंद्रब्य और स्थितिमें अधमे- 


द्रव्य निमित्त है ( सूत्र १७ ); अवगाहनमे आकाशद्रग्य निमित्त हैं और 


परिणमनमें कालबद्रव्य निमित्त है ( सूच १७, २२ ) ॥ 
( ६ ) प्रुदुगल स्कंघोको शरीर, वचन, मन और इवासोच्छुवास 


रूपसे परिणामानेमे जोव निमित्त है ( सूत्र १६ ); वन्धरूप होनेमें पर- 
स्पर निसित्त है ( सूत्र ३३ ) | 
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नोट---स्निग्घता और रूक्षताके श्रनन्‍्त अविभाग प्रतिच्छेद होते 
हैं । एक भविभागी झंशको ग्रण कहते है ऐसा यहाँ गुण शब्दका अर्थ है । 
( ४ ) स्थाद्वाद सिद्धांत 
प्रत्येक द्रव्य ग्रुण-पर्यायात्मक है, उत्पाद व्यय श्रौग्य युक्त सत्‌ है, 
सप्त भंगस्वरूप है । इस तरह द्रग्यमें चिकाली अखंड स्वरूप ओर प्रत्येक 
समयमें प्रवर्तेतान अबस्था-ऐसे दो पहलू होते हैं | पुनरपि स्वयं स्व से 
अस्तिरूप है और परसे नास्तिरूप है | इसीलिये द्वव्प, ग्रुण और पर्याय 
सब अनेकांतात्मक&8 ( अनेक धर्मेरूप ) हैं । अल्पज्ञ जीव किसी भी पदा- 
थेका विचार क्रमपू्वंक करता है, परन्तु समस्त पदार्थंकों एक साथ विचार 
में नहीं ले सकता; विचारमें झानेवाले पदार्थंके भी एक पहलुका विचार 
कर सकता है और फिर दूसरे पहलूका विचार कर सकता है । इसप्रकार 
उसके विचार और कथनमे क्रम पड़े बिना नहीं रहता । इसीलिये जिस 
समय चिकाली ध्रुव पहलूका विचार करे तब दूसरे पहलू विचारके लिये 
मझुल्तवी रहें । अतः जिसका विचार किया जावे उसे मुख्य और जो विचाय 
से बाकी रहे उन्हें गौरा किया जावे । इसप्रकार वस्तुके श्रनेकांतस्वरूपका 
निर्णयोय करनेमें क्रम पड़ता है । इन अनेकांतस्वरूपका कथन करनेके लिये 
तथा उसे समभभनेके लिये उपरोक्त पद्धति श्रहदण करना, इसीका नाम 
सस्याह्वाद' है । और वह इस अध्यायके ३२ वें सूनमें बताया है। जिस- 
समय जिस पहलू ( अर्थात्‌ धर्म ) को ज्ञानमे लिया जावे उसे “अवित' 
कहा जाता है और उसी समय जो पहलू अर्थात्‌ धर्म ज्ञानमें गौरा रहे हों वह 
अनवितत कहलाता है । इस तरह समस्त स्वरूपकी सिद्धि-प्राप्ति-निश्चित-- 
ज्ञान हो सकता है । उस निखिल पदार्थेके ज्ञानको प्रमाण शौर एक धममंके 
शानको नय कहते है, और '"स्यात्‌ अस्ति-तास्ति' के सेदों द्वारा उसी 
पदार्थंके ज्ञानको 'सप्तभगी” स्वरूप कहा जाता है । 
(६ ) अस्विकाय 
छट॒ द्रव्योमें से जीव, धर्म, अधमे, आकाण और पुदुमल ये पाँच 


है: अनेद[त्त >- अनेक + अन्त ( घम्म )5८ अनेक घम्म | 
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अस्तिकाय हैं ( सूच १, २, ३ ); भ्रौर काल अस्ति है (सूत्र २, ३६) किंतु 
काय-बहुप्रदेशी नही है ( सूत्र १ ) 
(७) जीव और पुदुगरू द्रव्यकी सिद्धि १-२ 
(१) 'जोव” एक पद है और इसीलिये चह जगत्‌ की किसी वस्तु 
को-पदार्थेंको बतलाता है, इसलिये अपने को यह विचार करना है कि वह 
क्या है । इसके विचारनेमें अपने' को एक मनुष्यका उदाहरण लेना चाहिये 
जिससे विचार करने मे सुगमता हो । 


(२) हमने एक मनुष्यको देखा, वहाँ सर्व प्रथम हमारी दृष्टि उसके 
धारीर पर पड़ेगी तथा यह भी ज्ञात होगा कि वह मनुष्य ज्ञान सहित पदार्थे 
भी है । ऐसा जो निःश्चितु किया कि शरीर है वह इन्द्रियोसे निश्चित किया 
कितु उस मनुष्यके ज्ञान है ऐसा जो निश्चय किया वह इन्द्रियोंसे निमब्बित्‌ 
नही किया, क्योंकि अरूपी ज्ञान इंद्रियगम्य नहीं है, किन्तु उस मनुष्य के 
वचन, था शरीरकी चेष्टा परसे निश्चय किया गया है। उनमें से इन्द्रियों 
द्वारा दरीरका निदचय किया, इस ज्ञानको श्रपन इन्द्रियजन्य कहते है भौर 
उस मलुष्यमें ज्ञान होने का जो निदपचय किया सो अ्रनुमानजन्य ज्ञान है । 

(३) इसप्रकार भनुष्यमें हमें दो मेद मालूस हुए---१-इन्द्रियजन्य 
ज्ञानसे शरीर, २-अनुमान जन्य ज्ञानसे ज्ञान । फिर चाहे किसी मनुष्य के 
ज्ञान अल्पमाचमे प्रगट हो या किसी के ज्यादा--विशेष ज्ञान प्रयट हो ॥ 
हमें यह निश्चय करना चाहिये कि उन दोनों बातों के जानने' पर वे दोनों 
एक ही पदार्थ के ग्रुण हैं या भित्च २ पदार्थो के वे गुण हैं ? 

(४) जिस मनुष्यको हसने देखा उसके सम्बन्धमे निम्न प्रकार से 
हर्शवत दिया जाता है । 

(१) उस मनुष्यके हाथमे कुछ लगा औरद छारीरमें से खूब निक- 
लने लगा । 

(२) उस मनुष्य ने रक्त निकलता हुआ जाना और वह रक्त तुरंत 
ही बन्द हो जाय तो ठीक, ऐसी तीन भावना भाई ) 

ध८ हें 
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(३) किन्तु उसी समय रक्त ज्यादा( निकलने लगा,ओऔर कई-उपाय 
किये, किन्तु उसके बन्द होने में बहुत समय लग्मा | 

(४) रक्त बन्द होने के बाद ह्वमें-जल्दी-श्राययम हो जाय ऐसी उस 
मनुष्य ने निरन्तर भावना करना जारी रखी । 

(५) किन्तु भावनाके अनुसार प्रिणाम निकलनेके, बदलेमें वह 

भाग सड़ता गया । न 

(६) उस मनुष्यको शरीरमें मम्नत्वके कारण बहुत दुःख हुआ आर 
उसे उस द्वु.खका अनुभव भी हुझ्ाा 

(७) दूसरे सगे सम्बन्धियोंने यह ज्ञाना कि उस मलुष्युकों दुःख 
होता है, किन्तु बे उस मनुष्यके दुःख के अनुभवका कुछ भी अंश न ले 
सके । 

(८) अंतसें उसने हाथके सड़े हुए भागको कंटवाया _। 

(६) वह हाथ कटा तथापि उस म्रनुष्यक्ा ज्ञान उतना ही रहा 
और विशेष अभ्याससे ज्यादा बढ़ गया और बाकी: रहा. हुआ शरीर बहुत 
कमजोर होता गया तथा वजनमे भी ,घट्ता गया। . लि 

(१०) शरीर कमजोद हुआ तथापि उसके ज्ञानाभ्यासके बलसे 
घेयें रहा और शांति बढ़ी । 

५---हमे यह जानना चाहिये कि ये दश बातें क्या सिद्ध करती 
है। भनुष्यमें विचार शक्ति ( 7१९४७०गांगड़ 78८प५४ ) है और वह तो 
प्रत्येक भमनुष्यके अ्रनुभवगम्य है। अब विचार करने पुर निम्न सिद्धांत 
प्रगट होते हैं:--- 

(१) शरीर और ज्ञान धारण करनेवालोी वस्तु ये दोनों पृथक २ 
पदार्थे है, क्योंकि उस ज्ञान घारण करनेवाली वस्तुने' 'खुन तत्क्षरंण ही बंद 
हो जाय तो ठीक हो” ऐसी इच्छा की तथापि खून बंद नही हुआ; इतना ही 

नही किन्तु इच्छासे विरुद्ध शरीरकी और खुनकी अवस्था हुई'। यदि 
शरीर और ज्ञान घारख करनेवाली वस्तु ये दोनों एक ही हों तो ऐसा न हो । 

(२) यदि वह दोनों वस्तुयें एक ही होतो तो जब ज्ञान करने- 
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वाले ने इच्छा की उसी समय खून बन्द हो जाता । 

(३) यदि वह दोनों-एक ही वस्तु होती तो रक्त तुरंत हो बंद हो 
जाता, इतना ही नही किन्तु ऊपर नं० ( ४-५ ) में बताये गये साफिक 
भावना करनेके कारण हशरीरका वह भाग भी नही सडता, इसके विपरीत 
जिस समय इच्छा की उस समय तुरन्त ही आराम हो जाता । किंतु दोनों 
पृथक होनेसे वैसा नही होता । 

(४) ऊपर नं ० (६-७) में जो हकीकत बतलाई है वह सिद्ध करती 
है कि जिसका हाथ सड़ा है वह और उसके सगे सम्बन्धी सब स्वतंत्र 
पदार्थ है। यदि थे एक ही होते तो वे उस मनुष्यका दुःख एक होकर 
भोगते और वह मनुष्य अपने दुःखका भाग उनको देता अथवा घनिष्ट 
सम्बन्धदीजन उसका दुःख लेकर वे स्वयं भोगते, किन्तु ऐसा नही बन 
सकता, अतः यह सिद्ध हुआ कि वे भी इस मनुष्यसे भिन्न स्वतंत्र ज्ञानरूप 
ओर झदीर सहित व्यक्ति है । 

(५) ऊपर नं० ( ८-६ ) में जो इत्त बतलाया है यह सिद्ध करता 
है कि छारीर संयोगी पदार्थ है; इसी लिये हाथ जितना भाग उसमें से श्रलग 
हो सका। यदि बह एक अखंड पदार्थ होता तो हाथ जितना दुकड़ा 
काटकर अलग न किया जा सकता । पुनरच वह यह सिद्ध करता है कि 
धारीरसे ज्ञान स्वतंत्र है क्योंकि शरीरका अम्ुक भाग कटाया तथापि 
उतने प्रमाणमे ज्ञान कम नही होता किन्तु उतना ही रहता है, और यद्यपि 
घरीर कमजोर होता जाय तथापि ज्ञान बढता जाता है श्रर्थाव्‌ यह सिद्ध 
हुआ कि शरीर और ज्ञान दोनों स्वतन्र वस्तुएं है । 

(६) उपरोक्त न० (१०) से यह सिद्ध हुआ कि यद्यपि ज्ञान बढा 
तो भी वजन नही बढ़ा परन्तु ज्ञानके साथ सम्बन्ध रखनेवाले घैयें, शाति 
आदियें वृद्धि हुई, यद्यपि शरीर वजनमें घटा तथापि ज्ञानमे घटती नही हुई, 
इसलिये ज्ञान और छारीर ये दोनो भिन्न, स्वतत्र, विरोधी ग्रुणवाले पदार्थ 
हैं । जेसे कि-( भर ) शरीर वजन सहित ओर ज्ञान वजन रहित है (ब) 

शरीर घटा, ज्ञान बढ़ा, (क) हारीरका भाग कम हुआ, ज्ञान उतना ही रहा 
और फिर बढ़ा; ( ड ) शरीर इन्द्रिय गम्य है, संयोगी है शऔर अलग हो 
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सकता है, किसी दूसरी जगह उसका भाग अलग होकर रह सकता है, ज्ञान- 
वस्तु इन्द्रियगम्य नही किन्तु ज्ञानगम्य है उसके ठुकड़े या हिस्से नहीं हो 
सकते क्योंकि वह असंयोगी है, भर सदा अ्रपने' द्वव्य-क्षेत्र (आकार) काल 
और भावोंसे अपनेमें अखंडित रहता है । और इसलिये उसका कोई भाग 
अलग होकर श्रन्यत्न नहीं रह सकता तथा किसीको दे नही सकता; (इ) 
यह संयोगी पदार्थेस्े शरीर बना है, उसके हुकड़े हिस्से हो सकते है, परंतु 
ज्ञान नही मिलता; किसी संयोगसे कोई अपना ज्ञान इूसरेको दे नहीं सकता 
किन्तु अपने अभ्याससे ही ज्ञान बढ़ा सकनेवाला, असंयोगी और निजमें 
से आनेवाला होनेसे ज्ञान स्व के ही-आत्माके ही आश्रित रहने वाला है। 

(७) 'ज्ञान' ग्रुण वाचक नाम है, वह ग्रुणी बिना नही होता इस- 
लिये ज्ञान ग्रुणकी धारण करनेवाली ऐसी एक वस्तु है । उसे जीव, आत्मा, 
सचेतन पदार्थे, चेतन्य इत्यादि नामोंसे पहिचाना जा सकता है । इस तरह 
जीव पदार्थ ज्ञान सहित, असंयोगी, अरूपी और अपने ही भावोंका अपनेमें 
कर्ता-भोक्ता सिद्ध हुआ और उससे विरुद्ध शरीर ज्ञान रहित, अजीव, 
संयोगी रूपी पदार्थ सिद्ध हुआ; वह पुढ्ल नामसे पहचाना जाता है। शरीर 
के अतिरिक्त जो जो पदार्थ दृश्यमान होते हैं वे सभी धरीरकी वरह पुढुल 
ही है । और वे सब पुदुगल सदा अपने ही भावोका अपनेमें कर्ता--- 
भोक्ता हैं जीवसे सदा भिन्न होने पर भी अपना कार्ये करनेमें सामथ्येंवान है। 

(८) पुनदच ज्ञानका ज्ञानत्व कायम रहकर उसमे हावि वृद्धि होती 
है । उस कमावेशीको ज्ञानकी तारतम्यतारूप अवस्था कहा जाता है। 
शासत्रकी परिभाषामे उसे “पर्याय” कहते हैं। जो नित्य ज्ञानत्व स्थिर 
रहता है सो 'ज्ञानग्रुण' है। 

(६) शरीर संयोगी सिद्ध हुआ इसलिये वह वियोग सहित ही 
होता है। पुनरुच शरीरके छोटे २ हिस्से करें तो कई हों और जलाने पर 
राख हो । इसीलिये यह सिद्ध हुआ कि शरीर अनेक रजकरोंका पिंड है । 
जेसे जीव और ज्ञान इंद्रियगम्य नहीं कितु विचार (२०४४०7४४४) गस्य है 
उसी तरह पुद्लरूप अविभागी रजकण भी इंद्वियगम्य नही किंतु ज्ञानगम्य है । 

(१०) शरीर यह झुल वस्तु नही किन्तु अनेक रजकणाोका पिंड है 
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झौर रजकरण स्वतंत्र वस्तु है अर्थात्‌ असंयोगी पदार्थ है। और स्वयं 
परिणमनशील है । 

(११) जीव और रजकण असंयोगी हैं अतः यह सिद्ध हुआ कि 
थे अनचादि अनन्त है; क्योकि जो पदार्थे किसी संयोगसे उत्पन्न न हुआ हो 
उप्तका कदापि नाझ भी चही होता । 

(१२) शरीर एक स्वत्तत्र पदार्थ नही है किन्तु अनेक पदार्थोकी 
संयोगी अवस्था है। अवस्था हमेशा प्रारम्भ सहित ही होती है इसलिये 
शरीर छुरुआत-प्रारम्भ सहित है। वह संयोगी होनेसे वियोगी भी है । 

६--जीव अनेक और अनादि अनन्त है तथा रजकरण अनेक और 
अनादि अनन्त है । एक जीव किसी दूसरे जीवके साथ पिंडरूप नही हो 
सकता; परन्तु स्पर्शके कारण रजकरण पिंडरूप होता है । गतः यह सिद्ध 
हुआ कि द्रग्यका लक्षर्य सतू्‌, अनेक द्रव्य, रजकरण, उसके स्कघ, उत्पाद-- 
व्यय--झ्रौव्य इत्यादि विषय इस अध्यायमें कहे गये है । 

७---इस तरह जीव और पुदुगलका पृथकत्व तथा अनादि अनन्त- 
त्व सिद्ध होने पर निम्न लौकिक मान्यतायें असत्य ठहरती हैः--- 

(१) अनेक रजकरोके एकसेक रूप होनेपर उनमेसे नया जीव 
उत्पन्न होता है यह मान्यता असत्य है क्योंकि रजकरश' सदा ज्ञान रहित 
जड़ है इसी लिये ज्ञान रहित कितने भी पदार्थोका संयोग हो तो भी जीव 
उत्पन्न नही होता । जैसे अनेक अ्धकारोंके एकत्रित करने पर उनमेंसे 
प्रकाश नही होता उसी तरह अझजीवमेसे जीवकी उत्पत्ति नहीं होती ॥ 

(२) ऐसी मान्यता असत्य है कि जीवका स्वरूप क्या है वह अपने 
को मालुम नहीं होता; क्योकि ज्ञान क्या नही जानता ? ज्ञानको रुचि 
बढ़ानेपएण आत्माका स्वरूप बराबर जाना जा सकता है | इसलिये यह 
विचारसे गम्य है ( ०४५००४ए४---दलोलगम्य ) हैं ऐसा ऊपर सिद्ध 
किया है । 

(३) कोई ऐसा मानते हैं कि जीव और शरीर ईइवरने बनाये, 
किन्तु यह सान्यता असत्य है, क्योकि दोनों पदार्थे अनादि भनंत है, अनादि 
अनन्त पदार्थोका कोई कर्ता हो ही नही सकता । 


दर समोक्षशास्त्र 


८---उपरोक्त पैरा ४ के पैरेमें जो १० उप पैरा दिया है उस परसे 
थपह सिद्ध होता है कि यदि जीव शरीरका कुछ कर सकता है अथवा शरीय 
जीवका कुछ कर सकता है ऐसी मान्यता मिथ्या है । इस विषयका सिद्धांत 
इस अध्यायके सूच ४१ की टीकासें भी दिया है । 
( < ) उपादान-निर्मिच संबंधी सिद्धांत 
जीव, पुदुगलके श्रतिरिक्त दूसरे चार द्वरव्योंकी सिद्धि करनेसे पहले 
हमें उपादान निमित्तके सिद्धांक्ो और उसकी सिद्धिको ससभक लेना 
आवश्यक है। उपादान अर्थात्‌ बसतुकी सहज शक्ति---निजशक्ति और 
निमित्तका श्रथें है संयोगरूप परवस्तु । 
इसका हदृष्टांत---एक मनुष्यका नाम देवदत्त है; इसका यह श्रथे है 
कि देवदत्त स्वयं स्व से स्व-रूप है कितु वह यज्ञदत्त इत्यादि किसी दूसरे 
पदार्थे रूप नही है, ऐसा समभनेसे दो पदार्थ भिन्नरूपसे सिद्ध होते हैं, 
१--देवदत्त स्वयं २-यज्नदत्त इत्यादि दूसरे पदार्थे । देवदत्तका अस्तित्व 
सिद्ध करने में दो कारण हुये:-( १ ) देवदत्त स्वयं ( २ ) यज्ञदत्त इत्यादि 
दूसरे पदार्थ जो जगत्‌में सदुभावरूप हैं किन्तु उनका देवदत्तमें अभाव । इत 
दो कारणोंमें देवदत्तका स्वयंका अस्तित्व निजशक्ति होनेसे स्ललकारण 
अर्थात्‌ उपादानकारण है झ्ौर जगतूके यज्ञदत्त इत्यादि दुसरे पदार्थोका 
अपने-अपनेसें सदुभाव और देवदत्तमें अभाव वह देवदत्तका अस्तित्व सिद्ध 
करनेमें निमित्त कारण है । यदि इस तरह न माना जाये और यज्ञदत्त 
आदि अन्य किसी भी पदार्थका देवदत्तमे सदुभाव माना जाबे तो वह भी 
देवदत्त ही जायगा। ऐसा होनेसे देवदत्तकी स्वतंत्रसत्ता ही सिद्धनही हो सकेगी । 
व्थ यदि यज्ञदत्त इत्यादि दूसरे पदार्थोकी सत्ता ही-सदभाव ही 
न मानें तो देवदत्तका अस्तित्व भी सिद्ध नही हो सकता, क्योकि एक मनुष्य 
को दूसरेसे भिन्न वतानेके लिये उसे देवदत्त कहा, इसलिये देवदत्तके सत्ता- 
सूपमे देवदत्त मूल उपादानका रण और जिससे उसे पृथक्‌ बतलाया वैसे अन्य 
पदार्थ सो निमित्त कारण है-इससे ऐसा नियम भी सिद्ध हुआ कि निमित्त- 
कारण उपाद/नके लिये अनुकूल होता है किंतु प्रतिद्वल नही होता । देवदत्त 
के देवदत्तपनेमें परद्रव्प उसके अनुकुल हैँ, क्योकि वे देवदत्तरूप नही 
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होते । यदि वे देवदत्तरूप से हो जायें तो प्रतिकुल हो जायें और ऐसा होने 
पर दोचोंका (: देवदत्त और परका ) नाश हो/जाए । कम 


इसतरह दो सिद्धात्त निश्चित हुए---( १) प्रत्येक द्रव्य-गुरा-पर्याय' 
की जो स्वसे अरस्ति है सो उपादानकारण है और परब्रव्य-ग्रुण-पर्यायकी 
जो उसमें नास्ति है सो निमित्तकारणं है, निमित्तकारण तो मात्र झ्रारो- 
प्रित कारण है, यथार्थ कारण नहीं है; तथा वह उपादानका रणको कुछ भी 
नहीं करता । जीवके उपादानमें, जिस जातिका भाव हो उस भावको अनु- 
कुलरूप होनेका निमिन्लमे आरोप किया जाता है। सामने सत्‌ निमित्त हो 
त्थाफपि,कोई जीव यदि विपरीत भाव, करे तो उस जीवके विरुद्धभावमे भी 
उपस्थित वस्तुको अनुकुल निमित्त बनाया-ऐसा कहा जाता है। जैसे 
कोई जरिव तीर्थद्धूर भगवानके सुम्रवशरणमें गया और दिव्यध्वनिमे वस्तुका 
जो यथार्थस्वरूप क्रहा गया .ब्रह सुचा, परन्तु उस जीवके गलेमे बात नही 
उत्तरी अर्थात्‌ स्वर्यं समभा नही इसलिये वह विम्ख्त हो यया तो कहा 
जाता है कि उस जीवने' अपने' विपरीत भावके लिये भगवानकी दिव्य- 
ध्वनिको अनुकुल निमित्त बनाया । 
'. (९) उपरोक्त सिद्धांवके आधरसे जीव, पुदूगलके अतिरिक्त 
“की र ४ “ चार'दृव्योंकी सिद्धि 

दृष्टिगोचर होनेवाले पदार्थोमें चार बातें देखनेमें आती है, (१) 
ऐसा देखा जाता है कि वह/पदार्थ ऊपर, नीचे, यहाँ, वहाँ है। (२) चही 
पदार्थ अभी, फिर, जब, तब, तभीसे अभीतक---इसतरह देखा जाता है. 
*(३) वही-पवार्थे स्थिर, स्तब्क, निश्चल इस तरहसे देखा जाता है और 
(४) वही पदार्थ हिलता-डुलता, चंचल, अस्थिय देखा जाता है । यह चाय 
बातें पदार्थोकों देखनेपर स्पष्ट समभझमे आती है, तो भी इन विषयों छारा 
पदार्थोकी किचितु आकृति नही बदलती । उच उन कार्योका उपादान कारण 
तो वह प्रत्येक द्रव्य है, कितु: उन चारों प्रकारकी क्रिया भिन्न भिन्न प्रकार 
की. होनेसे उस क्रियाके सूचक निमित्त कारण प्रथक्‌ ही होते हैं । 

इस सम्बन्धमे यह ध्यान रखना कि किसी पदार्थमे पहली, दूसरी 
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और तीसरी अथवों पहली, दूसरी और चौथी बातें एक सांथ देखी जांती 
हैं। किन्तु तीसरी, चौथी और पहली श्रथवा तीसरी चौथी और दूसरी यह 
बातें कभी एक साथ नहीं होती । 

अरब हमें एक एक बारेमें क्रमश: देखना चाहिये । 

अ, आकाश की सिद्धि---३ 

जगंतकी प्रत्येक वस्तुको अपना क्षेत्र होता है श्रर्थात्‌ उसे लम्बाई- 
चौड़ाई होती है यानी उसे अपना अवगाहन होता है । वह अवगाहन अपना 
उपादान कारण हुआ और उसमें निमित्तकारणरूप दूसरी वस्तु होती है । 

निमित्तकारणंरूप दूसरी वस्तु ऐसी होनी चाहिये कि उसके साथ 
उपादान वस्तु अवगाहनमें एकरूप न हो जाय ॥ उपादान स्वय अंवगाहनरूप 
है तथापि अवगाहनमें जो परद्रव्य निमित्त है, उससे वह विशिन्‍्तरूपमें 
कायम रहे, अर्थात्‌ परमार्थसे प्रत्येक द्रव्य स्व-स्वके अवगाहनमें ही है ! 


पुनस्थ, वह वस्तु जगतके समस्त पदार्थोको एक साथ निमित्ते 
कारण चाहिये, क्योंकि जगतुके समस्त पदार्थे अनादि हैं और सभीके 
अपना-अपना क्षेत्र है, वह उसका अवगाहन है । अवगाहनमें निमित्त होने 
वाली वस्तु समस्त अ्रवग्राहन लेनेवाले द्वंग्योंसे बड़ी चाहिये । जग्रतमें ऐसी 
एक चस्तु अवगाहनमे निमित्तकारणरूप है, उसे “आकाइदद्रव्यः कहा 
जाता है ॥ 


ओर फिर जगततमें सूक्ष्म, स्थूल ऐसे दो प्रकारके तथा' रूपी और 

अरूपी ऐसे दो प्रकारके पदार्थ हैं। उन उपादानरूप पदार्थंकि निमित्तरूप 

से जनुक्ुल कोई परद्रग्य होना चाहिये और उसका उपादानसे अभात्र 

चाहिये; और फिर अबाधित अवगाहन देनेवाला पदार्थे अरूपी ही हो 

सकता है । इस तरह आकाश एक, सर्वे व्यापक, सबसे बड़ा, अरूपी और 
अनादि द्रग्यरूप सिद्ध होता है । 

यदि आकाश द्रग्यको न माना जाबे तो द्वव्यमें सत्र क्षेत्रव चही रहेगा 

ओर ऊपर नीचे-यहाँ-वहाँ ऐसा निमित्तका ज्ञान करानेवाला स्थान नहीं 

हेगा । अल्पज्ञानवाले मनुष्यको निमित्त द्वारा ज्ञान कराये बिना वह उपादान 


धध्याय ५ उपसंहार '४६५ 


ओर निमित्त दोनोंका यथाथें ज्ञान नही कर सकता इतना हो नहीं किन्तु 
यदि उपादानको न माने वो निमित्तको भी नहीं मान सर्कंगे और निमित्त 
को न मानें तो वह उपादनकों नही मान सकेगा । दोनोंके यथार्थ रूपसे 
माने बिना यथार्थ ज्ञान नही हो सकेगा; इस तरह उपादान और निमित्त 
दोनोंको झुन्यरूपसे अर्थात्‌ नहीं होने रूपसे मानना पड़ेया और इस तरह 
समस्त पदार्थोको शुन्यत्व प्राप्त होगा, किन्तु ऐसा बन ही चही सकता । 
व. कालकी सिद्धि---४ 
द्रव्य कायम रहकर एक अवस्था छोड़कर दूसरी अवस्था रूपसे 
होता है, उसे वर्तता कहते है। इस वतंनामें उस वस्तुकी निज दाक्ति 
उपादान कारण है, क्योकि यदि निजमें वह शक्ति न हो तो स्वयं न 
परिणमे । पहिले यह सिद्ध किया है कि किसी भी कार्यके लिये दो कारण 
स्वतंत्र रूपसे होते हैं; इसीलिये निमित्त कारण संयोगरूपसे होना चाहिये ॥ 
अतः उस वर्तंनामे निमित्त कारण एक वस्तु है उस वस्तुको “काल द्रव्य 
कहा जाता है और फिर निमित अनुकूल होता है । सबसे छोटा द्रव्य एक 
रजकरा है, इसलिये उसे निमित्त कारण भी एक रजकरा बराबर चाहिये । 
अतः यह सिद्ध हुआ कि कालारु एक प्रदेशी है । 
प्रक्ष---यवि काल द्रव्यको अरुप्रमाण न माने और बड़ा मानें तो 


कया दोष लगेगा ? 

उचर---उस अर्ु॒के परिखमन होनेमें छोटेसे छोटा समय न लग- 
कर अधिक समय लगेगा और परिणमन शक्तिके अधिक समय लगेगा तो 
निज दाक्ति न कहलायेगी | पुनम्ध अल्पसे अल्प काल एक समय जितना न 
होनेसे काल द्रव्य बड़ा हो तो उसकी पर्याय बड़ी होगी । इस चरह दो 
समय, दो घटे, क्रमहाः न होकर एक साथ होगे जो बच नही सकते | एक 
एक समय करके कालको बड़ा माने तो ठीक है किन्तु एक साथ लम्बा 
काल (अधिक समय) नही हो सकता । यदि ऐसा हो तो किसी भी समय 


की गिनतो न हो सके | 
प्रक्ष--यह सिद्ध हुआ कि कालद्ववग्य एक प्रदेशी है उससे बड़ा 


ब्द्ध 
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नहीं, परन्तु ऐसा किसलिये मानना कि कालाणा[ समस्त लोकमें हैं ? 

उचर---जग्रतमें आकाशके एक २ प्रदेश पर अनेक पुद्ल परमार 
आर उतने ही क्षेत्रकों रोकनेवाले सूक्ष्म अनेक पुद्लल स्कंघ हैं और उनके 
परिणसनमें निसित्त कारण प्रत्येक आकाशके प्रदेशमें एक एक कालाणखु 
होना सिद्ध होता है । 

प्रक्ष---एक आकाशके प्रदेशमें अधिक कालारशाु स्कंघरूप माननेमें 
चपा विरोध शभ्राता है ? 

उत्तर---जिसमें स्पर्श गुण हो उसीमें स्कंघरूप बन्ध होता है और 
घह तो पुदुगल द्रव्य है। कालारु पुदुगल द्रव्य नहीं, अरूपी है; इसलिये 
उसका स्कनन्‍्ध ही नही होता । 


क. अधर्मास्तिकाय और धर्मास्तिकायकी सिद्धि ४-५ 


जीव और पुदुगल इन दो द्रव्योंमें क्रियावती शक्ति होनेसे उनके 
हलन चलन होता है, किन्तु वह हलन चलन रूप क्रिया निरन्तर नहीं 
होती । वे किसी समय स्थिर होते और किसी समय गतिरूप होते हैं; 
क्योंकि स्थिरता या हलन चलनरूप क्रिया ग्रुण नही है किन्तु क्रियावती 
शक्तिकी पर्याय है । उस क्रियावती छाक्तिकी स्थिरतारूप परिणमनका 
मूलकारण द्रव्य स्वयं है, उसका निमित्तकारण उससे श्रन्य चाहिये । यह 
पहले बताया गया है कि जगतमें निमित्तकारण होता ही है । इस्तीलिये जो 
स्थिरतारूप परिणमनका निमित्त कारण है उस द्रव्यको भधम्‌कद्रवग्य कहते 
है । क्रियावती शक्तिके हलन-चलनरूप परिणमनका मुलकारख द्रव्य स्वयं 
है और हलन चलनमें जो निमित्त है उसे घमेद्रव्य कहते हैं । हलन चलनका 
निमित्त कारण अ्रधमेंद्रव्यसे विपरीत चाहिये और वह घर्मेद्रव्य है । 


(१०) इन छह द्रव्योंके एक ही जगह होनेकी सिद्धि 


हमने पहले जीव-पुदलकी सिद्धि करनेमे मनुष्यका दृष्टान्त लिया 
था उस परसे यह सिद्धि सरल होगी । 


(१) जीव ज्ञानगुण घारक पदार्थ है । 
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(२) यह शरीर यह सिद्ध करता है कि शरीर संयोगी, जड़, रूपी 
पदार्थ है; यह भी उसी जगह है; इसका मूल अनादि-अनंत पुदूल द्रव्य है । 

(३) वह मनुष्य आकाशके किसी भागमे हमेशा होता है, इसीलिये 
उसी स्थान पर आकाझ भी है । 

(४) उस मनुष्यकी एक अवस्था दूर होकर दूसरी अवस्था होती 
है । इस अपेक्षासे उसी स्थानपर काल ब्रव्यके श्रस्तित्वकी सिद्धि होती है । 

(५) उस मनुष्यके जीवके असंख्यात श्रदेशमें समय समय पर एक 
केच्रावगाह रूपसे नोकर्स वर्गेणाएँ और नवीन-नवीन कर्म बँघकर वहाँ 
स्थिर होते हैं, इस दृष्टिसि उसी स्थान पर अधमेंद्रव्यकी सिद्धि होती है | 

(६) उस भनुष्यके जीवके असख्यात प्रदेशके साथ प्रतिसमय 
अनेक परमारा आते जाते हैं, इस दृष्टिसे उसी स्थान पर धर्मेद्रव्पयकी सिद्धि 


होती है 
इस तरह छहों द्रव्योंका एक क्षेत्रमे अस्तित्व सिद्ध हुआ । 


(११) अन्य अकारसे छह द्रव्योंके अस्तित्वकी सिद्धि 
१-२ जीवद्रव्य और पुद्टलद्र॒च्य 

जो स्थूल पदार्थे दृष्टिगोचर होते हैं ऐसे शरीर, पुस्तक, पत्थर, 
लकड़ी इत्यादिमें ज्ञान नही है अर्थाव्‌ वे श्जीव है; इन पदार्थोकों तो 
अज्ञानी भी देखता है । उन पदाथ्थो;मे दृद्धि-ह्वास होता रहता है अर्थात्‌ वे 
मिल जाते हैं और बिछुड़ जाते हैं। ऐसे दृष्टियोचर होनेवाले पदार्थोको 
पुद्गल कहा जाता है । वर्ण, गंघ, रक्ष और स्पशें ये पुदुगल द्वव्यके गुर 
हैं; इसी लिये पुदुगल द्रव्य काला-सफेद, सुगन्ध-दुर्गेन्ध, खट्टा-मीठा, हल्का- 
भारी, इत्यादि रूपसे जाना जाता है; यह सब पुदुगलकी ही अवस्थायें हैं | 
जीव तो काला-सफेद, सुगंधित-दुर्गेन्धित, इत्यादि रूपसे चही है, जीव तो 
ज्ञानवाला है। झाब्द सुनाई देता है या बोला जाता है वह भी पुदुगलकी 
ही हालत है। उन पुद्गलोसे जीव श्रलग है। जगतमसे किसी अचेत 
सनुष्यको देखकर कहा जाता है कि इसका चेतन कहाँ चला गया ? अर्थाव्‌ 
यह शरीर तो अजीव है, वह तो जानता नही, किन्तु जाननेवाला ज्ञान 
कहाँ चला गया ? अर्थात्‌ जीव कहाँ गया ? इसमें जीव ओर पुदुगल इन 
दो द्रव्योकी सिद्धि हुई ॥ 
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३--आकाशद्रव्य 
लोग श्रव्यक्तरूपसे यह तो स्वीकार करते हैं कि आकाश” नामका 
द्रव्य है । दस्तावेजोंमें ऐसा लिखते है कि “अम्लुक मकान इत्यादि स्थानका 
आकाइसे पाताल पर्यन्त हमारा हक है” श्रर्थात्‌ यह निश्चय हुआ कि 
प्राकादसे पाताल रूप कोई एक वस्तु है । यदि आकाशसे पाताल पर्यन्त 
कोई वस्तु ही न हो तो ऐसा क्यों लिखा जाता है कि “आकाशसे पाताल 
तकका हक (-दावा ) है ? वस्तु है इसलिये उसका हक माना जाता है । 
जाकाइशसे पाताल तक अर्थात्‌ सर्वेग्यापी रही हुई वस्तुको “आकाश द्रव्य! 
कहा जाता है। यह द्रव्य ज्ञान रहित और अरूपी है, उसमे रज़, रस 
वर्ग रह नहीं हैं । 
४--कालद्रव्य 
जीव, पुद्गल और आकाश द्रव्यको सिद्ध किया; अब यह सिद्ध 
किया जाता है कि 'काल' नासकी एक वस्तु है। लोग दस्तावेज कराते 
शौर उसमें लिखाते है कि “यावत्‌ चन्द्रदिवाकरो जब तक सूर्य और चन्द्र 
रहेगे तब तक हमारा हक है।” इसमें काल द्रव्यको स्वीकार किया | 
इसी समय ही हक है ऐसा नही किन्तु काल जेसा बढ़ता जाता है उस 
समस्त कालमें हमारा हक है; इसप्रकार कालको स्वीकार करता है । 
“हमारा वैभव भविष्यमे ऐसा ही बना रहो'----इस भावनामें भी भविष्यत 
कालको भी स्वीकार किया, और फिर ऐसा कहते हैं कि “हम' तो सात 
पेढ़ीसे सुखी हैं, वहाँ भी भ्ुतकाल स्वीकार करता है। भ्रृतकाल, वतंमान- 
काल और भविष्यतकाल ये समस्त भेद निमग्धय कालद्रव्यकी व्यवहार पर्याय 
के हैं । यह काल द्रव्य भी श्ररूपी है और उसमे ज्ञान नही है । 
इस तरह जीव, पुदु्गल, श्राकाश और काल द्रव्यकी सिद्धि हुई । 
अब घर्में और अधर्म ये दो द्रव्य होष रहे । 
५-.धमे द्रव्य 
जीव इस धमें द्वव्यको भी श्रव्यक्तरूपसे स्वीकार करता है | छहों 
द्रव्योंके श्रस्तित्वको स्वीकार किये बिना कोई भी व्यवहार नही चल सकता। 
आ्राना, जाना, रहना इत्यादि सभीमे छुहों द्रव्योंकी अस्ति सिद्ध हो जाती है। 
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चार द्रव्य तो सिद्ध हो चुके हैं अब बाकीके दो द्रव्य सिद्ध करता है। यह 
कहनेमें छत द्रव्य सिद्ध हो जत्ता है कि 'एक ग्राससे दूसरे ग्राम आया ँ 
एक ग्रामसे दूसरे ग्राम आया इसका क्‍या श्र्थ है ? यानि जीव और शरीरके 
परमाणुओंकी गति हुईं, एक क्षेत्रसे दूसरा क्षेत्र बदला ॥ अब इस क्षेत्र 
बदलतेके कार्यमें किस दृब्यको निमित्त कहेगे ? क्योंकि ऐसा नियम है कि 
प्रत्येक कार्येमें उपादान शऔ्लौर निमित्त कारण होता ही है । यह विचार 
करते है कि जीव और पुद्दलोंको एक ग्रामसे दूसरे आराम आनेमें निर्मित्त 
कंीनसा द्रव्य है। प्रथम तो “जीव और पुद्दल ये उपादान हैं” उपादान 
स्वयं निमित्त नही कहलाता । भिमित्त तो उपादानसे भिन्न ही होता है, 
इसलिये जीव या पुदुल ये क्षेत्रांतरके मिसित्त सही । काल द्रव्य त्तो 
परिशमनमभे निमित्त है भर्थात्‌ पर्याय बदलनेमें निमित्त है कितु काल ह्रव्य 
क्षेत्रांतरका सिमित्त वही है; आ्राकाह द्रव्य समस्त द्रव्योंको रहनेके लिये 
स्थान देता है जब ये पहले क्षेत्रमें थे तब भी जीव और पुदुलोंको श्राकाश 
निमित्त था और दूसरे क्षेत्रमे भी वही निमित्त है, इसलिये आकाशको भी 
क्षेत्रांतरका भिमित्त नही कह सकते | तो फिर यह निश्चित होता है कि 
क्षेत्रतररूप जो कार्ये हुआ उसका निमित्त इन चार द्॒व्योंके अतिरिक्त 
कोई अन्य द्रव्य है । गति करनेमें कोई एक द्रव्य निमित्तरूपसे है किन्तु वह 
कौनसा दृव्य है इसका जीवसे' कभी विचार नहीं किया, इसीलिये उसकी 
खबर नही है| क्षेत्रांतर होनेमें निमित्तकूप जो द्वग्य है उस द्वग्यको “धमम- 
द्रव्य' कहा जाता है । यह द्रव्य भी श्ररूपी और ज्ञान रहित है ॥ 


६---अधर्म द्रव्य 
जिस तरह गति करनेमें घर्म द्रव्य मिमितस है उसीतरह स्थितिमें 
उससे विरुद्ध अधरमेद्रव्य निमित्तरूप है । “एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रसमे श्राकय 
स्थिर रहा” यहाँ स्थिर रहतेमें निमित्त कौत है ? आकाश स्थिर रहनेमें 
निमित्त नही है; क्योकि आकाशका निमित्त तो रहनेके लिये है, गत्ति 
के समय भी रहनेमें आकाश निमित्त था, इसीलिये स्थितिका मिमित्त कोई 
अन्य द्रव्य चाहिये वह द्रव्य “अघसमें द्रव्य” है । यह भी अरूपी और ज्ञान 


रहित है । 
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इसश्रकाय जीव, पृद्टल, घर्म, अधर्मे, आकाश और काल इन छह 
प्रव्यों की सिद्धि की । इन छहके अतिरिक्त सातर्वाँ कोई द्रव्य है ही नही, 
भोर इन छहमेंसे एक भी न्यून नही है, बरावर छह ही द्रव्य हैं और ऐसा 
भाननेसे ही यथार्थ वस्तुकी सिद्धि होती है। यदि इन छहके अतिरिक्त 
सातवाँ कोई द्रव्य हो तो यह बताश्रो कि उसका क्या कार्य है ? ऐसा कोई 
कार्य नही है जो इन छह से बाहर हो, इसलिये सातवाँ द्रव्य नही है । हीं 
थदि इन छह द्रव्योंमेसे एक भी कम हो तो यह बताओ कि उसका कार्य 
कौन करेगा ? छह ब्रव्योमेंसे एक भी द्रव्य ऐसा नही कि जिसके बिना 
विद्व नियम चल सके 
छह द्रव्य संबंधी कुछ जानकारी 
१--जीव---इस जगतमें अनन्त जीव हैं। ज्ञाठत्व चिह्नके 
( विशेष गुणके ) द्वारा जीव पहचाना जाता है । क्योंकि जीवके श्रतिरिक्त 
अन्य किसी पदार्थमें शञादत्व नही है । जीव अनन्त हैं, वे सभी एक दूसरेसे 
बिल्कुल भिन्न है। सदैव जाननेवाले है। 
६---पुदंगल--इस जगतमे श्रनन्तानन्त पुद्ल हैं । वह अचेतन है; 
स्पशे, रस, गंध और वर्णके द्वारा पुदुगल पहचाना जाता है, क्योंकि पुदढ़ल 
के सिवाय अन्य किसी पदार्थंम्रे स्पशे, रस, गन्ध या वर्ण नही है।जो 
इन्द्रियोके द्वारा जाने' जाते है वे सब पुदुगलके बने हुए स्कंघ है । 
३---धर्म-यहाँ घ्मे कहनेसे श्रात्माका घ॒र्मे नहीं किन्तु .“चर्म 
चामका द्रव्य समझना चाहिये । यह द्रव्य एक अखण्ड और समस्त लोकमें 
व्याप्त है । जीव और पुदुगलोंके गमन करते समय यह द्रव्य निमित्तरूपसे 
पहचाना जाता है । 
४--अधमं-यहाँ अधघम कहनेसे आत्माका दोष नही किंतु अधर्मे 
नासका द्वव्य समझना चाहिये। यह एक अखण्ड द्रव्य है जो समस्त लोकमें 
व्याप्त है । जीव और 3दुगल गकमन रके जब स्थिर होते हैं तब यह द्रव्य 
निमित्तरूपसे जाना जाता है। 
मै-“मसाकाश-यह एक अखंड सर्वव्यापक द्रव्य है। समस्त पदा- 
थोंको स्थान देनेमे यह द्वव्य निमित्तरूपसे पहचाना जाता है । इस ब्रव्यके 


अध्याय ५ उपसंहार ४७१ 


जितने भागमें अन्य पाँचों द्रग्य रहते है उतने भागको 'लोकाकाश" कहा 
जाता है और जितना भाग अन्य पाँचों द्वग्योंसे रिक्त है उसे 'अलोकाकाश' 
कहा जाता है । खाली स्थानका अर्थ होता है “अ्रकेला आकाश ॥” 

६---काल-असंख्य काल द्रव्य हैं। इस लोकके असंख्य भ्रदेश हैं; 
उस प्रत्येक प्रदेशपर एक एक काल द्वग्य' रहा हुआ है । असंख्य कालारु हैं 
वे सब एक दूसरेसे अलग हैं । वस्तुके रूपान्तर ( परिव्तेन ) द्वोनेमें यह 
द्रव्य निमित्तरूपसे जाना जाता है । | जीवद्रग्यके अतिरिक्त यह पांचों द्रव्य 
सदा अचेतन है, उनमें ज्ञान, सुख-या दुःख कभी नहीं हैं । ] 

इन छह द्रव्योंकोीं सर्वेज्षके अतिरिक्त अन्य कोई भी प्रत्यक्ष नहीं 
जान सकता | सर्वेज्ञेवने ही इन छह द्रव्योंको जाना है और उन्हीने 
उनका यथाथ्थे स्वरूप कहा है; इसीलिये स्वेज्ञके सत्यमार्गंके अतिरिक्त श्रन्य 
कोई मतमें छह द्रव्योंका स्वरूप हो ही नही सकता; क्योकि दूसरे अपूणो 
( अल्पज्ञ ) जीव उन द्रव्योको नहीं जान सकते; इसलिये छह द्वग्योक्ते 
स्वरूपकी यथार्थ प्रतीति करना चाहिये । 

टोपीके दष्टांतसे छह द्वव्योंकी सिद्धि 

(१) देखो यह कपड़ेकी टोपी है, यह अनन्त परमाणशुओंसे मिल- 
कर बनी है ओर इसके फट जाने पर परमासु अलग हो जाते हैं। इसतरह 
सिलना झौर बिछुड़ता पुद्गलका स्वभाव है । पुनश्च यह टोपी सफेद है, 
दूसरी कोई काली, लाल आ्ादि रंगकी भी टोपी होती है; रंग पुदुगल द्रव्य 
का चिह्न है, इसलिये जो दृष्टिपोचर होता है वह पुदुगल द्वग्य है । 

(२) “यह टोपी है पुस्तक नही ऐसा जाननेवाला ज्ञान है और 
शान जीवका चिह्न है, भ्तः जीव भी सिद्ध हुआ । 

(३) अब यह विचारना चाहिये कि टोपी कहाँ रही हुई है? 
थद्यपि निरचयसे तो टोपी ठोपीमे ही है, किन्तु टोपी टोपीमें ही है यह 
कहनेसे टोपीका बराबर रुयाल नही आ सकता, इसलिये निमित्तरूपसे यह 
पहचान कराई जाती है कि “अमुक स्थानमे टोपी रही हुईं है।” जो 


स्थान कहा जाता है वह आकाश्य द्वव्यका अमुक भाग है, श्रतः आाकाश- 
द्रग्प सिद्ध हुआ । 


४७२ मोक्षद्ास्र 


(४) अरब यह टोपी दुहरी झुड़ जाती है जब टोपी सीधी थी तब 
आाकाशमें थी झऔर जब मसुड़ गई तब भी आकाशझमें ही है, अतः आकाशके 
निमित्त द्वारा टोपीका दुहरापन नहीं जाना जा सकता । तो फिर टोपीकी 
दुहरे होनेकी क्रिया हुईं अर्थात्‌ पहले उसका क्षेत्र लम्बा था, अब वह थोड़े 
क्षेत्रमें रही हुई है-इस तरह टोपी क्षेत्रांचर हुई है और क्षेत्रांतर होनेमे 
जो वस्तु निमित्त है वह धर्मेद्रव्य है 

(५) अब टोपी टेढ़ी मेढी स्थिर पड़ी है । तो यहाँ स्थिर होनेमें 
उसे निमित्त कौन है ? आकाशद्रग्य तो मात्र स्थान देनेमें निमित्त है। टोपी 
चले या स्थिर रहे इसमें आकाशका निमित्त नहीं है। जब टोपीने सीधी 
दशामेसे टेढ़ी श्रवस्थारूप होनेके लिये गमन किया तब धर्मद्रव्यका निमित्त 
था; तो अब स्थिर रहनेकी क्रियामें उसके विरुद्ध निमित्त चाहिए । गतिमें 
घमेद्रव्य निमित्त था तो अब स्थिर रहनेमे अधरमेंद्रव्य निमित्तरूप है । 

(६) टोपी पहले सीधी थी इस समय ठेढ़ी है और वह अम्ठुक 
समय तक रहेगी-ऐसा जाना, वहाँ “काल” सिद्ध हो गया । भरत, वर्तमान, 
भविष्य अथवा पुराना-नया, दिवस घंटा इत्यादि जो भेद होते है वे भेद 
किसी एक ग्रुल वस्तुके बिना नही हो सकते, अतः भेद-पर्यायरूप व्यवहार- 
कालका आाधार--का रण-निम्चय कालद्रग्य सिद्ध हुआ । इसतरह टोपी परसे 
छुद्ठ द्रव्य सिद्ध हुये । 

इन छह द्र॒व्योंगेसि एक भी द्वव्य न हो तो जगत्‌॒का व्यवहार नही 
चल सकता । यदि पुदुगल न हो तो टोपी ही न हो । यदि जीव न हो तो 
टोपीके अस्तित्वका निश्चय कौच करे ? यद्धि आकाश न हो तो यह पहचान 
नही हो सकती कि टोपी कहाँ है? यदि धर्म और अधर्म द्रव्य न' 
हों तो टोपीमे हुआ फेरफार ( क्षेत्रांवर और स्थिरता ) माल्तुम' नहीं 
हो सकता और यदि काल द्रव्य न हो तो पहले जो टोपी सीधी थी बही 
इस समय टेढी है, ऐसा पहले और पीछे टोपीका भग्स्तित्व निःश्वित नही 
हो सकता, अ्रतः टोपीको सिद्ध करनेके लिये छाहों द्वव्योकी स्वीकार करना 
पड़ता है। जगतकी किसी भी एक वस्तुको स्वीकार करनेसे व्यक्तरूपप्ते 
या अव्यक्तरूपसे छहो द्रव्योंका स्वीकार हो जाता है । 
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मनुष्य घरीरके च्शांतसे छह द्रव्योंकी सिद्धि 

( १-२ ) यह शरीर जो दृष्टिगोचर होता है; यह पुदुगलका बना 
हुआ है और छारीरमें जीव रहा हुआ है | यद्यपि जीव और पुदुगल एक 
झ्राकाशकी जगहमें रहते है तथापि दोनों पृथक्‌ हैं । जीवका स्वभाव जानने 
का है और पुदुगलका यह शरीर कुछ जानता नहीं । शरीरका कोई भाग 
कट जाने पर भी जीवका ज्ञान नही कट जाता, जीव पूर्ण ही रहता है, 
क्योकि शरीर और जीव सदा पृथक ही हैं । दोनों का स्वरूप पृथक है 
ओर दोनोंका काम एथक्‌ ही है यह जीव और पुदुगल तो स्पष्ठ हैं। ( ३ ) 
जीव भौर द्रीर कहाँ रह रहे हैं ? अम्ुक ठिकाने, पांच फुट जगहमे, दो 
फुट जगहमें रह रहे है, अतः 'जगह' कहनेसे आकाश द्रव्य सिद्ध हुआ । 

यह ध्यान रहे कि यह जो कहा जाता है कि जीव झऔर दरीरझ 
आकाशझरमें रहे हुये है वहाँ यथार्थेमें जीव, शरीर और आकाश तीनों स्वतंच' 
पृथक्‌-पृथक्‌ ही हैं, कोई एक दूसरेके स्वरूपमें नही घुस गया । जीव तो 
जशानत्व स्वरूपसे ही रहा है, रंग, गंध इत्यादि झरीरमें ही है, वे जीव या 
आकाश आदि किसीमे नही हैं, श्राकाशमें चर, गंघ इत्यादि नही है तथा 
ज्ञान भी नही, वह अरूपी-अचेतन है; जीवमें ज्ञान है किन्तु वरों गंध 
इत्यादि नहीं अर्थात्‌ वह अरूपी-चेतन है; पुदुगलमे वरएँ-गंघ इत्यादि हैं 
किन्तु ज्ञान नही श्र्थात्‌ वह रूपी-अचेतन है, इसत्तरह तीनों द्रव्य एक 
दूसरेसे भिन्न-स्वतन्त्र हैं। प्रत्येक वस्तु स्वतन्त्र होनेसे कोई दूसरी वस्तु 
किसी का कुछ कर नहीं सकती, यदि एक पदार्थमें दूसरा पदार्थ कुछ 
करता हो तो वस्तुको स्व॒तन्त्र केसे कहा जायगा ९ 


(४) जीव, पुद्गल और आकाश निःश्धित किये अब कालका 
निश्चय करते हैं । ऐसा पूछा जाता है कि “तुम्हारी श्रायु कितनी है?” 
( यहाँ 'तुम्हारी' अर्थात्‌ शरीरके संयोगरूप आयुकी वात समझता ) 
शरीर की उम्र ४०-५० वर्ष आदि की कही जाती है और जीव अनादि 
अनन्त झस्तिरूप से है । यह कहा जाता है कि यह मेरी अपेक्षा पांच वर्ष 


छोटा है, यह पांच वर्ष बड़ा है, यहाँ शरीरके कदसे छोटे बड़ेपनकोी वात 
६० ; 


४७४ शभोक्षणास्थ 


नहीं है किन्तु कालकी शअ्रपेक्षासे छोटे बड़ेपनकी बात है, यदि काल द्रव्यकी 
अपेक्षा न लें तो यह नहीं कह सकते कि यह छोटा, यह बड़ा, यह बालक, 
यह युवा या वह बुद्ध है ) पुरानी नई अवस्था बदलती रहती है इसी परसे 
कालद्रव्यका अस्तित्व निश्चित होता है ॥ ४ ॥ 


कहीं जीव और दरीर स्थिर होता है श्रौर कहीं गति करता है । 
स्थिर होते समय तथा गमन करते समय दोनों समय वह आकाशमें ही है, 
अर्थात्‌ आकाश परसे उसका गमन या स्थिर रहनेरूप निदिचत नहीं हो 
सकता । गमनरूप दशा और स्थिर रहनेरूप दशा इन दोनोंकी पृथक्‌ प्रथक्र्‌ 
पहचान करनेके लिये उन दोनों दशामें भिन्न २ निमित्तरूप ऐसे दो द्वव्योंको 
पहचानना होगा । धर्मेद्रव्यके निमित्तद्वारा जीव-पुदुलका ग्रमन पहचाना 
जा सकता है और अ्रधमेद्रव्यके निमित्त द्वारा स्थिरता पहचानी जा सकती 
है । यदि ये घर्मं और अधघर्मंद्रव्य न हों तो गमन भर स्थिरताके भेदको 
नहीं जाना जा सकता । 


यद्यपि घर्मे-अधघर्मद्रव्य जीव पुदुगलको कही गति या स्थिति करनेमें 
मदद करते नही हैं, परन्तु एक द्वव्यके भावको अन्य द्वव्यकी अ्रपेक्षाके बिना 
पहचाना नहीं जा सकता । जीवके मावको पहचाननेके लिये अजीवकी 
अपेक्षा की जाती है, जो जाने सो जीव-ऐसा कहनेसे ही “'ज्ञानत्वसे रहित 
जो अन्य दृव्य है वे जीव नही हैं” इसप्रकार अजीव की अपेक्षा आ जाती 
है व ऐसा बताने पर आकाशकी अपेक्षा हो जाती है कि “जीव अम्लक जगह 
है! । इसप्रकार छहों द्रव्योमें समभ लेना। एक आात्मद्रग्यका निर्राय 
करनेपर छहों द्रव्य मालुम' होते हैं; यह ज्ञानकी विशालता है शौर इससे 
यह सिद्ध होता है कि सर्वेद्रग्योंको जान लेना ज्ञानका स्वभाव है । एक 
द्रव्पको सिद्ध करनेसे छह्ों द्रव्य सिद्ध हो जाते है; इसमें द्वव्यकी पराधीनता 
नही है; परन्तु ज्ञानकी सहिसा है ॥ जो पदार्थ होता है वह ज्ञानमे अवदय 
जाना जाता है। पूर्णो ज्ञानमें जितना जाना जाता है इस जगतमें उसके 
अतिरिक्त अन्य कुछ नही है । पूर्णो ज्ञानमें छुह द्वव्य बतलाये हैं, छह द्वग्यसे 
अधिक अन्य कुछ नही है । 
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कर्मोके कथनसे छहों द्रव्योंकी सिद्धि 
कर्म यह पुद्गलकी अ्रवस्था है, जीवके विकारी भावक्रे निमित्तसे 
वह जीवके साथ रहे हुये हैं; कितनेक कर्म बंधरूपसे स्थिर हुए है उनको 
अधर्मास्तिकायका निमित्त है; प्रतिक्षण कर्म उदयमें आकर मड़ जाते हैं; 
अड़ जानेमें क्षेत्रातर भी होता है उसमें, उसे धर्मास्वकायका भिमित्त है। 
यह कहा जाता है कि कमंकी स्थिति ७० कोड़ा कोड़ि सागर और कमसे 
कम शअन्तर्मूहुर्त की है, इसमें काल द्वव्यकी श्रपेक्षा हो जाती है; बहुतसे 
कर्म परमाणु एक क्षेत्रमें रहते हैं, इसमें आकाशद्रग्यकी श्रपेक्षा है । इस 
तरह छह दहवव्य विद्ध हुए । 
द्रव्योंदी स्वतंत्रता 
इससे यह भी सिद्ध होता है कि जीवद्रव्य और पुंदुगलद्बग्य (-कर्म) 
- दोनों एकदम प्ृथक्‌ २ पदार्थ हैं और दोनों अपने अपनेमें स्वतंत्र हैं, कोई 
एक दूसरेका कुछ ही नही करते । .यदि जीव झौर कर्म एक हो जांय तो इस 
जगत्‌मे छह॒द्रग्य ही नहीं रह सकते; जीव शोर कर्म सदा प्रथक्‌ ही है। 
द्रव्योंके! स्वभाव अपने अमर्यादित अनन्त गुस्मोंमें श्रतादि अनन्त रहकर 
प्रतिसमय बदलनेका है । सभी द्रव्य अपनी हाक्तिसे स्वतंत्ररूपसे अनादि 
अनन्त रहकर सवर्य अपनी अवस्था बदलते हैं । जीवकी अवस्था जोव 
बदलाता है, पुद्गलकी हालत पुदुगल बदलाता है| पुदुगलका जीव कुछ 
नहीं करता और न पुदुगल जीवका कुछ करता है। व्यवहारसे भी 
किसीका परद्रव्यमें कर्तापता नही है घीका घड़ाके समान व्यवहारसे 
कर्तापनेका कथन होता है जो सत्यार्थ नही है ॥ 
उत्पाद-व्यय-पभ्रव 
द्रब्यका और द्वव्यकी अवस्थाओंका कोई कर्ता नही है । यदि कोई 
कर्ता हो तो उसने द्वव्योंको किस तरह बचाया ? किसमेसे बनाया ? वह 
कर्ता स्वयं किसका बना ? जगतूर्मे छट्ो द्रव्य स्व स्वभावसे ही हैं, उनका 
कोई कर्ता नहीं है । किसी भी नवीन पदार्थेक्री उत्पत्ति ही नहीं होती । 
किसी भी भयोगसे नये जीवकी या नये परमाणस्ुकी उत्पत्ति नही हो सकती; 
किन्तु जैसा पदार्थ हो वैसा ही रहकर उनमें अपनी अवस्थाओ्ोंका रूपांतर 


४७६ मोक्षशास्त्र 


होता है । यदि द्रव्य- हो तो उसका नाश नहीं होता, जो द्रव्य नहीं वह 
उत्पन्न नहीं होता और जो द्रव्य होता है वह स्वशक्तिसे अ्तिक्षण श्रपनी 
अवस्था बदलता ही रहता है, ऐसा नियम है | इस सिद्धांतको उत्पाद- 
व्यय-पअ्रुव अर्थात्‌ नित्य. रहकर बदलना कहा जाता है । 
द्रव्य कोई बनानेवाला नहीं है इसलियें सातवां कोई नया द्रव्य 
नहीं हो: सकता, और किसी द्रव्यका कोई नाश करनेवाला नहीं हैं इसलिये 
छह द्रव्योंसे कभी कमी नहीं होती ।'शांदवतरूपसे छह हीं द्रव्य हैं । संवत् 
भगवानने; संपूर्ण ज्ञानके- द्वारा छह द्रग्य,जाने और वही उपदेशम दिव्य- 
ध्वनि द्वारा निरूपित किये । सर्वेज्ञ वीतराग देव प्रशीत परम सत्यमार्गके 
अतिरिक्त इन छह द्वव्योंका “यथार्थ स्वरूप-अन्येत्र कहीं है ही नहीं । 
द्रव्यकी शक्ति (गुण ) 
द्रव्यकी विशिष्ट दाक्ति (चिह्न, विशेष गर्म ) पहले सक्षिप्तरूपमें 
कही जा चुकी है; एक, द्रग्यक्री जो विशिष्ट शक्ति है वह्‌:.अन्य .द्रव्यमें नही 
होती । इसीलिये विद्यिष्ट.धक्तिके द्वारा द्रव्यको पहन्नाना जा सकताः है । 
जैसे कि ज्ञान जीव द्रव्यकी विशिष्ट दक्ति है । जीवके. अ्रतिरिक्त अन्य .किसी 
द्रव्यमें ज्ञान नहीं है, इसीलिए ज्ञान कक्तिके द्वारा जीव पहचाना जा 
सकता है । 
यहाँ,अब: द्रदयोंकी सामान्‍य शक्ति संबंखी-कुछ कथन किया जाता 
है.।, जो. शक्ति, सभी. द्वव्योंमें-हो उसे सामान्य-खक्ति कहते हैं-। अस्तित्व, 
वस्तुत्व, द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, अग्रुस्लघुत्व., झोर - प्रदेशत्व-ये- मुख्य. सामान्य 
६ गुणा हैं, ये सभी द्रव्योंमें ,हैं,। 
है १---अस्तित्वग्रणके- काश . द्रव्यके: भ्रस्तिरूपका- कशी:नाश नही 
होता । ऐसा नही है: कि द्रव्य-अम्रुक:-कालके -लिये-है और -फिर नक्ठ -हो 
जाता है; द्वव्य: नित्य कायम .रहनेवाले- हैं -। -यदि-अस्तित्व- गुरए/न-दही- तो 
वस्तु:ही नहीं हो-सकती-और.- वस्तु :ही नन्‍हो: तो सममाना:किसको । 
२--वस्तुत्व गुणके-कारण द्रव्यःअपना प्रयोजनसुत कार्य: करता 
है | जैसे -घड़ा - पानीको :धा रख -करता है उसी तरह द्रव्य स्वयं ही अपने 
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शुरु पर्यायोंका प्रयोजनशूर्त कीये करता है। ऐक द्रव्य किसों प्रकार किसी 
दूसरे का काये नही कर्रता और न कर सकता । से को 
इ--६्रव्यत्वगुणके काररा द्रव्य निरन्तर एक अब से दू 
अवस्थामें द्रवा कंरता है+पर्रिणिभन किया करता है | द्रव्य त्रिंकाल जस्ति 
रूप है तैथापि वह सदा एंक सह ( कुंटंस्थ ) नही है; परन्तु निरन्तर 
नित्य बदलनेवाला-परिणःसी है । यदि द्रव्यमे परिणमन न हो तो जीवके 
संसार दशाका नाश होकर मोक्षदशाकी उत्पत्ति केसे हो ? शरीरकी 
बाल्यदशाममें से युवक॑ददा कैसे हो'? छहों द्रव्योमें द्रव्यत्व' शक्ति होनेसे सभी 
स्वतत्रूपसे- झपनी ' अपनी 'पर्यायमें परिणाम" रहे हैं;' कोई द्रव्य अपनी पर्योय 
परिणमानेके लिये दूसरे द्रव्यकी सहायता या मपेक्षा नहीं रखता ॥ 
४--भ्रभेयत्वशुराके काररा द्रव्य ज्ञानमें ज्ञात होते हैं । छाहों द्र॑व्यों 
में इस प्रमेयर्शाक्तके होनेसे-ज्ञान छोंहों द्वव्यके स्वरूपका निरएंय कर सरकंता 
 है। यदि वस्तुमें प्रमेयट्व गुण. न'हो तो 'यहं'स्वयको' किस"“तरंह बतला 
सकता है कि “यह्‌-वस्तु:है' । जगतका कोई पदार्थ ज्ञान 'अगोचर नहीं है, 
झात्मामें प्रमेयत्व गुर होनेसे झ्रात्मा स्वय निजको जान सकता है । 
५--भगुरुलघुत्व गुणके' कारण भ्रत्येक वस्तु” निज २ स्वरूपसे ही 
फायम रहती है । जीव बदलकर कभी परमाणुरूप नही हो जाता, परमार! 
बदलकर कभी जीवरूप नहीं ही जात्ता,-जड़ सदा जड़रूपसे और चेतन सदा 
चेतंनरूपसे ही रहताहै ज्ञानका विकास विकार दश्ामें चांहे जितना स्वल्प 
हो तथापि जीवद्रव्य बिलकुल ज्ञान घून्य हो जाय ऐसा कभी नही होंता । 
इस शक्तिके कोररा द्रव्यंके' एके गुरंग दूसरे गुररूँप न परिणमे ' तथा एक 
द्रव्यके अनेक या-अनन्त शुश अलग अलग नहीं हो जाते, तंथों कौईं दो 
पदार्थें एके रूप' होंकेरे तीसरे“ नई तरंहेका परदायें उत्पेंत्न' नेहों होता, 
क्योंकि वंस्तुके। स्वेरूप जन्यथा'केदेएपिं नहीं होता । " 
६-अभदेदत्व शुरंगके कार धंत्येक दृ्यके अर्पनो अपना आकर 
अर्वेश्य होती है। प्रत्येक अंपने अपने स्वाकारमें ही रहते है । सिर््धदका 
होने पर एक जीव दूसरे जीवमे नहीं मिले जाते किन्ति” प्रत्येक जीव अपने 
प्रदेशोकिरमें स्वेतंत्र रूपसे कायम रहते है| 


जद सोक्षशास्त्र 


ये छह सामान्यगुण मुख्य हैं इनके अतिरिक्त भी दूसरे सामान्‍य गुण 
हैं। इस तरह भुरों द्वारा द्वव्यका स्वरूप विशद्येष स्पष्टतासे जाना जा 
सकता है । 

छह कारक (-कारण ) [ लघु जैन सि० प्रवेशिकासे ] 

(१) कर्चाः---जो स्वतंत्रतासे (-स्वाधीनतासे ) अपने परिणामको 
करे सो कर्ता है। अत्येक द्रव्य अपनेमें स्वतंत्र व्यापक होनेसे अपने ही 
परिणामोंका कर्ता है । 

(२) कर्म (-कार्य )$-कर्ता जिस परिणामको प्राप्त करता है वह 
परिणाम उसका कर्म है। भ्राप्य, विकायें और निवेत्यं ऐसा, व्याप्य लक्षरा- 
वाला धत्येक द्रव्यका परिण्यामरूप कर्म होता है । [ उस कर्म (-कार्य ) में 
प्रत्येक द्रव्य स्वयं अन्तर्व्यापक होकर, आदि, मध्य और अन्‍्तंमें व्याप्त होकर 
उसे ग्रहहा करता हुआ, उस-रूंप परिरामन करता हुआ, और उस-रूप 
उत्पन्न होता हुआ, उस परिरशामके कर्ता हैं। ] हे 

(३) करण३----उस परिणामका साधकतम अर्थात्‌ उत्कृष्ट साधनको 
कररा कहते हैं । 

(७) संप्रदान---कर्म (-परिणाम-कार्य ) जिसे दिया जाय या 
जिसके लिये किया जाता है उसे संप्रदान कहते हैं । 

( घ) अपादान----जिसमें से कर्म किया जाता है वह श्रुव वस्तुकों 

अपादान कहते हैं ॥ 

(६) अधिकरण---जिसमे या जिसके श्राधारसे कर्म किया जाता 

है उसे श्रधिकरण कहते हैं । 

सर्वे द्रव्योंकी प्रत्येक पर्यायमें यह छहों कारक एक साथ वतंते हैं, 

इसलिये आत्मा श्र पुदुगल शुद्धदशामें या मशुद्धदशामें स्वयं ही छहों 

कारकरूप परिण्मन करते हैं श्रौर अन्य किसी कारकों (-कारणों ) की 

मगपेक्षा नही रखते हैं । ( पंचास्तिकाय गाथा ६२ सं० टीका ) 
प्रश्न--कार्य कैसे होता है ? 

उचर---'का रणानुविधायित्वादेव कार्याणां' कारणानुविधघायीति 


अध्याय ५ उपसंहार है 4 


कार्याणी'---कारण जैसे ही कार्य होनेसे कारण जैसा ही कार्य होता है । 
कार्यको---क्रिया, कम, श्रवस्था, पर्याय, हालत, दशा, परिणाम, परिणमन 
और परिणति भी कहते हैं | यहाँ कारणको उपादान कारण सममना 
क्योंकि उपादान कारण वही सच्चा कारण है |] 
प्रश्न--कारण किसे कहते हें ९ 
उचर---कार्येकी उत्पादक सामग्रीको काररा कहते हैं ? 
प्रश्न---उत्पादक सामग्रीके कितने मेद हैं ९ 
उचर----दो हैं:---उपादान और निमित्त । उपादानको निजश्चक्ति 
अथवा निदचय और निमित्तको परयोग अथवा व्यवहार कहते हैं । 


प्रश्न---उपादान कारण किसे कहते हैं ९ 


उचर---(१) जो द्रव्य स्वयं कार्यरूप परिणामित हो, उसे उपादान 
कारण कहते हैं । जेसे-घटकी उत्पत्तिमें मिट्टी । (२) अ्नादिकालसे द्रव्यमें' 
जो पर्यायोंका प्रवाह चला झा रहा है, उसमें अनन्तर पूर्वेक्षणवर्ति पर्याय 
उपादान कारण है और अनन्त उत्तर क्षरावत्ति पर्याय कार्य है। (३) 
उस समयकी पर्यायकी योग्यता वह उपादान कारण है और वह पर्याय 
कार्य है । उपादान वही सच्चा (-वास्तविक ) कारण है । 


[ नें० १ शल्रुव उपादान द्रव्याथिकनयसे है, नं० २-३ क्षरिगक- 
उपादान पर्यायाथिकनयसे है | ] 


प्रश्चन---योग्यता किसे कहते हैं ? 


उचर---( १) “योग्यतेव विषयप्रतिनियमकारणमिति”? (न्याय दि. 
पृ० २७ ) योग्यता ही विषयका प्रतिनियामक कारण है [| यह कथन ज्ञान 
की योग्यता (-सामथ्यें ) के लिये है परन्तु योग्यताका कारणपना सर्वेमें 
सर्वेत्र समान है ] 


(२) सामथ्ये, शक्ति, पाचता, लियाकत, ताकत जे “योग्यता” शब्द 
के अथे है । 


प्रश्न---निमित्त काररय किसे कहते हैं ? 


४८०  भोक्षद्यास्त्र 


उत्तर----जो पदार्थे स्वयं कार्यरूप न परिणमे, परन्तु कार्यकी 
उत्पत्तिमें अनुकुल होनेका जिसमें आरोप श्रा सके उस पदार्थंको निमित्त 
कारण कहते हैं। जैसे--घटकी उत्पत्तिमें कुम्भकार, दंड; चक्र श्रादि। 
( निमित्त वह सच्चा कारण नहीं है--अकारणवत्‌ है क्योंकि वह उपचार- 
सात्र अथवा व्यवहारमसात्र कारण है ) 
उपादान कारण और निमिचकी उपस्थितिका क्या नियम है ९ 
( बनारसी विलासमें कथित दोहा---) 
प्रश्न---(१) श्रुरु उपदेश निमित्त बिन, उपादान बलहीव; 
ज्यों नर दूजे पांव बिन, चलवेको आधीन ॥8१॥ 
प्रश्न---(२) हो जाने था एक ही, उपादान सों काज; 
थक सहाई पौन बिन, पानीमांहि जहाज ॥२५॥। 
प्रथम प्रशनका उत्तर--- 
ज्ञान नैन किरिया चरन, दोऊ शिवसग धार; 
उपादान निरचय जहाँ, तहें निमित्त व्यौहार ॥३॥। 
आअर्थ---सम्यग्दशेन-ज्ञानरहप नेत्र और ज्ञानमें चरण अश्रर्थात्‌ 
लीनतारूप क्रिया दोनों मिलकर मोक्षसार्ग जानो । उपादानरूप निरचय 
कारण जहाँ हो वहाँ निमित्तरूप व्यवहार कारण होता ही है ॥३॥। 
भावषार्थ--- (१) उपादान वह॒निद्चय अर्थात्‌ सच्चा काररा है, 
मिभित्त तो मात्र व्यवहार अ्रर्थात्‌ उपचार कारण है, सच्चा कारण नही है, 
इसलिए तो उसे अ्रकारणवत्‌ कहा है। और उसे उपचार (-श्लारोप ) 
कारण क्‍यों कहा कि वह उपादानका कुछ कारयें करते कराते नही, तो भी 
कार्येके समय उनकी उपस्थितिके कारण उसे उपचारमात्र कारण कहा है ॥ 
(२) सम्यग्ज्ञान और ज्ञानमें लीनताको मोक्षमार्गं जानो ऐसा कहा 
उसीमे शरीराश्चित उपदेश उपवासादिक क्रिया और झुभरागरूप व्यवहारको 
भोक्षमार्ग न जानो वह बात आा जाती है। 
प्रथम प्रदनका समाधघान--- 


उपादान निज गुण जहाँ, तहेँ निमित्त पर होय; 
भेदज्ञान प्रमाण विधि, विरला बूक्के कोय ॥४॥॥ 
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अथे--जहाँ निजल्चक्तिरूप उपादान तैयार हो वहाँ पर निमित्त 
होते ही हैं, ऐसी भेदज्ञान भ्रमाणकी विधि (-व्यवस्था ) है, यह सिर्दांत 
कोई विरला ही सममता है ॥ ४ ॥॥ 
भावाथ---जहाँ उपादानकी थोग्यता हो वहाँ नियमसे निमित्त 
होतः है, निरम्ित्तकी राह देखना पड़े ऐसा नही है; और निमित्तको हम' 
जुटा सकते ऐसा भी नही है | निमित्तकी राह देखनी पड़ती है या उसे मैं 
ला सकता हूँ ऐसी मान्यता-परपदार्थेमें अ्भेद बुद्धि अर्थात्‌ अज्ञान सुचक है। 
निमिच और उपादान दोनों असहायरूप है यह तो मर्यादा है |॥४॥ 
उपादान बल जहेँ तहाँ, नहीं मनिमित्तको दाव; 
एक चक्रसों रथ चले, रविको यहै स्वभाव ॥ ५ ॥ 
अरथ---जहाँ देखो वहाँ सदा उपादानका ही बल है निमित्त होते 
हैं परन्तु निमित्तका कुछ भी दाव (-बल ) नही है जेसे एक चक्रसे सूर्येका 
रथ चलता है इस प्रकार प्रत्येक कार्य उपादानकी योग्यता ( सामथ्यें ) से 
ही होता है ॥| ५ ॥॥ 
भावाथ---कोई ऐसा समभता है कि---निमित्त उपादानके ऊपय 
सचमुच असर करते हैं, प्रभाव पड़ते हैं, सहाय-मदद करते हैं, आधार देते 
हैं तो वे अभिप्राय गलत हैं ऐसा यहाँ दोहा ४-५-६-७ में स्पष्टतया कहा है 
अपने हितका उपाय समभनेके लिये यह बात बड़ी प्रयोजनश्चृत है । 
शासत्रमें जहाँ परद्रव्यको ( निमित्तकोी ) सहायक, साधन, कारण, 
कारक आदि कहे हो तो वह “व्यवहार नयकी मुख्यता लिये व्याख्यान है, 
वाकों ऐसे है नाहीं निमिचादि अपेक्षा उपचार किया है ऐसा जानना ।? 
( देहली से प्र० मोक्षमार्ग भ्र० पु० ३६६ ) 
दूसरे भश्नका समाधान--- 
सघघे वस्तु असहाय जहेँ, तहँ निमित्त है कौन; 
ज्यो जहाज परवाहमें, तिरे सहज विन पौच ॥ ६ ॥॥ 
आअरथ---प्रत्येक वस्तु स्वतंचतासे अपनी अवस्थाकों (-कार्यको ) 
पाप्त करतो है वहाँ निमित्त कौन ? जैसे जहाज प्रवाहमें सहज ही पवन 
बिना ही चैरता है। 
दर 
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भावा्थ---जीव और पुद्गल द्रव्य शुद्ध या अशुद्ध अवस्थामें स्वतंत्र- 
पनेसे ही अपने परिणामको करते हैं; श्रज्ञानी जीव भी स्वतंत्रपनेसि विसि- 


ताधीन परिणमन करता है, कोई निर्मित्त उसे श्राधीन नहीं बना 
सकता ॥। ६ ॥। 


उपादान विधि निर्वंचन, है निमित्त उपदेश; 
बसे जु जैसे देशमें, करे सु तैसे भेद ॥ ७ ॥ 
अर्थ---उपादानका कथन एक “योग्यता” शब्द द्वारा ही होता है; 
उपादान अपनी योग्यतासे अनेक प्रकार परिणमन करता है तब उपस्थित 
सनिमित्त पर भिन्न २ कारणपनेका आरोप (-भेष ) आता है उपादानकी 
विधि निर्वेचन होनेसे निमित्त द्वारा यह कार्य हुआ ऐसा व्यवहारसे कहा 
जाता है । 
भावार्थ--उपादान जब जैसे कार्यको करता है तब वैसे कारणपने' 
का आरोप (-मेष) निमित्तपर आता है जेसे---कोई वज्ञकायवान मनुष्य 
नकंगति योग्य मलिन भाव करता है तो वज्ञकाय पर नकेका काररखणपनेका 
आरोप झाता है, और यदि जीव मोक्षयोग्य निर्मलमाव करता है तो उसी 
निमित्तपर मोक्षकारणपनेका आरोप श्राता है । इस प्रकार उपादान के 
कार्यानुसार निमित्तमे कारणपनेका भिन्न भिन्न आरोप दिया जाता है । इससे 
ऐसा सिद्ध होता है कि निमित्तसे कार्य नही होता परंतु कथन होता है । 
अतः उपादान सच्चा कारण है, और निमित्त आरोपित कारण है । 
प्रश्ष--पुदुगलकर्म, योग, इन्द्रियोंके भोग, धन, घरके लोग, मकान 
इत्यादि इस जीवको राग-ह्वेष परिरामके प्रेरक हैं ? 
उचर---नही, छहों द्रव्य, सर्वें अपने २ स्वरूपसे सदा असहाय 
(-स्वतंत्र ) परिणमन करते है, कोई द्रव्य किसीका प्रेरक कभी नही है, 
इसलिये किसी भी परद्रव्य राग-द्वेषके प्रेरक नही हैं परन्तु मिथ्यात्वमोहरूप 
मविरापान है वही ( अनन्तानुबन्धी ) राग-द्वेषका कारण है । 
प्रश्ष---पुदुगलकर्मकी जोरावरीसे जीवको राग-हढेंष करना पड़ता 
है; पुद्गलद्वव्य कर्मोका मभेप घर घर कर ज्यों २ बल करते हैं त्यों त्यों 
जीव को राग-छेप अधिक होते है यह बात सत्य है ? 
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उचर---नहीं, क्योंकि जगतमें पुद्गलका संग तो हमेशा रहता है, 
यदि उनकी जोरावरीसे जीवको रागादि विकार हो तो झुद्धभावरूप होनेका 
कभी भ्रवसर नहीं आसकता, इसलिये ऐसा समभना चाहिये कि शुद्ध या 
अशुद्ध परिणमन करनेमें चेतन स्वयं समर्थ है । 

( स० साझ नाटक सर्वविशुद्धदार काव्य ६१ से ६६ ) 

[ निमित्तके कही प्रेरक और उदासीन ऐसे दो भेद कहे हों वो 
वहाँ वे यमनक्रियावाच्‌ या इच्छाआदिवान है था नही ऐसा समभानेके लिये 
है, परन्तु उपादानके लिये तो सर्वे प्रकारके निमित्त घर्मास्तिकायवत्‌ उदा- 
सीन ही कहे है। [ देखो श्री पृज्यपादाचार्यक्रत इष्टोपदेश ग्रा० ३५. _, 

प्रक्ष---नि्ित्तन मित्तिक संबंध किसे कहते है ? 

उचर---उपादान स्वतः कार्यरूप परिणमता है उस समय, सावरूप 
था भ्रभावरूप कौन उचित (-योग्य)#निमित्त कारणका उसके साथ सम्ब- 
नन्‍्ध है, वह बतानेके लिये उस कार्यकों नैमित्तिक कहते है / इस तरहसे भिन्न 
भिन्न पदार्थोकि स्वतंत्र संबधको निमित्तनेमित्तिक संबंध कहते हैं । 

स्‍; (&देखो प्रइरन 'निमित्त” ) 

[ निमिच्तनैमित्तिक सम्बन्ध परतन्त्रताका सूचक नही है, किन्तु 
नैमित्तिकके साथमे कौन निमित्तरूप पदार्थ है उसका ज्ञान कराता है। 
जिस कार्यंको नैमित्तिक कहा है उसीको उपादावकी अपेक्षा उपादेय भी 
कहते हैं । | 

निर्मिचने मिचिक सम्बन्धके दृष्टांठ॑--- 
(१) केवलज्ञान नैमित्तिक है और लोकालोकरूप सब ज्ञेय निर्मित्त 
है, ( प्रवचनसार गा० २६ की टीका ) 

(२) सम्यग्दशंन नैमित्तिक है और सम्यञज्ञानीका उपदेशादि 

निर्मित्त है, ( बात्मानुशासन गा० ३० की टोका 2 
(३) सिद्धदशा नैमित्तिक है श्लीर पुदुगलकर्मका अभाव निमित्त 


है, ( समयसार या० ८डे की टोका ) रु 
(४) “जैसे अधःकर्मेसे उत्पन्त और उडख इसे उत्पन्न हुए निमित्तद्भत 
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( आहारादि ) पुदुलद्रग्यका प्रत्याख्यान न करता हुआ आत्मा (-झुनि ) 
नेैमित्तिकशृत बंधलाधक भावका प्रत्याख्यान' (-त्याग ) नहीं करता, इसी 
प्रकार समस्त परद्वरव्यका प्रत्याख्यान न करता हुआ आत्मा उसके निमित्तपे 
होनेवाले भावको नहीं त्यागता”” इसमें जीव॑ंका-बंधसाधक भाव नैमित्तिक 
है और उस परद्रव्य निमित्त हैं। ( स० सार गाथा २८5६-८७ की टीका ) 

पंचाध्यायी शास्में नयाभासोंके वर्णोनमें 'जीव शरोरका कुछ कर 
सकता नहों है-परस्पर बंध्य-बंघकभाव नहीं है! ऐसा कहकर शरीर श्रौरु 
श्रात्माको निमित्तनमित्तिक भावका प्रयोजन क्या है उसके उत्तरमें “प्रत्येक 
द्रव्य स्वयं और स्वतः परिणमन करता है वहाँ निमित्तपनेका कुछ प्रयोजन 
ही नहीं है ऐसा समाघान स्छोक ५७१ में कहा है । 

सकोक---अथचेदवदर्यमेत न्ििसित्त भनैमित्तिकत्वमास्ति मिथ: । 

न यतः स्वयं स्वतो वा परिणममानस्य कि निर्मित्ततया ।५७ १ 

अन्वयार्थ४--- | भ्रथ चेंत्‌ ] यदि कदाचित्‌ यह कहा जाय कि 
[ मिथः ] परस्पर | एतदन्नमिमित्तनेमित्तिकत्वं ] इन दोनोंमें निमित्त श्ौर 
नैमित्तिकपना [ अवश्यंश्रस्ति | अवश्य है तो इसप्रकार कहना भी [न | 
ठीक नहीं है, [ यतः | क्योंकि [ स्वयं ] स्वयं [| वा | अथवा [ स्वतः |, 
स्वतः [ परिणममानस्य |] परिणशमत करनेवाली वस्तुको [ मनिमित्ततया |] 
निमित्तपनेसे [ कि | क्‍या फायदा है श्रर्थात्‌ स्वत्‌ः परिशमनशील बस्तुको 
निमित्त कारणसे कुछ भी प्रयोजन नही है । इस विषयमें स्पष्टताके लिये 
पंचाध्यायी भाग १ जछो० ५६५ से ५८५ तक देखना चाहिये। 

प्रयोजनभूत 

इसतर रह छह द्वव्यका स्वरूप झनेक प्रकारसे वर्शान किया | इन छह 
द्रव्योंमें प्रतिसमय परिणमन होता है उसे, “पर्याय” ( हालत, अवस्था 
(०7रठांप्ं०ण ) कहते हैं। धर्मे-अधघमें-श्राकाश और काल' इन चार द्रव्यों 
की पर्याय तो सदा घछुद्ध ही है, अवशिष्ट जीव और पुद्यल इन दो द्रव्योमें 
शुद्ध पर्याय होती है अथवा अश्वुद्ध पर्याय भी हो सकती है । 

जीव और पुदुगल इन दो द्रव्योंम्रेंसे भी पुद्वल द्ववग्यमें ज्ञान नही है, 
उसमें जानपना ( ज्ञानत्व ) नही इसीसे उसमें ज्ञानकी विपरीतरूप श्रुल 
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नहीं; झतएव पुदलको सुख या दुःख नहीं होता । यथार्थ ज्ञानके द्वारा सुख 
ओर विपरीतज्ञानके द्वारा दुःख होता है, परन्तु पुदुगल द्रव्यमें ज्ञान गुण ही 
नहीं, इसीलिये उसके सुख दुःख नही; उसमें सुख गुणा ही नहीं ॥ ऐसा 
होनेसे तो पुदुगल द्रग्यके शुद्ध दशा हो या श्रशुद्धधशा, दोनों समान हैं ॥ 
दारीण पुदुगल द्रग्यकी अवस्था है इसलिये छारीरमें सुख दुःख नहीं होते 
शरीर चाहे निरोग हो या रोगी, उसके साथ सुख दुःखका सम्बन्ध नहीं है । 
अब शेष रहा जाननेवाला जीवद्गव्य 
छहों द्रव्योमें यह एक ही द्रव्य ज्ञानशक्तिवाला है । जीवमें ज्ञानगुरण 
है और ज्ञानका फल सुख है, इसलिये जीवमें सुखग्रुण है । यदि यथार्थ ज्ञान 
करे तो सुख हो, परन्तु जीव अपने' शानस्वभावकों नही पहचानता और 
झानसे भिन्न अन्य वस्तुओंमें सुखकी कल्पना करता है। यह उसके ज्ञानकी 
भूल है और उस भूलको लेकर ही जीवके दुःख है । जो अज्ञान है सो जीव 
की अशुद्ध पर्याय है, जीवकी अशुद्ध पर्याय दुःखरूप है श्रतः उस दशाको 
दूर कर यथार्थे ज्ञानके द्वारा झुछ दशा करनेका उपाय समभाया जाता है; 
क्योकि सभी जीव सुख चाहते है और सुख तो जीवकी शुद्धदशामे ही है, 
इसलिये जो छह द्वव्य जाने उनमेसे जीवके अतिरिक्त पाँच द्वग्योके ग्रुण 
पर्यायके साथ तो जीवको प्रयोजन नही है कितु जीवके अपने ग्रुण पर्यायके 
साथ ही प्रयोजन है । 


इसप्रकार श्री उमास्वामी विरचित मोक्षशाखत्रके 
पाँचवें अध्यायकी गुजराती टीकाका 
हिन्दी अज्वाद पूर्ण हुआ । 


जैर 


मोक्षशात्र अध्याय बट्ा 
भूमिका 


१--पहले अध्यायके चौथे सूत्रमें सात तत्त्व कहे हैं ओर यह भो 
पहले अध्यायके दूसरे सूचमें कहा है कि उन तत्तवोंकी जो यथार्थ श्रद्धा है 
सो सम्यग्दशंन है । दूसरेसे पाँचवें अध्याय पर्यत जीव और अझजीव तत्त्वका 
वर्णोन किया है । इस छूट श्रष्याय और सातवें अध्यायमें श्रालवतत्त्वका 
स्वरूप समझाया गया है । आख्रवकी व्याख्या पहले की जा चुकी है, जो 
यहाँ लागू होती है। 
२--सात तत्त्वोकी सिद्धि 
( बृहदुद्वव्यसंग्रहके ७१-७२ वें पृष्वके आधारसे ) 
इस जगतमें जीव और अजीव द्रव्य हैं और उनके परिणमभनसे 
आख्रव, बधघ, संवर, निर्जरा और मोक्ष तत्त्व होते हैं। इस प्रकार जीव, 
अभजीव, श्रास्रव, बंध, संवर, निर्जेरा और मोक्ष ये सात तत्व हैं ॥ 
अ्रब यहाँ शिष्य प्रदन करता है कि हे शुर्देव ! ( १ ) यदि जीव 
तथा अ्रजीव ये दोनों द्वव्य एकांतसे (-सर्वेथा ) परिणामी ही हों तो उनके 
संयोग पर्यायरूप एक ही पदार्थ सिद्ध होता है, और ( २ ) यदि वे स्वंधा 
अपरिरामी हों तो जीव और अजीव द्रव्य ऐसे दो ही पदार्थ सिद्ध होते है । 
यदि ऐसा है तो आखस््रवादि तत्त्व किस तरह सिद्ध होते है ? 
श्री गुरू इसका उत्तर देते है--जीव और अजीब द्वग्य 'कथंचित्‌ 
प्रिणामी” होनेसे श्रवशिष्ट पाँच तत्त्वोंका कथन न्याययुक्त सिद्ध होता है। 


(१) अब यह कहा जाता है कि 'कथंचित्‌ परिणामित्व” का क्या 
अर्थ है ? जैसे स्फटिक यद्यपि स्वभावसे निर्मेल है तथापि जपा-पुष्प आदि 
के सामीप्यसे अपनी योग्यताके कारणसे पर्यायान्तर परिणति ग्रहण करती 
है । यद्यपि स्फटिकमणि पर्यायमे उपाधिका ग्रहण करती है तो भी निम्भयसे 
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अपना जो निर्मेल स्वभाव है उसे वह नहीं छोड़ती । इसी प्रकार जीवका 
स्वभाव भी छुद्ध द्रव्याथिक नयसे तो सहज शुद्ध चिदानन्द एकरूप है, परंतु 
स्वयं अनादि कर्मवन्धरूप पर्यायके वज्चीभ्षुत होनेसे वह रागादि परद्रग्य 
उपाधि पर्यायको ग्रहण करता है । यद्यपि जीव पर्यायमें परपर्यायरूपसे 
( पर द्रव्यके आलंबनसे हुई अलुद्ध पर्यायरूपसे ) परिणमता है. तथापि 
निमग्चय नयसे शुद्ध स्वरूपको नही छोड़ता । ऐसा ही पुदुगल द्वृव्यका भी 
होता है । इस कारणसे जीव-अजीवका परस्पर सापेक्ष परिणमन होना 
वही 'कर्थंचित्‌ परिशामित्व” शब्दका अथें है। 

(२) इसप्रकार 'कथंचित्‌ परिणामित्व” सिद्ध होने' पर जीव और 
पुदंगलके संयोगकी परिणति (-परिणाम) से बने हुये बाकीके श्राश्नवादि 
पांच तत्व सिद्ध होते है । जीवमे आख्रवादि पाँच तत्त्वोंके परिणमनके समय 
पुद्गलकर्म रूप निमित्तका सदुभाव या अभाव होता है और पुदुगलमें आाख- 
वादि पाँच तत््वोके परिणमनमें जीवके मावरूप निमित्तका सदुभाव या 
अभाव होता है ॥ इसीसे ही सात तत्तवोंको “जीव और पुदुगलके संयोगकी 
परिणतिसे रचित” कहा जाता है। परन्तु ऐसा नही समभना चाहिये कि 
जीव और पृढलकी एकत्रित परिणति होकर बाकीके पाँच तत्त्व होते है ॥ 

पूर्वोक्त जीव और अजीव द्रव्योंको इन पाँच तत्तवोमें मिलाने पय 
कुल सात तत्त्व होते हैं, और उसमें पुण्य-पापको यदि अलग गिना' जावे तो 
नव पदार्थ होते हैं। पुण्य और पाप नामके दो पदार्थोका अंतर्भाव ( समा- 
वेश ) अभेद नयसे यदि जीव आास्तव-बंध पदार्थेमें किया जावे तो सात 
तत्त्व कहे जाते हैं । 

३---सात तत्त्वोंका प्रयोजन 
( बृहत्‌ द्रव्यसग्रह पृष्ठ ७२-७३ के आधार से ) 


शिष्य फिर प्रश्न करता है कि हे भगवत्‌ ! थद्यपि जीव-अजीवके 
कर्थंचित्‌ परिणामित्व मानने पर भेद प्रधान पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे 
सात तत्त्व सिद्ध होगये, तथापि उनसे जोवका क्‍या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? 
क्योंकि जैसे अमेद नयसे पुण्य-पाप इन दो पदार्थोका पहले सात तत्त्वॉमें 
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अंतर्भाव किया है उसी तरहसे विशेष अभेदनयकी विवक्षासे श्राखवादि 
पदार्थोका भी जीव और अजोव इन दो ही पदार्थोर्में श्रंतर्भाव कर लेनेसे 
थे दो ही पदार्थ सिद्ध हो जाँयगे । 

श्री शुरू इस प्रशनका समाधान करते है---कौन तत्त्व हेय है और 
कौन तत्त्व उपादेय हैं इसका परिज्ञान हो, इस प्रयोजनसे आख्रवादि तत्त्वों 
का निरूपण किया जाता है । 


अब यह कहते हैं कि हेय और उपादेय तत्त्व कौन हैं ? जो श्रक्षय 
अनंत सुख है वह उपादेय है; उसका कारण मोक्ष है; मोक्षका कारण संवय 
और निर्जेरा है; उसका काररा विलुद्ध ज्ञानदर्शन स्वभावसे निजआत्मतत्त्व 
स्वरूपके सम्यक्‌ श्रद्धान-ज्ञान तथा आचररण लक्षरणा स्वरूप निम्भयरत्नवय 
है। उस निम्धय रत्नक्षयकी साधना चाहनेवाले जीवको व्यवहाररत्नत्रय 
क्या है यह समभकर, विपरीत श्रभिप्राय छोड़कर पर द्वग्य तथा राग परसे 
शपन्ा लक्ष्य हटाकर चिज आत्माके तच्रकालिक स्वरूपकी ओर अपना लक्ष्य 
ले जाना चाहिये अर्थात्‌ स्वसंवेदन-स्वसन्मुख होकर स्वाजनुशभ्रुत्ति प्रगट 
करना चाहिये | ऐसा करनेसे निमश्चय सम्यन्दशन प्रगट होता है और 
उसके बलसे संवर, निर्जेरा तथा मोक्ष प्गठ होता है; इसलिये ये तीच 
तत्त्व उपादेय हैं । 

अब यह बतलाते हैं कि हेय तत्व कौन है ? आकुलताको उत्पन्न 
करनेवाले ऐसे निगोद-नरकादि गतिके दु.ख तथा इंद्रियों द्वारा उत्पन्न हुये 
जो कल्पित सुख हैं सो हेय (-छोड़ने योग्य ) हैं; उसका कारण स्वभावसे 
च्युतिरूप संसार है, संसारके कारण आख्रव तथा बंध ये दो तत्त्व हैं; पुण्य' 
पाप दोनों बंध तत्व है; उस आख््रव तथा बंघके कारण, पहले कहे हुए 
निमश्घय तथा व्यवहार रत्नत्रयसे विपरीत लक्षराक्ते धारक ऐसे मिथ्यादरोंंन, 
मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र ये तीन हैं। इसीलिये आख़व और वंध 
तत्त्व हेय हैं । 

इस प्रकार हेय और उपादेय तत्त्वोंका ज्ञान होनेके लिये ज्ञानीजन 
सात तत्त्वोंका निरूपण करते हैं । 


अध्याथ ५ भूमिका है 


४. तत्त्वकी श्रद्धा कब हुई कही जाय ९ 


(१) जैन शास्त्रोंमें कहे हुए जीवके चस-स्थावर आदि भेदोंको, 
गुण स्थान सा्गंणा इत्यादि भेदोको त्था जीव पुदुगल जादि भेदोंको तथा 
वर्रसादि भेदोकी तो जीव जानता है, किन्तु अ्रध्यात्मशास्त्रोंमें मेदविज्ञान 
के कारणभूत और वीतरागदशा होनेके कारणभूत वस्तुका जेसा निरूपरण 
किया है वेंसा जो नही जानता, उसके जीव और गजीव तत्त्वकी यथार्थ 
श्रद्धा नही है । 


(२) पुनम्य, किसी प्रसंगसे भेद विज्ञानके कारणभ्ृत और वीतराग्र- 
दशाके कारणभ्त वस्तुके निरूपणका जाननामात्र शास्त्रानुसार हो, परन्तु 
निजको निजरूप जानकर उसमे परका अंश भी ( मान्यतामे ) न मिलाना 
तथा निजका अंश भी (मान्यतामे) परमें न मिलाना; जहाँतक जीव ऐसा 
शअ्रद्धान न करे वहाँतक उसके जीव और अजीब तत्त्वकी यथार्थ श्रद्धा नही । 

(३) जिस ध्रकार अन्य मिथ्यादृष्टि बिना निम्धयके (निर्णय रहित) 
पर्याय छुद्धिसि (-देहदृष्टिसे) ज्ञानत्वमे तथा वर्णादिमे अहंबुद्धि धारण करता 
है, उसी प्रकार जो जीव गात्माश्रित ज्ञानादिमें तथा शरीराश्वित उपदेश, 
उपवासादि कियामे निजत्व मानता है तो उसके जीव-अश्रजीब ठत्वकी यथार्थ 
श्रद्धा नही है । ऐसा जीव किसी समय श्ाख्ानुसार यथार्थ बात भी कहे 
परन्तु वहाँ उसके अत्तरंग निम्धयरूप श्रद्धा नही है, इसीलिये जिस तरह 
नशा युक्त मनुष्य माताकों माता कहे तो भी वह समभदार नही है, उसी 
तरह यह जीव भी सम्यग्दष्टि नही । 

(४) पुनश्च, यह जीव जेसे किसी दूसरेकी ही बात करता हो वैसे 
ही जात्माका कथन करता है, परन्तु यह जात्मा मैं ही हैँ' ऐसा भाव 
उसके प्रतिभासित नही होता । और फिर जेसे किसी दूसरेको दूसरेसे 
भिन्न वतलाता हो वैसे ही वह इस आत्मा और शरीरकी भिन्नता प्ररूपित 
करता है, परन्तु 'मैं इन शरीरादिकसे भिन्‍न हूँ ऐसा भाव उसके नही 
भासता; इसीलिये उसके जीव-अजीवकी यथार्थ श्रद्धा नहीं ॥ 

(५) पर्यायमे (-वर्देमान दह्यामे,) जीव-पृदलके परस्परके निमित्त 

दर 
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से अनेक क्रियायें होती हैं, उन सबको दो द्रव्योंके मिलापसे बनी हुई मानता 
है, किन्तु उसके ऐसा भिन्न भिन्न भाव नही भासता कि 'यह जीवकी क्रिया 
है भौर यह पुदूलकी क्रिया है ।' ऐसा भिन्न भाव भासे विना उसको जीव- 
अजीवका यथार्थ श्रद्धानी नही कहा जा सकता; क्योंकि जीव-अ्रजीवके 
जाननेका प्रयोजन तो यही था; जो कि इसे हुआ नहीं । 

( देखो देहली सस्ती ग्रन्थमालाका भोक्षमार्ग प्रकाशक अ० ७ पृ० ३३१ ) 


(६) पहले अध्यायके ३२ वें सूत्रमें सदसतोरविशेषाद्यहच्छोप- 
लब्घेरुन्मत्तवत््‌ कहा है वह समभकर विपरीत शअ्रभिपष्राय रहित होकर सत्‌ 
असतुका भेदज्ञान करना चाहिये जहाँतक ऐसी यथार्थ श्रद्धा न हो वहाँ 
तक जीव सम्यरइृष्टि नहीं हो सकता । उसमें 'सत्‌”' शब्दसे यह समभनेके 
लिये कहा है कि जीव स्वयं च्िकाली छुद्ध चैतन्य स्वरूप क्‍यों है श्ौर 
असत्‌” शब्दसे यह बताया है कि जीवमे होनेवाला विकार जीवमें से दूय 
किया जा सकता है, इसलिये वह पर है । पर पदार्थ और श्रात्मा भिन्न 
होनेसे कोई परका कुछ कर नहीं सकता; श्रात्माकी अपेक्षासे पर पदार्थ 
असत्‌ हैं--नास्तिरूप हैं। जब ऐसा यथार्थ समझे तभी जीवके सतु-असत्‌ 
के विशेषका यथार्थ ज्ञान होता है । जीवके जहाँ तक ऐसा ज्ञान न हो वहाँ 
तक आस्रव दूर नहीं होता; जहाँतक जीव अश्रपना और आख्रवका भेद नहीं 
जानता वहाँ तक उप्तके विकार दूर नही होता । इसी लिये यह भेद सम- 
फानेके लिये छट्टू और सातये अध्यायमें श्राख़वका स्वरूप कहा है । 

यह आखब अधिकार है; इसमें प्रथम योगके भेद और उसका 
स्वरूप कहते हैं 


कायवाडः मनः कर्मयोगः ॥१॥ 
शर्थे:---[ कायवाडसनः कर्म ] छारीर, वचन ओर मनके 
श्रवलम्बनसे आत्माके प्रदेशोंका सकंप होना सो [ योगः ] योग है । 
ठीका 
१--आत्माके प्रदेश्ञोंका सकंप होना सो योग है; सूचमें जो योगके 
तीन भेद कहे हैं वे निमित्तकी अपेक्षासे है। उपादान रूप योगमें तीन 
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मेद नहीं हैं, किन्तु एक ही प्रकार है। इसरी तरहसे-योगके दो भेद किये 
जा सकते हैं---१---भाव योग और---२---द्रव्य योग । कमे, नोकर्मके 
भग्रहणा करनेमें निमित्तरूप श्रात्माकी शक्ति विशेषकों भावयोग कहते हैं और 
उस द्ञक्तिके कारणसे जो आात्माके प्रदेशोंका सकंप होना सो द्रव्य योग है 
( यहां 'द्रव्य' का अर्थ आत्म द्वव्यके प्रदेश” होता है ) 

२--यह आख्व अधिकार है । जो योग है सो आस्रव है,---ऐसा 
पूसरे सूचमे कहेगे। इस योगके दो प्रकार हैं--१-सकषाययोग आर २ 
झकपाययोग । ( देखो सूच ४ था ) 

३--यद्यपि भावयोग एक ही प्रकारका है तो भी निमित्तकी अपेक्षा 
से उसके १५ भेद होते है; जब यह योग मनकी ओर भ्ुकता है तब उसमें 
मन निमित्त होनेसे, योग ओर सनका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध दशानेके 
लिये, उस योगकोी मनोयोग कहा जाता है । इसी प्रकारसे जब वचनकी 
शोर भ्रुकाव होता है तव वचनयोग कहा जाता है और जब कायकी ओर 
ऋुकाव होता है तब काययोग कहा जाता है ॥ इसमे मनोयोगके ४, वचन- 
योगके ४ आर काययोगके ७ भेद हैं; इस तरह चिमित्तकी श्रपेक्षासे 


भावयोगके कुल १५ भेद होते हैं । 
( जैन सिद्धान्त भ्रवेशिका प्रदव २२०, ४३२, ४३३ ) 


४--आत्माके अ्रनन्तभुरोंमें एक योग झुण है; यह अनुजीबी शरण 
है । इस ग्रुणकी पर्यायमें दो भेद होते हैं १-परिस्पंदरूप श्रर्थात्‌ आत्म 
प्रदेशोका कंपचरूप और २-आत्म प्रदेशोकी निः्धलतारूप-निष्कंपरूप । 
प्रथम प्रकार योगग्रुणकी अशुद्ध पर्याय हैं और दूसरा मेद योगग्रुणकी शुद्ध 


पर्याय है । 
इस सृत्रमें योगग्रुणकी कंपनरूप अल्लुद्ध पर्यायको “योग” कहा दै । 


अब आखवबका स्वरूप कहते हैं 


स॒ आखवरः "रा 
झर्थ---[ सः | वह योग [ झास्रवः ] आास्तव दे । 
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१--आगे चीथे सूत्रमें यह कहेंगे कि सकषाययोग और अ्रकषाययोग 
आखव श्र्थात्‌ आत्माका विकारभाव है। 


२--कितने ही जीव कषायका अर्थ क्रोध-मान-माया-लोभ करते हैं 
किन्तु यह श्रथं पर्याप्त नही है। मोहके उदयमें युक्त होने पर जीवके 
मिथ्यात्व क्रोधादि भाव होता है सामान्यरूपसे उस सबका नाम' कषार्या 
है । ( देखी मोक्षमागं प्रकाशक पृष्ठ ४० ) सम्यग्दृष्टिके मिथ्यात्वभाव नहीं 
ध्र्थात्‌ उसके जो क्रोधादि भाव हो सो कषाय है । 

३--योगकी क्रिया नवीन कर्मेके आख्रवका निमित्त कारण है । 
इस सूत्रमें कहे हुये 'आख्रव” शब्दमें द्रव्यास्रवका समावेश होता है । योगकी 
क्रिया तो निमित्त कारण है; इसमें पर द्वग्यके द्रव्यात्रव रूप कार्यका उपचाय 
करके इस सून्में योगकी क्रियाको ही श्राल्रव कहा है । 


एक द्रव्यके कारणको दूसरे द्वव्यके कार्येमें मिलाकर व्यवहारनयसे 
कथन किया जाता है। यह पद्धति यहाँ ग्रहय करके जीवके भावयोगकी 
क्रियारूप कारणको द्रव्यकमेंके कार्येमे सिलाकर इस सूत्रमें कथन किया है; 
ऐसे व्यवहार नयको इस शास्ममें नेगमनयसे कथन किया कहा जाता है; 
क्योंकि योगकी क्रियामें द्वव्यकमेरूप कार्यका संकल्प किया गया है । 

| ४---प्रश्न---आस्तरवको जाननेकी आवश्यकता क्‍या है ? 

उत्तर---दुःखका कारण क्‍या है यह जाने बिना दुःख दूर नहीं' 
किया जा सकता; मिथ्यात्वादिक भाव स्वयं ही दुःखमय है, उसे ज॑सा ,है 
यदि वेसा न जाने तो जीव उसका अभाव भी न करेगा और इसीलियें 
जीवके दुःख ही रहेगा; इसलिये आखस्त्रवको जानना आवश्यक है ॥ 

( मो० श्र० घृ० ११२ ) 

प--अश्न---जी वकी आखस्त्रवः तत्त्वकी विपरीत श्रद्धा अनादिसे 
क्‍यों है ? 

उचर---मिथ्यात्व और चछुभाशुभ रागादिक प्रगटरूपसे छुःखके देने 
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च्बाले हैं तथापि उनके सेवन करने से सुख होगा ऐसा मानना सो आख्रव 
तत्त्व की चिपरीत श्रद्धा है १ - 
६--प्रश्न---सूत्र १-२ में योग को आस्रव कहा है और अन्‍न्यच' 
तो समिथ्यात्वादिको आख््रव कहा है,--इसका क्या कारण है ? 

- उत्तर---चौथे सूत्रसे यह स्पष्ट कहा है कि योग दो प्रकारका है--- 
सकषाययोग भर झ्रकषाययोग, इसलिये ऐसा समभना चाहिये कि सकषाय 
थोगमे मिथ्यात्वादिका समावेश हो जाता है । 

७--इन दोनों प्रकारके योगोमेंसे जिस पदमें जो योग हो वह जीव 
की विकारी पर्याय है, उसके अनुसार आत्म प्रदेशमें नवीन द्रव्यकर्म जाते 
हैं, इसीलिये यह योग द्रव्यास्वका निमित्त कारण कहा जाता है। 
८--प्रश्न-पहले योग दूर होता है था मिथ्यात्वादि दूरु होते है ? 
उत्तर--.पबसे पहले सिथ्यात्वभाव दूर होता है । योग तो चौदहवें 
अयोग-केवली ग़रुसस्थानमे दूर होता है। यद्यपि तेरहवें गुशस्थानमें 
ज्ञान चोर्यादि संपूर्ण प्रगट होते है तथापि योग होता है; इसलिये पहले 
सिथ्यात्व दूर करना चाहिये और मिथ्यात्व दुर होनेपए उसके सस्बन्धित 
धोग सहज ही दूर होता है। 
६--सम्यस्इष्टिके मिथ्यात्व और अनंतानुबंधी कषाय नहीं होनेसे 
उसके उस प्रकार का भाव-आ्राख़व होता ही नही । सम्यर्दष्टिके मिथ्यात्व' 
दूर हो जानेसे अन॑तानुबंधी कषायका तथा अनेतानुबंधी कषायके साथ संबंध 
रखनेवाले श्रविरति और योगभावका भ्रभाव हो जाता है (देखो समयसार 
' गा० १७६ का भावार्थ ) । और फिर सिथ्यात्व दूथ हो जानेसे उसके 
साथ रहनेवाली प्रकृतियोंका बंध नही होता भौर अन्य प्रकृतियाँ सामान्य 
सेंसारका कारण नहो है । जड़से काटे गये बृक्षके हरे पत्तोंकी तरह वे 
भक्तियाँ दीत् ही सूखने योग्य है। संसारका सूल अर्थात्‌ ससारका कारण 
मिथ्यात्व ही है । ( पादनी अथमाला समयसार गा» १६८ परृ० र२शू८ ) 


अब योगके निमिचसे आख्रबके भेद बतलाते हें 
शुभ; पुण्यस्याशुभ: पापस्य ॥ ३ ॥ 


न 


४६४ समोक्षयास्त्र 


अ्र्थें---[ शुभः | छुभयोग [ पुण्यस्य ] पुण्यकर्मेके आख्व्म कारण 

है और [अश्रशुभः] अद्युभ योग [पापस्य] पापकर्मेके झासतवमें कारण है। 

टीका है 

१--थोगमसें शुभ या अ्रशुभ ऐसा भेद नहीं; किन्तु श्राचरणरूप 

उपयोगमें (-चारिचर गुणकी पर्यायमें ) झुभोपयोग और अशुभोपयोग ऐसा 

भेद होता है; इसीलिये छुभोपयोगके साथके योगको उपचारसे छुभ- 

योग कहते हैं और अद्युभोपयोगके साथके योगको उपचारसे अशुभयोग 
कहा जाता है । 


२---प्रण्यास््व और पापाश्वके संबंधर्में होनेवाली विपरीतता 
प्रश्न---मिध्यादृष्टि जीवकी आख्रव संबंधी क्या विपरीतता है ? 


उचर----आरूव तत्त्वमें जो हिंसादिक' पापास्रव है उसे तो हेय 
जानता है कितु जो अहिंसादिकरूप प्रुण्यात्रव है उसे उपादेय मानता है; 
भला मानता है, श्रब ये दोनों आखस्रव होने से कर्म बन्धके काररा हैं, उनमें 
उपादियत्व मानना ही मिथ्यादरशेंन है । सो ही बात समयसार गा० २५४ 
से ५६ में कही है सर्व जीवों के जीवन-मरण, सुख-दुःख, अपने अपने कर्मो- 
दयके निमित्तसे होता है तथापि जहाँ ऐसा मानना कि अन्य जीव अन्य 
जीवके कार्योंका कर्तता होता है, यही मिथ्याध्यवसाय बंघ का काररणा है। 
अन्य जीवके जिलाने या सुखी करने का जो अध्यवसाय हो सो तो पुण्य 
बंधके कारण हैं और जो मारने या दुःखी करने' का श्रष्यवसाय होता है 
वह पाप बन्धके कारण हैं । यह सब मिथ्या-अध्यवसाय है वह त्याज्य है; 
इसलिये हिसादिक की तरह अहिंसादिकको भी बन्धके कारणरूप जानकर 
हेय समझना । हिंसामे जीवके मारने की बुद्धि हो कितु उसकी आयु पूर्णो 
हुये बिना वह नही मरता और श्रपनी हेप परिखतिसे स्वयं ही पाप बन्ध 
करता है, तथा अरहिसामे परकी रक्षा करने की बुद्धि हो किन्तु उसकी 
आयुके अ्रवद्येष न होने से वह नही जीता, मात्र अपनी शुभराग परिणति 
से स्वयं दही पुण्य बाँधता है । इस तरह ये दोीनों देव हैं। किन्तु जहाँ जीव 
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योतराग होकर हृष्टा ज्ञाता रूप होवे वहाँ ही निर्बंघता है इसलिये वह 
उपादेय है ॥ 
जहाँ तक ऐसी दशा न हो वहाँवचक छुभरागरूप प्रवर्ते परन्तु 
श्रद्धान तो ऐसा रखना चाहिये कि थह भी बंघका कारर है-हेय है । यदि 
श्रद्धानमें उसे मोक्षका मार्ग जाने तो वह मिथ्यादृष्टि ही है । 
( सोक्षमार्गं प्रकाशक पृष्ठ ३३१-३ ३२ ) 
३--शुभयोग तथा गशुभयोगके अथे 
शुभवोग---पंच परमेष्ठीकी भक्ति, प्राशियोंके प्रति उपकारभाव, 
रक्षाभाव, सत्य बोलनेका भाव, परघन हरण न करनेका भाव,--इत्यादि 
शुभ परिणामसे निर्मित योगको झुभयोग कहते हैं । 
अशुभयोग---जीवोकी __ हिसा करना, असत्य बोलना, परघन 
'हरण करना, ईर्या करना,--इत्यादि भावोंरूप अशुभ परिसरणामसे बने 
हुये योगको अशुभयोग कहते है ॥ 
४---आखवर्म शुभ और अशुभ भेद क्यों ९ 
प्रश्न;+---आत्माके पराधीन करने से पुण्य और पाप दोनों समान 
कारण हैं-- सोनेकी साँकल और लोहेकी साकलकी तरह पुण्य और पाप 
दोनों आत्माकी स्वतंत्रताका अभाव करनेमें समान हैं, तो फिर उसमें 
धुभ और अधछ्युभ ऐसे दो भेद क्‍यों कहे हैं ? 
उचर३----उनके कारणसे मिलनेवाली इष्ट-अ्रनिष्ट गति, जाति 
इत्यादि की रचना के भेदका ज्ञान कराने के लिये उसमें भेद कहे हैं-अर्थात्त्‌ 
संसार की अपेक्षा से भेद है, घर्मं की अपेक्षा से भेद नही, अर्थात्‌ दोनों 
प्रकारके भाव 'अधघमे' हैं । प्रवचनसार गाथा छ७छ मे कहा है कि-इसप्रकाय 
पुण्य और पापमें भेद (-अ्रतर) नही है, ऐसा जो जीव नही मानत्ता है वह 
मोहाच्छादित होता हुआ घोर श्रपार संसार मे परिश्रभण करता है । 
४--शुभ तथा अशुभ दोनों सार्वोसे सात या आठ कर्म बँधते दें 
दथापि यहाँ ऐसा क्‍यों नहीं कद्दा ९ 


है भमोक्षद्यास्त्र 


प्रक्ष----रागी जीवके आयुके अतिरिक्त सातों कर्मेका निरंतर आँखवे 
होता है वथापि इस सून्रमें शुभपरिणामको पुण्यास्रवका ही कारण और 
अजश्युभ परिणासको पापास्वका ही कारण क्‍यों कहा ? 
उत्तर--यद्यपि संसारी रागी जीवके सातों कमेका निरंतर आखव 
होता है, तथापि संक्लेश (-अशुभ ) परिणामसे देव, मनुष्य और तिर्थच 
आयुके अतिरिक्त १४४५ प्रकृृतियोंकी स्थिति बढ़ जाती है श्रौर मंद (शुभ) 
परिरणामससे उन समस्त कार्योकी स्थिति घट जाती है और उपरोक्त तीन 
आ्रायुकी स्थिति बढ़ जाती है । 
और फिर तीज्न कषायसे घुभ प्रकृतिका रस तो घट जाता है और 
ऋसातावेदनीयादिक अद्युभ प्रकृतिका रस अधिक हो जाता है। मंद कषाय 
से पुण्य प्रकृतिमें रस बढ़ता है और पाप प्रकृतिमें रस घटता है; इसलिये 
स्थिति तथा रस (-अनुभाग ) की अपेक्षासे शुभ परिणामको पुण्यासूव और 
अशुभ परिणामको पापासूव कहा है । 
६----शुभ अशुभ कर्ांके बन्धनेके फकारणसे शुभम-अशुभयोग 
ऐसे भेद नहीं हैं 
प्रश्न--- छुभ परिणामके कारणसे शुभयोग और अशुभ परिरामके 
कारणसे अ्रशुभयोग है ऐसा माननेके स्थानपर यह माननेमें क्या बाघा है 
कि छूभ अशुभ कम्ंके वन्धके निमित्तसे शुभ-अशद्युभ भेद होता है ? 
उचर----यदि कमेंके बनन्‍्चके अनुसार योग माना जायगा तो झुभ- 
थोग ही न रहेगा, क्योंकि छुभयोगके निमित्तसे ज्ञानावरखादि अद्युभ कर्म 
भी बँघते हैं; इसीलिये शुभ-अ्रशुभ कर्म वन्धनेके कारणसे छुभ-अद्युभयोग 
ऐसे भेद नही हैं। परन्तु ऐसा मानना न्याय संगत है कि मंद कपायके 
कारणसे घशुभयोग और तीतन्र कपायके कारणसे अश्लुभयोग है । 
७--शुभभावसे पापक्री निर्जरा नहीं होती 
प्रश्न--- यह त्तो ठोक है कि झुभभावसे पुण्यका बन्ध होता है, कितु 
ऐसा माननेमें बया दोप है कि उससे पापकी निर्जरा होती है ? 
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उत्तर----इस सून्रमें कही हुईं तत्त्वहृष्टिसे देखने पए थह मान्यता 
भूल भरी है । शुभभावसे प्रुण्यका बन्ध होता है, बन्ध संसारका काररा है, 
, और जो संवर पूर्वक निजेरा है सो धर्म है। यदि झुभभावसे पापकी निर्जरा 
मानें तो वह ( छुमशाव ) घर्में हुआ और घमेसे बन्ध कैसे होगा ? इसलिये 
पह मान्यता ठीक नहीं कि छुभभावसे पुराने पाप कर्मंकी निर्जरा होती है 
(“आत्म प्रदेशसें पापकर्मोे खिर जाता है ); निज॑रा शुद्धभावसे ही होती है 
अर्थात्‌ तत्त्वदृष्टिके बिना संवर पुंक निर्जरा नही होती । विशेष समाधान 
के लिये देखो अ० छ सू० १ की टीकामे शास्राघार । 
<---तीसरे श्रत्रका सिद्धान्त 
शुभभाव और अश्युभभाव दोन। कषाय है, इसीलिये वे संसारके ही 
कारण हैं । शुभभाव बढ़ते २ उससे झुद्धमाव नहीं हो सकता । जब शुद्धके 
अभेद आलम्बनसे शुभको दूर करे तब शुद्धता हो । जितने अ्रंशमे शुद्धता 
प्रगट होती है उतने श्रशमे धर्म है। ऐसा मानना ठीक है कि छुभ या अ्रक्लुभ 
में धर्मेंका अंश भी नही है । ऐसी मान्यता किये बिना सम्यरदर्शेन कभी 
नही होता । कितनेक ऐसा मानते हैं कि---जो शुभयोग है सो सवर है; 
यह यथार्थ नही- है,--ऐसा बतानेके लिये इस सूृत्रभें स्पष्टरूपसे दोनों 
थोगोको आखसत्रव कहा है ॥॥३॥। 
अब इसका खुलासा करते हैं कि आखव सब संसारियोंक्रे समान फलका 
, कारण होता है या इसमें विशेषता हे 
सकषायाकषाययोः साम्परायिकेय[ापथयो: ॥ 9 ॥ 
अर्थ.---[ सफषायस्य साम्परायिकस्य | कषाय सहित जीवके 
संसारके काररा रूप कर्मका आखव होता है और [ श्रकषायर्प ईर्यापथस्य ] 
कषायरहित जीवके स्थितिरहित कर्मका आख्रव होता है । 
टीका 
१--कषायका अर्थ मिथ्यादर्शन---क्रोधादि होता है । सम्यग्दष्टि 
जीवोके सिथ्यादर्शंनरूप क्याय नही होती अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि जीवोके लागू 
होमेवाला कषायका अर्थ “चारित्रमें अपनी कमजोरीसे होनेवाले क्रोघ-मान 
दंड 


डंश्चा कक सोक्षशास्र 

$ 
साया-लोभ इत्यादि! छेसा समभना । सिथ्यादर्शनका अर्थ है आत्माके 
स्वरूपकी मिथ्या मान्यता-विपरीत मान्यता । * 


२---साम्परायिक आख़वब---यह श्राखव संसारका ही कारण है । 
मिथ्यात्व-भावरूप आखव अनन्त ससारका कारण है; मिथ्यात्व का अभाव 
होनेके बाद होनेवाला आखस्त्रव अल्प संसारका कारण है ॥ 


३---ईर्यापथ आख़ब---यह आजख्तव स्थिति और अनुभागरहित है 
और यह अकषायी जीवोके ११-१२ और १३ वें ग्रुणस्थानमें होता है । 
चौदहनें गुणशस्थानमें रहनेवाले जीव भ्रकषायी और अयोगी दोनों हैं, 
इसलिये वहाँ आस्त्रव है ही नहीं ॥ 


४--कर्म बन्धके चार भेद 


कर्मंबंधके चार भेद हैं; प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अन्तुभाग । इनमें 
पहले दो प्रकारके भेदोंका कारण योग है और शअ्रंतिम' दो भेदोंका कारण 
क्षाय है । कषाय, संसारका कारण है और इसीलिये जहाँवक कषाय हो 
वहातकके आखसत्रवको साम्परायिक आखस््रव कहते हैं; और कषाय दूर होनेके 
बाद अकेला योग रहता है। कषाय रहित योगसे होनेवाले आखस्रवकों 
ईर्यापथ आसत्रव कहते हैं* आत्माके उस समयका प्रगट होनेवाला जो भाव 
है सो भाव-ईर्यापथ है और द्वग्यक्रमेंका जो आख्रव है सो द्रव्य-ईययापथ है । 
इसी तरह भाव ओर द्रव्य ऐसे दो भेद साम्परायिक आख़वमें भी समभक 
लेना । ११ से १३ वें ग्रुशस्थान पर्यन्च ईर्यापथ आखब होता है, उससे 
पहलेके ग्र॒ुण॒स्थानोमे साम्परायिक आजस्रव होता है । 


जिसप्रकार बड़का फल आदि वस्क्के कपषायले रज़मे निमित्त होता 
है उसीतरह मिथ्यात्व, क्रोधादिक आात्माके कमें-रज् लगनेका निमित्त है, 
इसीलिये उन भावोको कपाय कहा जाता है। जैसे कोरे घड़ेकी रज 
लगकर चली जाती है उसी तरह कप्राय-रहित आत्माके कूरमें-रज उड़कर 
उसी समय चलो जाती है,--इसीको ईयाॉपथ आतस्त्र क॒द्ाा जाता है। 
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साम्परायिक आख़बके ३९ भेद - 
इन्द्रियकषायात्रतक्रिया: पंचचनुःपंचपंद विंशति- 


संख्या: पू्वेस्य भेदाः ॥ ५ ॥ 

झ्रथेड---[ इन्द्रियाणि पच] स्प्शेन आदि पाँच इन्द्रियाँ, [ कबाया:- 
चतुः] क्रोधादि चार कषाय, | अ्रव्नतानि पंच | हिंसा इत्यादि पाँच अन्नत 
और [ कियाः पंचचिशति: | सम्यक्त्व श्रादि पदच्चीस' प्रकारकी क्रियायें 
[ संख्याभेदा: | इस तरह वुल ३६ भेद [ पूर्वेस्यथ |] पहले (साम्परायिक) 
आसूवके हैं, श्र्थात्‌ इन सववे भेदोंके द्वारा साम्परायिक आसूव होता है । 

ठीका 

१-इन्द्रिय---इसरे अध्यायके १५ से १६ वें सूत्रमे इन्द्रियका 
विषय आा चुका है। प्रुदुल-इन्द्रियाँ परद्रव्य है, उससे आत्माकों लाभ या 
हानि नही होती, मात्र भावेन्द्रियके उपयोगमे वह निमित्त होता है । इन्द्रिय 
का मर्थ होता है भावेन्द्रिय, द्रग्येन्द्रिय शौर इब्रियका विषय; ये तीनो ज्ञेय 
है; ज्ञायक आत्माके साथ उनके जो एकत्वकी मान्यता है सो ( मिथ्यात्व- 
भाव ) ज्ञेय-ज्ञायक संकरदोष है । (देखो श्री समयसार गाथा ३१ टीका) 

कपाय---रागह्व षरूप जो आत्माकी भ्रद्धत्ति है सो कषाय है । यह 
प्रवृत्ति त॑,ज्ष और मदके मेदसे दो प्रकारकी होती है । 

अव्नत---हिंसा, भूठ, चोरी, मैथुन और परिग्रह ये पाँच प्रकारके 
अन्नत है 
२--क्रिया--आत्माके प्रदेशोका परिस्पन्दरूप जो योग है सो 
क्रिया है; इसमे सन, वचन और काय निमित्त होता है। यह क्रिया सकषाय 
थोगमे दशवे ग्रुरास्थान तक होती है ! पौदुगलिक सन, वचन या कायकी 
कोई भी क्रिया आत्माकी नही है, और न आत्माको लाभकारक या हानि- 
कारक है । जब आत्मा सकषाय योगरूपसे परिणमे और नवीन कर्मोकिा 
आसूच हो तब श्रात्माका सकषाययोग उस पुदुगल-भ्रासृवमे निमित्त है और 
पुंदूल स्वयं उस आसूवका उपादान कार है; भावासूवका उपादान कारण 
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आत्माकी उस २ अवस्थाकी योग्यता है और निमित्त पुराने कर्मोका 
उदय है । 

३--पच्चीस प्रकारकी क्रियाओं फ़े नाम और उनके अर्थ 

(१) सम्यक्त्व क्रिया---चैत्य; शुरु ओर प्रवचन (-शास््ष ) को 
पूजा इत्यादि कार्यंसि सम्यकत्वकी बृद्धि होती है, इसीलिये यह सम्यकक्‍्त्व 
क्रिया है। यहाँ मन, वचन, कायकी जो क्रिया होती है वह सम्यकत्वी 
जीवके शुभभावमें निमित्त है; वे शुभभावको घर्मं नही मानते, इसीलिये 
इस सान्यताकी हढ़ताके द्वारा उसके सम्यक्त्वकी बुद्धि होती है; इसलिये यह 
मान्यता आसूबव नहीं, किन्तु जो सकषाय (शुभभाव सहित) योग है सो 
भाव-आसूव है; वह सकषाय योग द्रव्यकर्मके आसूचमे मात्र निमित्त 
कारण है । 

(२) मिथ्यात्वक्रिया----कुदेव, कुगुु और कुशासमत्रके पूजा 
स्तवनादिरूप मिथ्यात्वकी कारणवाली क्रियायें है सो मिथ्यात्वक्रिया है । 

(३) प्रयोगक्रिया---हाथ, पैर इत्यादि चलानेके भावरूप इच्छा- 
रूप जो क्रिया है सो प्रयोगक्रिया है । 

(४७) समादान क्रिया-----संयमीका श्रसंयमके सन्मुख होना । 

(५) ई्योपथ क्रिया----समादान क्रियासे विपरीत क्रिया अर्थात्‌ 
संयम बढानेके लिये साधु जो क्रिया करता है वह ईर्यापथ क्रिया है।॥ 
ईर्यापथ पाँच समित्तिरूप है, उससें जो शुभ भाव है सो ईर्यापथ क्रिया है 
[ समितिका स्वरूप & वें अ्रध्यायके ५ वे सूत्रमें कहा जायगा । ] 

अब पाँच क्रियायें कही जाती हैं, इसमें पर हिंसाके भावकी 
सुख्यता हे 

(६) ग्रादोषिक क्रिया---क्रोधके आवेशसे देषादिकरूप बुद्धि करना 
सो प्रादोषिक क्रिया है । 

(७) काययिकी क्रिया---उपयु क्त दोष उत्पन्न होने' पर हाथसे 


सारना, झुखसे गाली देना, इत्यादि प्रद्ृत्तिका जो भाव है सो कायिकी 
क्रिया है। 
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(८) अधिकरणिकीक्रिया--हिंसाके साधनश्नत बन्दुक, छुरी' 
इत्यादि लेना, देना, रखना सो सब श्रधिकररिकी क्रिया है । 

(९) परिताप क्रिया---इृसरेको दुःख देनेमें लगना । 

(१०) ग्राणातिपात क्रिया---इसरेके शरीर, इच्छकिय या श्वासो- 
उछूवासको नष्ट करना सो प्राणातिपात क्रित्रा है । 

नोटः---यह व्यवहार-कथन है, इसका श्रथें ऐसा समभना कि जीव 
जब निजमें इसप्रकारके अद्युभ भाव करता है, तब इस क्रियामें बताई गई 
पर वस्तुयें स्वय बाह्य निमित्तरूपसे होती हैं। ऐसा नही मानना कि जीव 
परपदार्थोाका कुछ कर सकता है या परपदार्थे जीवका कुछ कर' सकते हैं । 
अब ११ से १५ तककी ४५ क्रियायें कहते हैं । इनका सम्बन्ध इन्द्रियोंके 

भोगोंके साथ है 

(११) दर्शन क्रिया--सौदर्य देखनेकी इच्छा है सो दर्शनक्रिया है । 

(१२) स्पशन क्रिया---किसी चीजके स्पश करनेकी जो इच्छा 
है सो स्पर्शन क्रिया है ( इसमे अन्य इन्द्रियो सम्बन्धी वांछाका समावेश 


समभना चाहिये ) । 
(१३) प्रात्ययिकी क्रिया---३र्द्रियके भोगोंकी इद्धिके लिये नवीच 


नवीन सामग्री एकचित करना या उत्पन्न करना सो प्रात्ययिकी क्रिया है | 
(१४) समंताजुपात क्रिया--ली, पुरुष तथा पशुआओके उठने 
बैठनेके स्थामकोी मलमृत्रसे खराब करना सो समंतानुपात क्रिया है 
(१५) अनाभोग क्रिया--बिना देखी या बिना शोधी जमीन पय 
नेठना, उठना, सोना या कुछ घरना उठाना सो अनाभोगम किया है । 
अब १६ से २० तककी पाँच क्रियायें कहते हैं, ये उच्च धर्मांचरणमें 
धका पहुँचानेवाली हें 


(१६) स्वहस्त क्रिया---जो काम इूसरेके योग्य हो उसे स्वयं 
करना सो स्वहस्त क्रिया है । 
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(१७) निसर्ग क्रिया---पापके साधनोंके लेने देनेमें सम्मति देना । 


(१८) विदारण क्रियाँ---श्रालस्यके वश हो अच्छे काम' न करना 
और दूसरेके दोष प्रगट करना सो विदारणा क्रिया है। 


(१५०) आज्ञाव्यापादिनी क्रिया---शास्त्रक्री क्राज्ञाका स्वयं पालन 


न करना और उसके विपरीत प्र्थ करना तथा विपरीत उपदेश देना सो 
आज्ञाव्यापादिनी क्रिया है । 


(२०) अनाकांक्षा क्रिया---उन्मत्तपना या आलस्यके वश हो 
प्रवचन ( शास्त्रों ) में कही गई आज्ञाओंके प्रति श्रादर या प्रेम न रखना 
सो अनार्काक्षा क्रिया है । 

अब अंतिम पाँच क्रियायें कहते हैं, इनके होनेसे धर्म धारण करनेमें 
विम्वखता रहती है 


(२१) आरम्भ क्रिया---हानिकारक कार्योमें रुकना, छेंदना, 
लोड़ना, सेदना या अन्य कोई देसा करे तो हषित होना सो आरंभ क्रिया है। 


(२२) परिग्रह क्रिया---परिग्रहका कुछे भी नाश न हो ऐसे 
उपायोंमे लगे रहना सो परियग्रह क्रिया है ॥ 


(२३) साया क्रिया---मायाचारसे ज्ञानादि ग्रुणोंको छिपाना ॥ 

(२४) मिथ्यादशैन क्रिया--भिश्याहृष्टियोंकी तथा मिथ्यात्वसे 
परिपूर्णो कार्योकी प्रशंसा करना सो मिथ्यादशेन क्रिया है १ 

(२४) अप्रत्याख्यान क्रिया---जो त्याग करने योग्य हो उसका 


त्याग न करना सो अप्रत्याख्यान क्रिया है । ( प्रत्याख्यानका अर्थ त्याग है, 


विषयोके प्रति आसक्तिका त्याग करनेके बदले उसमें आसक्ति करना सो 
अप्रत्याख्यान है ) ट 


नोट:--नं> १० की क्रियाके नीचे जो नोट है वह नं० ११५ से 
२५ तककी क्रियासे भी लागू होता है ॥ 


हध्याय ६ सूत्र £-६-७ ५०३ 


नं० ६ से २५ तककी क्रियाओंमगें आत्माका अशुभभाव है। अशुभ- 
भावरूप जो सकषाय योग है सो पाप आसूवका कारण है, परन्तु जड़ 
भन, वचन या शरोरकी क्रिया है सो किसी आखस्रवका कारण नहीं । भावा- 
सूवका निमित्त पाकर जड़ रजकणरूप कम जीवके साथ एक' क्षेत्रावगाह- 
रूपसे बंधते हैं । इन्द्रिय, कषाय तथा अन्नत कारण है और क्रिया उसका 
कार्य है ॥। ५ ॥ 


आखबरें विशेषता-( हीनाधिकता ) का कारण 
तीद्रमन्दज्ञाताज्ञातमावाधिकरण वीर्य विशेषे- 
भ्यस्तह्िशेषः ॥ ६ ॥ 
श्र्थे:---[ तीन्रमंदज्ञाताज्ञातभावाधिकरण वीर्य विशेषेस्यः || तीन्न- 
भाव, मंदभाव, शञातभाव, अज्ञावभाव, अधिकरणविशेष और वीयेंविशेषसे 
[ तहिशेषः ] आसूवसे विद्येषता-हीनाधिकता होती है । 
टीका 
तीत्रमाव---प्रत्य्त बढे हुये क्रोधादिके द्वारा जो तीन्नरूप भाव 
होता है वह तीन्नभाव है । ु 
संदसाव---केंषायोकी मंदतासे जो भाव होता है उसे मंदभाव 
कहते है। 
शातभाव 


भाव है । 
अज्ञातमाव---बिनाजानेअसावधानीसे प्रवततता सो अज्ञातभावष है । 


अधिकरण---जिस द्वव्यका आश्रय लिया जावे वह अधिकरण है । 
वीरय---हरव्यकी स्वश्क्ति विशेषकों वीयें (-बल ) कहते हैं ॥६॥ 
अब अधिकरणके भेद बतलाते हें 


अधिकरणं जीवाउजीवाः ॥७॥ 


_ जानकर इरादापूर्वक करनेमें आनेवाली श्रद्नत्ति ज्ञात- 
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अर्थे--- | अ्धिकररां ] श्रधिकरण [जीवाइजीवाः] जीवद्रव्य और 
अ्रजीवद्र्य ऐसे दो भेद रूप है; इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि आत्मामें जो 
कर्मास्रव होता है उसमें दो प्रकारका निमित्त होता है; एक जीव निमित्त 
ओर दूसरा अजीब निमित्त । 
टीका 
१--यहाँ अधिकरणका अर्थ निमित्त होता है। छट्ठ सूचमें आख्रव 
की तारतम्यताके कारणमें “अधिकरण”' एक कारण कहा है। उस अधि- 


करणाके प्रकार बतानेके लिये इस सूचमें यह बताया है कि जीव अजीव 
वर्माखवमें निमित्त हैं । 


२---जीव और अजीवके' पर्याय अधिकरण है ऐसा बतानेके लिये 
सूत्रमें द्विवचनका प्रयोग न कर बहुवचनका प्रयोग किया है । जीव अजीव 
सामान्य अधिकररण नहीं किन्तु जीव-अजीवके विशेष (-पर्याय ) अधिकरण 
होते है । यदि जीव अ्रजीवके सामान्यकोी अधिकरण कहा जाय तो सर्वे 
जीव भर सर्वे अजीव अधिकरर हों । कितु ऐसा नहीं होता, क्योंकि जीव- 
अजीवकी विशेष---पर्याय विशेष ही अधिकरण स्वरूप होती है ॥ ७॥ 
जीव-अधिकरणके भेद 


आये संरंभसमारंभारंमयोगरूतकारितानु मत-- 
कषायविशेषेख्रिश्निस्त्रिश्वतुश्वेकशः ॥| ८ ॥ 


अर्थे:---] आशय ] पहला श्रर्थाव्‌ जीव अधिकरण-आसूव 
[ संरस्भ समसारंभारंभ योग, कृतकारितानुसतकथषाय विद्ेषेः च ] 
संरंभ-समारंभ-आरंभ, मन-वचन-कायरूप तीन योग, कृत-का रित-अनुमोदना 
तथा क्रोधादि चार कषायोंकी विशेषता से [ ऋिः ज्रिः न्रिः चतुः ] 
३>८३२८३२०८४ | एकद्ा: | १०८ भेदरूप है । 


टीका 


सरंभादि तीन भेद हैं, उन प्रत्येकमें मन-वचन-काय ये तीन भेद 
लगानेसे नव भेद हुये; इन प्रत्येक भेदमे कृत-कारित- अनुमोदना ये तीन भेद 
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लयानेसे २७ मेद हुये और इन भत्येकमें क्रोध-मान-माया-लोभ ये चार भेद 
लगानेसे १०८ भेद होते है। ये सब भेद जीवाधिकरण आश्रवके हैं । 

सूत्रमे च शब्द अनस्तानुबन्धी, अभ्रत्याख्यान, प्रत्याख्यान और 
संज्वलन कषायके चार भेद बतलाता है । 

अनन्ताजुबन्धी कषाय---जिस कषायसे जीव अपने स्वरूपाचरण 
चारिन प्रगट न कर सके उसे अनन्तानुबन्धी कषाय कहते हैं श्रर्थाव्‌ जो 
प्रात्माके स्वरूपाच रण चारित्रको घाते उसे अनन्‍्तानुबन्धी कषाय कहते हैं । 

अनन्त संसारका कारण होनेसे मिथ्यात्वको अनन्त कहा जाता है; 
उसके साथ जिस कषायका बध होता है उसे अनन्तानुबन्धी कषाय कहते हैं । 

अप्रत्याख्यान कषराय---जिस कषायसे जीव एकदेशरूप संयम' 
(-सम्यर्दष्टि श्रावकके ब्रत ) किचित्‌ मात्र भी श्राप्त न कर सके उसे 
अप्रत्याख्यान कषाय कहते है । 

प्रत्यारख्यान कषाय---जीव जिस कषायसे सम्यग्दशेन पुर्वंक सकल 
संयमको ग्रहरा न कर सके उसे प्रत्याख्यान कंषाय कहते है । 

संज्वलन फपाय---जिस कषायसे जीवका संयम तो बना रहे 
परन्तु छुद्ध स्वभावमे-शुद्धोपयोगमे पूर्युछूपसे लीन न हो सके उसे सज्वलन 


कषाय कहते हैं । 
संरंभ--वि सी भी विकारी कार्यके करनेके संकल्प करनेको संरंभ 

कहा जाता है । ( संकल्प दो चरहका है १-मिथ्यात्वरूप संकल्प, 

२-अस्थिरतारूप संकल्प ) 
समारम्भ--उस चिरय 


समारम्भ कहा जाता है । 
आरम्भ---उस कार्यके प्रारम्भ करनेको आरम्भ कहा जाता है । 


कृत---स्वय करनेके भावकों कृत कहते हैं । 
कारिव---इसरेसे करानेके भावको कारित कहते हैं । 
अूनुमत--जों दूसरे करें उसे भला समझता सो अनुमत है ॥5॥। 


६४ 


यिके अनुसार साधन मिलानेके भावकों 
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अजीवाधिकरण आख़बके भेद बतलाते हें 


| 2० पी ' क 


नेरव॑द॑नानिक्षेपसंयो गनिसर्गा; हिचतुहित्रिभेदाः 
परम 0६७ 


श्र्थ:---[ परस्‌ ] दूसरा श्रजीवाधिकरण आसूव [ निर्वेतेंना दि] 
दो प्रकारकी निवंतेता, [निक्षेप चतुः] चार प्रकारके निक्षेप [संयोग हि] 


दो प्रकारके संयोग और [ निसर्गाः तिभेंदा: ] तीन प्रकारके निसर्ग ऐसे 
कुल ११ भेदरूप है । 
टीका 


'निवेतेना--- रचना करना--निपजाना सो निर्वेत्तना है, उसके दो 
भेद हैं: १-शरीरसे कुचेष्टा उत्पल करना सो देहदु:प्रयुक्त निवंर्तेा है 
झौर २-शस्त्र इत्यादि हिसाके उपकरणकी रचना करना सो उपकररा 
निवेतेंनमा है। अथवा दूसरी तरहसे दो भेद इस तरह होते हैं:----१-पाँच 
प्रकारके दारीर, सन, वचन, दवासोछवासका उत्पन्न करना सो मूलगुरखा 
निवेतेता है भर २-काष्ट, मिट्टी, इत्यादिसि चित्र आदिकी रचना करना 
सो उत्तरगुण निवेतेता है । 

निक्षेप---त्रस्ठुको रखनेको (-घरनेको ) निश्लेष कहते हैं, उसके 
चार भेद हैं:---१-बिना देखे वस्तुका रखना सो अश्रप्रत्यवेक्षित निषफ्षेपाधि- 
कररा है; २-यत्नाचार रहित होकर वस्तुको रखता सो दुःप्रमृष्टनिक्षेपा- 
घिकररा है, ३-भयादिकसे या अन्य कार्य करनेकी जल्दीमे पुस्तक, कमडलु, 
छारीर या शरीरादिकके सेलको रखना सो सहसानिक्षेपाधिकरण है और 
४-जीव है या नही ऐसा बिना देखे और बिना विचार किए शीकघ्रतासे 
पुस्तक, कमडलु, शरीर या शरीरके मैलको रखना और जहाँ वस्तु रखनी 
चाहिये वहाँ न रखना सो अनाभोगनिक्षेपाधिकरण है । 

सेंयोग--मिलाप होना सो सयोग है; उसके दो भेद है, १-भक्त- 

पान संयोग ओर २-उपकर रु संयोग ॥ एक आहार पानीको दूसरे आहार 
पानीके साथ सिला देना सो भक्तपान संयोग है, और ठंडी पुस्तक, कमंडलु, 
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दरीरादिकको घछूपसे गरम हुई पीछी आदिसे पोछना तथा झोघना सो 
उपकरण संयोग है । 

निसर्ग---भ्रवर्ततको निसग कहते हैं, उसके तीन मेद हैं १-मनको 
प्रवर्ताना सो मन निसगे है, २-वचनोको प्रवर्ताना सो वचन निसय॑ है और 
३-शरी रको प्रवर्ताना सो काय निसमय॑ है । 

नोट:---जहाँ जहाँ परके करने करानेकी बात कही है वहाँ वहाँ 
व्यवहार कथन समभना । जीव परका कुछ कर नही सकता तथा पर 
पदार्थ जीवका कुछ कर नही सकते, किन्तु मात्र निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 
दिखानेके लिये इस सूचका कथन है ॥&॥। 

यहाँ तक सामान्य आख़बके कारण कहे; अब विशेष आख़वके 
कारण वर्णित करते हैं, उसमें प्रत्येक कर्म के आख्रवके कारण बतलाते हैं- 


ज्ञनावरण और दर्शनावरणके आख्रवका कारण 
तत्प्रदोषनिह्नवमात्सर्यान्तरायासादनो पघाता 
ज्ञानदर्शनावरणयोः ॥१०॥ 


श्र्ं:--[ तत्प्रवोष निक्रव सात्स्यातराया सादनोपघाताः |] 
ज्ञान और दर्शनके सम्बन्धमे करनेमे आये हुये प्रदोष, निक्वव, मात्सयें, 
झ्रतराय, आसादन और उपघात ये [ ज्ञानवद्यंनावरणयोः ] ज्ञानावरण 
तथा वह्ांनावरण कर्मास्‌वके काररा हैं । 
टीका 
१, प्रदोष---सोक्षका कारण अर्थात्‌ मोक्षका उपाय तत्त्वज्ञान है, 
उसका कथन करनेवाले पुरुषकी पश्रद्यंसा न करते हुये अन्तरज्जमे जो दुष्ट 
परिणाम होना सो प्रदोष है । 
निहव---वस्तुस्वरूपके ज्ञानादिका छुपाना-जानते हुये भी ऐसा 


कहना कि मैं नही जानता सो निह्लव है । 
मात्सय--वस्तुस्वरूपके जानते हुये भी यह विचारकर किसीको न 
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पढ़ाना कि “यदि मैं इसे कहूँगा तो यह पंडित हो जायगा” सो मात्सये है ु 
अतराय---यथाथे ज्ञानकी प्राप्तिमें विध्त करना सो अंतराय है | 
आसादन---परके द्वारा प्रकाश होने योग्य ज्ञानको रोकना सो 
झासादन है । 


उपघात---यथाथें प्रशस्त ज्ञानमे दोष लगाना अथवा प्रशसा योग्य 
ज्ञानकोी दूषण लगाना सो उपघात है। 

इस सून्रमें 'तत्‌' का अर्थ ज्ञान-दर्शंन होता है । 

उपरोक्त छह दोष यदि ज्ञानावरण सम्बन्धी हों तो ज्ञानावरणके 
निमित्त हैं और दशेनावरण सम्बन्धी हों तो दर्शेनावरणके निमित्त हैं । 

२---इस सूत्रमें जो ज्ञानावरण-दर्शोनावरणा कममंके आसूचके छह 
कारण कहे हैं उनके बाद ज्ञानावरणाके लिये विशेष कारण श्री तत्त्वार्थ- 
सारके चौथे अध्यायकी १३ से १६ वी गाथामे निम्नप्रकार दिया है:-- 

७--तत्वोका उत्सूत्र <दथन करना । 

८---तत््वका उपदेश सुननेमे अन्नादर क़रना । 

६---त त्त्वोपदेश सुननेमे आलस्य रखना । 

१०--लोभ बुद्धिसे शास्प्ष बेचना । 

११-अपनेको-निजको बहुश्नुतज्ञ (-उपाध्याय) मानकर अभिमा नसे 
मिथ्या उपदेद देना । 


१२-अध्ययनके लिये जिस समयका निषेध है उस समयमें 
( अकालमे ) शास्त्र पढना । 


१३-सच्चे श्राचायें तथा उपाध्यायसे विरुद्ध रहना । 
१४-तत्त्वोमें श्रद्धा न रखनत । 

१५-तत्त्वोका अनुचितन न करना | 

१६-सर्वज्ञष भगवानक झासनके प्रचारमे बाधा डालना । 
१७-चहुक्षुत ज्ञानियोंका अपमान करना । 
८-तल्वज्ानका अभ्यास करनेमे शठता करना | 
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३-यहाँ यह वात्पयें है कि जो काम करनेसे अपने तथा दूसरे के 
तत्वज्ञानमे बाधा आवबे या मलिनता हो वे सब ज्ञानावरण कम्मंके आसचके 
कारण हैं। जैसे कि एक ग्रंथंक असावधानीसे लिखने पर किसी पाठकों 
छोड देना अथवा कुछ का कुछ लिख देना सो ज्ञानावरण कमेंके आसृवका 
कारण होता है | ( देखो तत्त्वार्थेंसार पृष्ठ २००-२०१ ) 

४-और फिर दर्शनावरणाके लिये इस सूत्रमे कहे गये छह कारणों 
के पदचात्‌ अन्य विद्येष कारण श्रो तत्त्वार्थंसारके चोथे अ्रध्यायकी १७-१८ 
१६ वी गाथामे निम्नप्रकार दिये हैः-- 

७-किसी की श्रांख निकाल लेना ( ८ ) बहुत सोना (€ ) दिनमे 
सोना ( १० ) नास्तिकपनकी भावना रखना ( ११ ) सम्यर्द्नमे दोष 
लगाना ( १२ ) कुतीर्थेबालोको प्रशंसा करना ( १३ ) तपस्वियों (दिग- 
स्वर मसुनियों ) को देखकर ग्लामि करना-ये सब दर्शेनावरण कर्मेके 
श्रासृवके काररा हैं । 

9. शंका--नास्तिकपनेक्री वासना आदिसे दशंनावरणका आसूच 
कैसे होगा, उनसे तो दर्शन मोहका श्रासृव होना सभव है क्योकि सम्यर- 
दर्शनसे विपरीत कार्योके द्वारा सम्यग्दर्शन मलिन होता है न कि दर्शोन- 
उपयोग । 
समाधान---जैसे बाह्य इन्द्रियोसे श्रूतिक पदार्थोका दर्शन होता 
है वैसे ही विशेषज्ञानियोके श्रमूत्तिक आत्माका भी दर्शन होता है, जैसे सर्च 
ज्ञानोमे झ्रात्मज्चान अधिक पृज्य है बसे ही बाह्य पदार्थोके दर्शव करने से 
श्रतर्देर्शन श्र्थात्‌ श्रात्सदरोन अधिक पूज्य है । इसीलिये भात्मद्शे नमे बाघक 
कारराो को दश्शो नावरण कमंके आसूबका कारण मानना अनुचित नही है । 
इसप्रकार नास्तिकपनेकी मान्यता आदि जो कारण लिखे हैं वे दोष दर्शता- 
चरण कर्म के आसूबके हेतु हो सकते है ? (देखो तत्वार्थेत्लार छछ२० १०२०२ ) 

यद्यपि आयुकर्म के श्रतिरिक्त अन्य सात कर्मोका झ्ासूव प्रत्ति समय 
तथापि प्रदोषादिभावोके द्वारा जो ज्ञानावरणादि खास-विश्येप 


हुवा करता है 
बताया है वह स्थितिवध और अनुभागवधकी अयेक्षारे 


कमंका बघ होना बत 
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समझना अर्थात्‌ प्रकृतिबंध और प्रदेशबंध तो सब कर्मोका हुआ करता है 
किंतु उस समय ज्ञानावरणादि खास करम्मका स्थिति और अनुभागवंध 
विशेष अधिक होता है ॥] १० ॥ 
असाता चेदनीयके आख्रचक्े कारण 
दुःखशोकतापाकन्दनवधपरि देवना नया त्म - 
व 
परोभयस्थानान्यसद्ठग यस्य ॥ ११ ॥ 
प्रयुं---[ झआत्मपरोभयस्थानानि | अपनेमें, परमे और दोनोंके 
विषयमें स्थित | दुःखशोफतापाक्रंदनवघपरिदेवनानि | दु.ख, शोक, ताप, 
आक्रंदन, वध और परिदेव ये [ श्रसद्वे्चस्य ] असातावेदनीय कमंके 
आसूवके कारण हैं । 
दीका 
१, दुःख---भीड़ारूप परिणाम विश्येषकों दुःख कहते है । 
शोक--अपनेको लाभदायक मालूम होनेवाले पदार्थका वियोग 
होने! पर विकलता होना सो शोक है । 
ताप---ससारमें श्रपनी निदा आदि होने पर पदचाताप होना । 


आक्रेदन--परचात्तापसे अश्वुपात करके रोना सो आक्रंदन है । 

बंध---प्राणोंके वियोग करने को वध कहते हैं । 

परिदेव----संक्लेश परिणासोके कारणसे ऐसा रुदन करना कि 
जिससे सुननेवालेके हृदयमें दया उत्पन्न हो जाय सो परिदेवन है । 


यद्यपि शोक ताप आदि दु.खके ही भेद हैं तथापि दुःखकी जातियाँ 
बतानेके लिये ये दो भेद बताये हैं ॥ 


२--स्वयंको, परको या दोनोंको एक साथ दुःख छशोकादि उत्पन्न 
करना सो असातावेदनीय कमके आसूबका कारण होता है। 

प्रक्ष--शदि दुःखादिक निजमें, परमें, या दोनोंमें स्थित होने से 
असातावेदनीय कमेंके आसूबका कारण होता है तो अछ्ठेन्च मतके मानने- 
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वाले जीव केश्-लोंच, भ्रनशन तप, आतपस्थान इत्यादि दुःखके भिमित 
स्वयं करते हैं मौर दूसरों को भी वैसा उपदेश देते है तो इसीलिये उनके 
भी असातावेदनीय कर्मेका आसूब होगा । 
उचर----3ही, यह दृषण नहीं है । यह विशेष कथन ध्यानमें' 
रखना कि यदि श्ंतरंगक्रोधादिक परिय्थामोंके झ्ावेशपुर्वक' खुदको, दूसरे 
को या दोनोंको दुःखादि देनेका भाव हो तो ही वह भअ्रसातावेदनीय कमके 
आसूवका कारण होता है। भावार्थ यह है कि अ्ंतरंग क्रोधाविके वश 
होने से आत्माके जो दुःख होता है वह दुःख केशलोंच, अनशनतप या 
अआ्रातापयोग इत्यादि घारण करनेमे सम्यग्दष्टि छुनिके नही होता, इसलिये' 
उनके इससे असातावेदनोीयका आसूव नही होता, वह तो उनका शरीरके 
प्रति वेराग्यभाव है । 
यह बात दृष्टांत द्वारा समफाई जाती हैः--- 
दृष्ठांत----जं से कोई दयाके श्रभिप्रायवाला-दयालु और शल्यरहित 
वैद्य संयमी पुरुषके फोड़ेको काठने या चीरनेका काम' करता है और उस 
पुरुषको दुःख होता है तथापि उस बाह्य निमित्तमाचके कारण पापवध 
नही होता, क्योकि वेय्यके भाव उसे दुःख देने के नही है । 
सिद्धांत---नैसे ही संसार सबन्‍्धी महा दुःखसे उद्विग्न हुये झुनि 
संसार सम्बन्धी महादुःखका अभाव करनेके उपायके प्रति लग रहे है, उनके 
संक्लेश परिणामका अभाव होनेसे, शास्त्रविधान करनेमे आये हुये कार्योमि 
स्वयं प्रवतंनेसे या दूसरोंको प्रवर्तानेसे पापबन्चः नहीं होता, क्योकि उनका 
अभिप्राय दुःख देने का नहीं; इसलिये वह असातावेदनीयके आासूवके 
कारण नही हैं। 
३---इस क्रत्रका सिद्धांत 
बाह्य निमित्तोके अनुसार आसूब या वंघ नही होता, किन्तु जीव 
स्वयं जैसा भाव करे उस भावके अनुसार श्रासूच और वंध होता है । यदि 
जीव स्वय विक्रारभाव करे तो वंव हो श्रौर विकारमभाव न करे तो वन्ध 


नही होता ॥॥ १६१ ॥ 
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सातावेदनीयके आखवके कारण 
मूतव्रत्यनुकम्पादानसरागसंयमादियोगः ज्ञान्तिः 
शोचमिति सद्ठ स्य ॥ १२ ॥ 


श्रथें--[ भूतब्रत्यनुकंपा ] भ्रारिययोंके प्रति और ब्नतधारियोंके प्रति 
अनुकपा---दया [ दान सराग संयमसादियोगः |] दान, सराग संयमादिके 
थोग, [ क्षांतिः शौचमिति ] क्षमा और झोच, अहँतभक्ति इत्यादि 
[ सह्देदस्थ ] सातावेदनीय कमेंके आसूवके कारण हैं । 


टीका 

१, भूत>चारों गठियोंके प्राणी । 

च्रती -- जिन्होंने सम्यग्दशंन पूर्वक अ्रणुत्त या महात्रत घारण 
किये हों ऐसा जीव; 

इन दोनों पर अनुकम्पा---दया करना सो श्रृतन्नत्यनुकम्पा है। 

प्रश्न---जब कि “भूत” कहने पर उसमें समस्त जीव आगये तो 
फिर 'ब्रती' बतलाने की क्‍या आवश्यक्ता है ? 

उचर---सामान्‍य प्रारिणयोसे ब्रती जीबोंके प्रति अनुकंपा की विशे- 
षता बतलानेके लिये वह कहा गया है; ब्रती जोीबोंके प्रति भक्ति पुववेक 
भाव होना चाहिये । 

दान -- दु खित, भूखे श्रादि जीवोके उपकारके लिये धन, भौषधि, 


आहारादिक देना तथा ब्रती सम्यग्दष्टि सुपात्र जीवोको भक्ति पूर्वक: दान 
देना सो दान है । 


सरागसंयम -- सम्यर्दशे न पूर्वक चारिन्के घारक मुनिके जो महा- 
त्रतरूप शुभभाव है संयमके साथ वह राग होनेसे सराग संयम' कहा जाता 
है। राग कुछ संयम नही; जितना वीतरागभाव है वह संयम है । 


२, प्रश्न---चारित्र दो तरहके बताये गए हैं ( १) वीतरा्ग 
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'तारित्र और दूसरा सराग चारित्र; और चारित्र बन्धका कारण नहीं है 
तो फिर यहाँ सराग संयमको आख़व और बन्धका कारण क्यों कह है ? 
उचर---जहाँ सराग पंयमको बन्धका कारण कहा वहाँ ऐसा 
समभता कि वास्तवमें चारित्र ( संयम ) बन्धका कारण नहीं, किन्तु जो 
राग है वह बन्धका कारण है। जैसे---चावल दो तरहके है---एक तो भूसे 
सहित ओर दूसरा भूसे रहित; वहाँ भूसा चावलका स्वरूप नही है किन्तु 
चावलमें वह दोष है । श्रव यदि कोई सयाना पुरुष भ्ूसे सहित चावलका 
सम्मह करता हो उसे देखकर कोई भोला मनुष्य भुसेको ही चावल मानकर 
उसका संग्रह करे तो वह निरर्थेक खेदखिन्न ही होगा । वेसे ही चारित 
( सयम ) दो सेदरूप है-एक सराग तथा दूसरा वीतराग । यहाँ ऐसा 
समभना कि जो राग है , वह चारित्रका स्वरूप नही किन्तु चारित्रमें वह 
दोष है । श्रव यदि कोई सम्यस्ज्ञानी पुरुष प्रशस्त राग सहित चारित्रकों 
घारण करे तो उसे देखकर कोई प्रज्ञानी प्रशस्त रागको ही चारित्र 
मानकर उसे घाररण करे तो वह निरथेक, खेदखिन्न ही होगा । 
/। "(६ देखो सस्ती अंथमालाका भोक्षमार्गे प्रकाशक अ० ७ पृष्ठ ३६० 
; घथा पाटनी अन्थमाला श्री समयसार पुष्ठ ५५८ ) 
मुनिको चारित्रभाव मिश्ररूप है; कुछ तो वीतराग हुआ है और 
कुछ सराग है; वहाँ जिस अ्रंशसे ज्नीतराग हुआ है उसके द्वारा तो सवर है 
और, जिस अंशसे सराग रहा है उसके द्वारा बन्ध है । सो एक भावसे तो 
दो कार्य 'वने किन्तु एक प्रदास्त राग ही से प्रुण्यात्रव भी मानना और 
संवर-निजरा भी मानना वह भ्रम है। अपने मिश्र भावमें ऐसी पहिचान 
सम्यग्दृष्टिकि ही होती है कि 'यह सराग्रता है और यह वीत्तरागत्ता है । 
इसी लिये ये अवशिष्ट सरायग भावको हेयरूप श्रद्धान करते हैं । मिथ्याहृष्टिके 
ऐसी परीक्षा न होनेसे सराग भावमे संवरका भ्रम' ढवारा अ्रशस्त-रागरूप 
कार्यकोी उपादेय मानता है। ( देखो मोक्षमार्गं प्रकाशक प्रष्ठ ३३४-३३५ ) 
इसतरह सरागर्सयममे जो महान्नरतादि पालन करनेका शुभभाव है 
वह आख्रव होनेसे बन्धका कारण है किन्तु जितना निर्मेल चारित्र प्रगट 
हुआ है वह बन्धका कारण नही है । 
दर 
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३--इस सूत्रमें “आदि” छाब्द है उसमें संयमासंयम, श्रकामनिजें रा, 
आऔर बालतपका समावेश होता है । 

संयमासंयम-- सम्यर्दृष्टि श्रावकके त्रत | 

अकामनिर्जरा--पराधीवतासे-( अपनी बिना इच्छाके ) भोग 
उपभोगका निरोध होने पर संक्नेशता रहित होना अर्थात्‌ कपायकी मंदता 
करना सो अकामनिजेरा है । 


बालतपू---मिथ्यादृष्टिके मंद कषायसे होनेवाला तप । 

४--इस सूत्रमें 'इति” छाब्द है उसमें भ्ररहन्तका पूजन, बाल, बुद्ध 
था तपस्वी मसुनियोंकी वेयावृत्य करनेमनें उद्यमी रहना, योगकी सरलता और 
विनयका समावेश हो जाता है । 


योग---शुभ परिणाम सहित निर्दोष क्रियाविशेषको योग कहते हैं । 
क्षांति---शुभ परिखणखामकी भावनासे क्रोधादि- कषायमें होनेवाली 
तीवज्ताके अभावको क्षांति ( क्षमा ) कहते हैं । 


शौच----शुभ परिरणाम पूर्वक्र जो लोभका त्याग है सो शौच है । 
वीतरागी निविकल्प क्षमा और शौचको “उत्तम क्षमा! और “उत्तम शौच” 
कहते है, वह आसत्रवका कारण नही है। 


अब अनंत संसारके कारणीभरूत दशनमोहके आश्रवके कारण कहते हैं' 
केवलिश्रुतसं घधम देवावर्णवादो दर्शनमोहस्य ॥१ श।। 


झ्र्थें“--[ केवलिश्रुतसंघधर्मंदेवावरंचादः ] केवली, श्रुत, संघ, धर्म 
जौर देवका अवशोवाद करना सो [ दर्शावसोहस्य ] दर्शन मोहनीय कमेके 
आश्रवके कारण हैं । 


टीका 


१, अवर्णवाद-जिसमें जो. दोष न हो उसमें उस दोषका आरोपर्प 
करना सो अवर्रावाद है । 


केवलित्व, मुन्तित्व और देवत्व ये आत्माकी ही भिन्न भिन्न अवस्था- 
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मोंके स्वरूप हैं। श्ररिहंत, सिद्ध, भाचार्य, उपाध्याय और मुनि ये पाँचों 
पद निम्धयसे,आत्मा ही हैं ( देखो योगीन्द्रदेवककत योगसार गाथा १०४, 
परमात्मभ्रकाश- एइछ ३६३, ३६४ ) इसीलिये उनका स्वरूप समभकनेमें यदि 
भूल हो और वह उनमें न. हो ऐसा दोष कल्पित किया जाय तो झ्ात्माका 
स्वरूप न समसे, और मिथ्यात्वभावका पोषण हो। घम्म झात्माका स्वभाव 
है इसलिये घर्मं सम्बन्धी म्ुठी. दोष कल्पना करना सो भी महान दोष है । 
२--श्रुतका श्रर्थ है शात्र, वह जिज्ञासु जीवोंके आत्माका स्वरूप 
समभनेमें निमित्त है, इसीलिये मुम्ुक्षुओंकोी सच्चे शास्प्षोंके स्वरूपका भी 
निर्णय करना चाहिये । 
३-केवली भगवानके अवर्णवादका स्वरूप 
मु (१) भूख और प्यास यह पीड़ा है, उस पीड़ासे दुःखी हुए जीव' ही 
आहार लेनेकी इच्छा करते हैं। भूख और प्यासके कारण दुःखका अनुभव 
होना सो आतंध्यान है। केवली भगवानके सम्पूर्णो ज्ञान और अनन्त सुख 
होता है तथा उनके परम' छुकक्‍लध्यान रहता है। इच्छा तो वतेमानमे 
रहनेवाली दशाके श्रति. देष और परवस्तुके प्रति रागका अ्रस्तित्व सूचित 
करती है, केवली भगवानके इच्छा ही नही होती, तथापि ऐसा मानना कि 
केवली भगवान अजन्नका श्राहार ( कवलाहार ) करते हैं यह न्याय विरुद्ध 
है । केवली भगवानके सम्पूरों वीय॑ें प्रगट हुआ होनेसे उन्तके भूख और प्यास 
की पीड़ा ही नहीं होती, और अनन्त सुख प्रयट होनेसे इच्छा ही नही 
होती । और बिना इच्छा कवल आहार कैसा ? जो इच्छा है सो दुःख 
है-लोभ है इसलिये केवली भगवानमे आहार लेनेका दोष कल्पित करना 
सो केवलीका और गपने छुद्ध स्वरूपका अवर्णंवाद है | यह दर्शनमोहनीय- 
कर्मके आखस्रवका कारण है अर्थात्‌ यह अनन्त संसारका कारण है। 

(२) आत्माको वीतरागता और केवलज्ञान प्रगट होनेके बाद 
शरीरमे शौच या दूसरा कोई दर्द (रोग) हो और उसकी दवा लेने या दवा 
लानेके लिये किसीको कहना यह अशक्य है&8 दवा लेनेकी इच्छा होना गौर 

# तीर्थद्धूर भगवानके जन्मसे ही मलमूत्र नही होता और समस्त केवलो 
भगवानोके केवलज्ञान होनेके बाद रोग, आहार-निह्ठार भादि नही होता । 


भ्श्द मोक्षशास्त्र 


दवा लानेके लिये किसी शिष्यको कहना ये सब दुःखका अस्तित्व सूचित 
करता है, अनन्तसुखके स्वामी केवली भगवानके शआ्राकुलता, विकल्प, लोभ, 
इच्छा या दुःख होनेकी कल्पना करना अर्थात्‌ केवली भग्रवानकों सामान्य 
छत्मस्थकी तरह मानना न्याय विरुद्ध है । यदि आत्मा अपने यथार्थ स्वरूप 
को समभे तो आत्माकी समस्त दह्याओंंका स्वरूप ध्यानमें आा जाय । 
भगवान छुझस्थ मुनिदशामें करपात्र ( हांथमें भोजन करेनेवाले ) हँंते हैं 
ओर आहारके लिये स्वयं जाते हैं किन्तु यह अ्रशक्य है:कि केवलज्ञान 
होनेके बाद रोग हो, दवाकी इच्छा उत्पन्न हो और वह लानेके लिये 
शिष्यको श्रादेश दें। केवलज्ञान होने पर शरीरकी दश्या उत्तम होती है 
ओर हारीर परम ओदारिक रूपमे परिणमित हो जाता है । उस हशरीरमें 
रोग होता ही नही । यह अबाधित सिद्धान्त है कि 'जहाँ तक राग हो वहाँ 
तकु रोग हो, परन्तु भगवानको राग नहीं है इसी कारण उनके छरीरके 
रोग भी कभी होता ही नही । इसलिये इससे विरुद्ध मानना सो अपने 
आत्मस्वरूपका और उप्चारसें अनन्त केंवली भगवन्तोंका अवरशंवाद है। 

(३), किसी भी जीवके गृहस्थ दश्यामें केंवलज्ञान प्रगट होता हैं ऐसा 
सानना सो बंडी भूल है । ग्हस्थ दशा छोड़े बिना भावसांधुत्व आरा ही नहीं 
सकता, भाचसाधुत्व हुए बिना भी केंवलज्ञार्न कैसे प्रगट हो संकता है ? 
भावसाधुत्व छठ्ट सातवें शुरास्थानमें होता है और केवलज्ञान तेरहंवें 
शुणस्थानमें होता हैं इसलिये ग्ृहस्थ दशामें कमी भी किसी जीवके केंबल- 
शान नही होता । इससे विरुद्ध जो सान्यता हैं सो अपने आत्माके हुद्ध 
स्वरूपका और उपचारसे अ्रनन्तं केवली भ॑गवानोंका अ्रवर्सवाद है। 

(४) छद्मस्थ जीवोंके जो ज्ञान-दर्शेच्च उपयोग होता है वह ज्ञेय 
सनन्‍्प्ुख होनेसे होता है, इस दशामें एक जेयसे हटकर दूसरे ज्ञेयकी तरंफ 
प्रचृत्ति करता है, ऐसी प्रवृत्ति बिना छच॑स्थ जीवकं ज्ञान प्रवृत्त नही होता; 
इसीसे पहले चार ज्ञान पर्यतके कथनमे उपयोग झब्दका अ्रयोग उसंके प्रैथ॑ 
के अनुसार (--'उपयोग” के अन्वयार्थेके अनुसार ) कहा जा सकता है; परंतु 
कंवलज्ञान ओर कंवलदंशेन तो अखण्ड अविच्छिन्न है; उंसको ज्ञेय सन्मुख 
नही होना पड़ता अंर्थातु केवेलज्ञान और कंवलंदशंनेको एक ज्ञेयसे हटकर 
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दूसरे ज्ञेयेकी तरफ नहीं लगाना पड़ता, केवली- भगवानके केवलदर्शन और 
केवलज्ञान एक साथ हो होते हैं। फिर भी' ऐसा मानना -सो- मिथ्या 
मॉन्यिता-है कि “केंवली भगवानके तथा सिद्ध भगवानक्रेडजिस समग्न ज्ञानो- 
पयोग होता तब दर्शनोपयोग' नही होता और जब * दरशशनोपयोग होता- हैः 
तंब ज्ञानोपयोग नही होता ।” ऐसा माचना कि “केवली- भगवानको तथा- 
सिद्ध भगवांनको ' केवलज्ञान प्रगठ होनेके-बाद-जो अनन्तकाल है-उसके. 
अर्धकांलमें ज्ञानके कार्य बिना और अर्द्धेकालःदश नके +काये, बिना व्यतोत 
करना पड़ता है” ठीकहै, क्या ? नही, यह मान्यता भी, न्याय, विरुद्ध ही है, 
इसलिये ऐसी खोटी (-सिथ्या) सान्यता रखना सो अपने आत्माके छुद्ध 
स्वरूप का और उपचार से अनन्त केवली भगवानोंका अवरुवाद है ।_ 


( ५ ) चतुर्थ गुशस्थान---( सम्यग्दशंन ) साथ ले जाने वाला 
झात्मा पुरुषपर्यायेमें ही जन्मता.है स्त्री रूपमें कभी भी पैदा नहीं होता; 
इसी लिये स्ली रूपसे कोई तीर्थंकर नही हो सकता, क्योंकि तीर्थंकर होने 
वाला आत्मा सम्यश्दशंन सहित ही जन्मता है और इसीलिये वह पुरुष ही 
होता है ॥ यदि ऐसा मानें कि किसो कालमें एक स््री तीर्थंकर हो तो भ्रूतत 
झौर भविष्यकी अपेक्षासे (-चाहे जितने लम्बे समयमें हो तथापि ) भनंत 
स्तियाँ तीर्थंकर हों और इसी कारण यह सिद्धांत भी टूट जायगा कि 
सम्यग्दशेंन सहित आत्मा स्री रूपसें पेदा नही होता; इसलिये स्त्री को 
तीथैकर मानना सो मिथ्या मान्यता है और ऐसा मानने वाले ने' आत्मा 


को छुद्ध दशाका स्वरूप नही जाना । वह यथार्थमें श्रपने' छुद्ध स्वरूप का 
झोर उपचारसे अनन्त केवलो भगवानोंका अवरणंवाद है। 


( ६ ) किसी भी कर्मश्रमिकी स्लीके प्रथमके तीन उत्तम संहननका 
उदय ही नही होता,क#जब जीवके केवलज्ञान हो तब पहला ही संहनन होता 
है ऐसा केवलज्ञान ओऔर पहले संहचनके निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है ।ख््ी 
के पाँचवें ग्रुणस्थानसे ऊपरको अवस्था प्रगट नहीं होती, तथापि ऐसा मानना 
कि स्रीके दरीरवाच जोचको उसी भवसे केवल़ज्ञान होता है सो अपने 
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स्वरूपका अवर्शावाद है श्रीर उपचारसे अनंत केवली भगवानोंका तथा 
साधु संघका अवर्णेवाद है । 


( ७ ) भगवानकी दिव्यध्बनि को देव, मनुष्य, तियंच-सर्न जीव 
अपनी अपनी भापामें अपने ज्ञानकी योग्यतानुसार सममते हैं; उस निरद्ार 
ध्वनिको उ>क्रार ध्वनि भी कहा है श्रोताओंके करे प्रदेशतक यद्‌ ध्वनि 
न पहुँचे वहाँ तक वह अनक्षर ही है, ओर जब वह श्लोताओफे करारमिं 
प्राप्त हो तब अक्षररूप होती हे । ( गो० जी० गा० २२७ टीका ) 


तालु, शोछ आदिके द्वारा केवली भगवानको वाणी नहों खिरती 
किन्तु सर्वाग निरक्षरी वाणी खिरती है; इससे विरुद्ध मानना सो कात्माके 
शुद्धस्वरूपका और उपचारसे केवली भगवानका अ्रवर्णावाद है । 


(८) सातवें ग्रुणस्थानसे वंच्य वन्दकभाव नहीं होता, इसलिये वहाँ 
व्यवहार विनय-वैयादवृत्य आदि नहीं होते । ऐसा मानना कि केवली किसी 
का विनय करे या कोई जीव केवलज्ञान होनेके वाद गृहस्थ-कुट्ठम्ब्रियोंके 
साथ रहे या गृह कायेंमें भाग लेता है--सो तो वीतरागको सरागी माना, 
ओर ऐसा मानना न्याय विरुद्ध है कि किसी भी द्रव्यसत्षीक्ते केवलज्ञान 
उत्पन्न होता है ॥ 'कमेंभूमिकी महिला के प्रथम तीन संहनन होते ही नहीं 
ओआऔर चौथा संहनन हो तब वह जीव ज्यादासे ज्यादा सोलहवें स्वर्ग तक 
जा सकता है' ( देखो गोमट्टसार कर्मेंकाड गाथा २६-३२ ) इससे विरुद्ध 


सानना सो आात्माके छाुद्ध स्वरूपका ओर उपचारसे भ्रननन्तकेवली भ्रगवान 
का अवरोवाद है। 


(६) कुछ लोगोंका ऐसा मानना है कि आत्मा सर्वेज्ञ नहीं हो सकता 
सो यह मान्यता भूलसे भरी हुई है। आत्माका स्वरूप ही ज्ञान है, ज्ञान क्या 
नही जानता ? ज्ञान सबको जानता है ऐसी उसमे शक्ति है। और वीतराग 
विज्ञानके द्वारा वह शक्ति प्रगट कर सकता है| पुनरच कोई ऐसा मानते 
है कि केवलज्ञानी आत्मा सर्वेद्रग्य, उसके अनन्तग्रुण और उसकी जअनंत- 
पर्यायों को एक साथ जानता है तथापि उसमेसे कुछ जाननेमें नही आता--- 
जेसे कि एक बच्चा दसरेसे कितना बड़ा, कितने हाथ लस्बा, एक घर दूसरे 
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चरसे किंतने हाथ दूर है इत्यादि बातें केवलज्ञालमें मालुम नहीं होती ए 
सो यह मान्यता सदोष है । इसमें श्रात्माके छुद्ध स्वरूपका और उपचारसे 
अनन्त केवली भगवारोंकः अवणुंवाद है ॥ भाविकालमें होनहार, सर्वे 
द्रव्यकी सर्व पर्याय भी केवलज्ञानीके वर्तेंमान ज्ञानमें निश्चितरूप प्रतिभासित 
हैं ऐसा न मानना वह भी केवलीको न सानना है । _ 

( १० ) ऐसा मानना कि केवली तीर्थंकर भगवान से ऐसा उपदेश ह 
किया है कि “शुभ रागसे धर्म होता है, छुभ व्यवहार करते २ निरंचय घर्मे 
होता है” सो यह उनका अवणुवाद है । “शुभभावके हारा धर्म होता है. 
इघसीलिये भगवानने शुभभाव किये ये । भगवान ने तो दूसरों का भला 
करने में श्रपना जीवन अर्पशश कर दिया था” इत्यादि रूपसे भगवान की 
जीवन कथा कहना या लिखना सो अपने छुद्ध स्वरूपका और उपचारसे 
अनंत केवली भमगवानोंका अवश्ोंवाद है। ह॒ हा 

(११) प्रश्द---यदि भगवान ने परका कुछ नहीं किया तो फिय 
जगदुद्धारक, तरण तारण, जीवनदाता, वोधिदाता इत्यादि उपनामोसे 
धयों पहचाने जाते हैं ? & ! 

उच्चर--ये सब नाम उपचारसे हैं; जब भगवानको ददहोनवचिघछुद्धि की 
भूमिकामें अनिच्छकमावसे घमं राग हुआ, तव तीर्थंकर नामकमे बंध गया। 
तत्वस्वरूप यों है कि भगवानको तीथ्थैकर प्रकृति वेधघते समय जो झुभभाव 
हुआ था वह उनने उपादेय नहीं साना था, कितु उस छुमसाव झौदय 
उस तीर्थंकर नामकर्मं-दोनोंका भ्रभिप्रायमे निषेघ ही था । इसीलिये बे 
रागको नष्ट करनेका प्रयत्न करते थे । श्रंत्में राग दुर कय वीतराग हुये 
फिर कैवलज्ञान प्रगट हुआ झौंर स्वयं दिव्यघ्वनि प्रगट हुई; योग्य जीवोने 
उसे सुनकर मिय्यात्वको छोड़कर स्वरूप समझता और ऐसे जीवोंने उपचार 
विनयसे जगव्उद्धारक, तरणतारणु, इत्यादि नाम भगवानके दिये । यदि 
यास्तवर्में भगवान से दूसरे जोचोंका कुछ किया हो या कर सकते हों तो 
जगत॒के सब जीवोको मोक्षमें साथ क्यो नही लेगये ? इसलिये शासत््रका कथन 
किस नयऊा है यह लक्ष्यमें रखकर उसका यथार्थ अर्थ समकना चाहिये । 
सगवानकी परका कर्ता ठहराना भी भगवानका अवरंवाद है। 


) 
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इत्यादि प्रकारसे आत्माके शुद्ध स्वरूपमें दोषोंकी कल्पना आत्माके- 


अनंत संसारका कारण है। इसप्रकार केवली भगवानके, अवरांवादका 
स्वरूप कहा | 


४. श्रुतक्के अवर्णचादका स्वरूप - फ - 
- १--जो शास्त्र न्याय की कसौटी चढ़ाने पर अर्थात्‌ सम्यरन्नानके 
द्वारा परीक्षा करने पर प्रयोजनभ्त बातोंमें सच्चे-यथाथे मालुम पड़े उसे 
ही यथाथ्थे-ठीक मानना चाहिये । जब लोगोंकी स्मरण झक्ति कमजीरुू:हो 
तब ही छ्ासत्र लिखनेकी पद्धति होती है; इसीलिये लिखे हुए शास्त्र गण- 
धर श्रुत केवली के गूथे हुये शब्दोंमें ही न हो, किन्तु सम्यग्ज्ञानी जाचार्यों 
ने उनके यथार्थ भाव जानकर श्रपनी भाषामें शास्षरूपमें ग्र थे हैं वह 
भी सत्‌ श्रृत हैं । कु + 7 

( २ ) सम्यम्ज्ञानी श्राचायें श्राद़िेकि बनाये हुये शास्त्रोंकी निदा 
करना सो अपने सम्यग्ज्ञानकी ही विदा करनेके सहश है; क्योंकि जिसने 
सच्चे छास्क्‍रकी निंदा की उसका ऐसा भाव हुवा कि सुझे ऐसे सच्चे. 
निमित्तका संयोग न हो किन्तु खोटे निमित्तका संयोग« हो अर्थात्‌ मेरा 
उपादान सम्यम्ज्ञानके योग्य न हो किन्तु मिथ्याज्ञानके योग्य हो । 

( ३ ) किसी अंथके कतकिे रूपमें तीर्थंकर भगृवानका, केवलीका, 
गणुधरका या आचार्येंका नाम दिया हो इसोलिये उसे -सद्चधा - ही शास्त्र 
सान लेना सो न्याय संगत नहीं । मुसुक्षु जोवोंकों तत्व हृष्टिसे परीक्षा - 
करके सत्य-असत्यका निर्णय करना चाहिये ।. भगवानके, नामससे » किसीने 
कल्पित शास्त्र बनाया हो उसे सतृश्चुत मान- लेना सो सतृश्नुतका अचर्ण- 
वाद है; जिन श्ाास्त्रोंमें मांसभक्षण, मदिरापान, वेदनासे पीड़ित मैथुन 
सेवन, रानिभोजन इत्यादिको निर्दोष कहा हो, भगवती सती को पाँच 


पत्ति कहे हो, तीर्थंकर भगवानके दो माता, दो , पिता कहे हों, वे शास्त्र 
का नही, इस/लये सत्यासत्य की परीक्षा कर असत्य की मान्यता 
छोड़ना । ह > 


५. संघके अवर्णबादका स्वरूप 
प्रथम निम्धय सम्यर्दरश नरूप घ्मे प्रगट करना चाहिये ऐसा नियम है, 
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सम्यग्दरंन - भ्रगट होनेके बाद जिसे सातवॉ---छट्ठा ध्रुण-स्थान- प्रगट हो 
उसके' सच्चा साछुत्व होता है, उनके शरीर परकी स्पशयोन्द्रियका राग, लज्ना 
तथा रक्षादिकका राग भी दूर हो जाता है; इसीलिये उनके सर्दी, गर्मी, 
बरसात आदिसे रक्षा करनेका भाव नही होता; मात्र संयमके हेतु इस 
पदके योग्य निर्दोष छुद्ध आहारकी इच्छा होती है, इसोसे उस ग्रुणस्थान- 
वाले जीवोंके श्रर्थातु साछुके झरीर या संयमकी रक्षाके लिये भी वस्त्र नही 
होते । तथापि ऐसा मानना कि जब तीथेच्डूर भगवान दीक्षा लेते हैं तब 
धर्म बुद्धिसे देव उन्हे वस्त्ष देते हैं और भगवान उसे अपने साथ रखते हैं! 
सो न्याय विरुद्ध है। इसमे संघ और देव दोनोंका श्रवर्णंवाद है । खोीलिंगके 
साधुत्व मानना, अतिशुद्र जीवोंको साघुत्व होना मानना सो संघका अवरों- 
वाद है | देहके ममत्वसे रहित, निग्नेन्थ, वीतराग म्लुनियोके वेहको अपवित्र 
कहना, निलेज्ज कहना, बेशरम कहना, तथा ऐसा कहना कि “जब यहाँ भी 
दुःख भोगते हैं तो परलोकमे कैसे सुखी होगे” सो संघका अवरांवाद है । 

साछु-संघ चार प्रकारका है। वह इसप्रकार हैः---जिनके ऋटच्धि 
प्रगट हुई हो सो ऋषि; जिनके श्रवधि-मनःपर्यय ज्ञान हो सो झनि, जो 
इंद्रियोंको जीते सो यति और अनगार यानि सामान्य साधु । 


६. धर्मके अवणवादका स्वरूप 
जो आत्मस्वभावके स्वाश्रयसे शुद्ध परिणमन है सो धर्म है; सम्ब- 
ग्दर्शन प्रगट होने पर यह धर्म प्रारम्भ होता है । शरीरकी क्रियासे घर्मे 
नही होता, प्रुण्य विकार है श्रतः उससे घर्मं नही होता तथा वह घर्मेमे 
सहायक नही होता । ऐसा घर्मेंका स्वरूप है | इससे विपरीत मानना सो 
घमंका अवशखंवाद है। “जिनेद्ध भगवानके कहे हुए धर्मंमे कुछ भी ग्रुण 
नही है, उसके सेवन करनेवाले असुर होगे, तीथ्थेक्कूर भगवानने जो घर्मं 
कहा है उसी रूपसे जगवके श्रन्यमतोके श्रवर्तेक भी कहते हैं, सबका ध्येय 
समान है ।” ऐसा मानना सो धर्मका अ्रवर्णंवाद है । 
आत्माके यथार्थ स्वरूपको समझना, और सच्ची सान्‍्यता करना 
तथा खोटी मान्यता छोड़ना सो सम्यग्दशनकी अपेक्षासे आत्माकी अहिसा 


६६ 
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है और क्रम क्रमसे रम्प्क्‌ चारित्र बढ़ने पर जितना राग-द्वेषकां अभाव 
होता है उतनी चारित्र अपेक्षा भ्रात्माकी अहिंसा है । राग द्वेष स्वेथा दूर 
हो जाता है यह आत्माकी सम्पुर्ण श्रहिसा है । ऐसी अहिंसा जीवका धर्म 


है इसप्रकार अनन्त ज्ञानियोंते कहा है; इससे विरुद्ध जो मान्यता है सो घम्मंका 
झवर्णावाद है । 


७, देवके अवर्णवादका स्वरूप 
स्वर्गके देवके एक प्रकारका अवशावाद ४ वें पैराग्राफमें बतलाया 
है । उसके बाद ये देव मांसभक्षण करते हैं, मद्यपान करते हैं, भोजनादिक 


करते हैं, मनुष्यिनी--स्त्रियोंके साथ कामसेवन करते हैं या मनुष्यों, देवीसे 
इत्यादि मान्यता देवका श्रवर्णवाद है । 


८--ये पाँच प्रकारके अवर्णवाद दर्शनमोहनीयके आाखवके कारण 
हैं और जो दशेन मोह है सो अनन्त संसारका कारण है ॥ 


९, इस सत्नका सिद्धान्त 


शुभ विकल्पसे घर्म होता है ऐसी मान्यतारूप श्रग्ृहीत मिथ्यात्व तो 
जीवके अनादिसे चला आया है । मनुष्य गतिमें जीव जिस कुलमें जन्म 
पाता है उस कुलसे अधिकत्तर किसी न किसी प्रकारसे धर्मेकी मान्यता 
होती है। पुनम्य उस कुलघ्ममे किसीको देवरूंपसे, किसीको गशुरुरूपसे, 
किसी पुस्तकको हास्त्ररूपसे और किसी क्रियाको घर्मेरूपसे माना जाता है। 
जीवको बचपनमें इस मान्यताका पोषण मिलता है और बड़ी उम्रमें अपने 
कुलके धर्मेस्थानमें जानेपर वहाँ भी मुख्यरूपसे उसी मान्यवाका पोषण 
मिलता है । इस अवस्थामें जीव विवेक पूर्वक सत्य असत्यका निर्णोय 
अधिकतर नही करता शौर सत्य-अ्रसत्यके विवेकसे रहित दशा होनेसे 
सच्चे देव, शुरू, शास्त्र और धर्म पर अनेक प्रकार भूठे आरोप करता है ॥ 
थह मान्यता इस भवमें नई ग्रहणा की हुईं होनेसे और मिथ्या होनेसे उसे 
गृहीत मिथ्यात्व कहते हैं। ये अग॒हीत और ग्रहीत मिथ्यात्व अनन्त संसारके 
कारर ु हैं। इसलिए सच्चे-देव-शुरु-शास्त्र-घर्मं का और अपने झात्माका यथार्थ 
स्वरूप सममकर अगृहीत तथा गृहीत दोनो मिथ्यात्वका नाश करनेके लिए 
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शानियोंका उपदेश है। /( अग्रहीत मिथ्यात्वका विषय आठवें बन्ध 
अ्रधिकारमें आवेगा ) । आत्माको,,न मानना, सत्य मोक्षमार्गको दुषित- 
कल्पित करना, असत्‌ मार्गको सत्य मोक्षमार्ग मानवा, परम सत्य वीतरागी 
विज्ञानमय उपदेशकी _ निंदा करना-इत्यादि जो जो कार्य सम्यग्दशंनको 
मलिन करते हैं वे सब दर्शन मोहनीयके आख्रवके कारण हैं ॥१३॥। 


अब चारित्र मोहनीयके आख्रवके कारण बतलाते हैं 


कषायोदयात्तीत्रपरिणाम्रश्नारित्रमोहस्य ॥१४॥। 


शर्थं---[ फक्षायोदयात्‌,]- कषायक्रे उदयसे [ तीजन्न परिणामः व] 
तीत्र परिणाम होना सो [ चारितन्रमोहस्य | चारित्र मोहनीयके श्रास्ओवका 
कारण है । | 
जा टीका 

:केंषायकी व्याख्या इस श्रध्यायके पाँचवें सूचमें कही जा छुकी 
है । उदयका श्रर्थ विपाक---अनुभव है । ऐसा समभझूना चाहिये कि जीव 
छकषाय कमंके उदयमे युक्त होकर जितना राग्र-देष करता है उतना उस 
जीवके कषायका उदय---विपाक (-अनुभव ) हुआ । कषायकर्मके उदयमें 
युक्त होनेसे जीवको जो तीज्रभाव होता है वह चारित्रमोहनीयकर्मके 
शास्रवका कारण (-निम्मित्त ) है ऐसा सममना । 

२--चारित्रमोहनीयके झआास्त्रवका इस सूत्रमें संक्षेपसे वर्णन है; 
छसका विस्ठृत वर्णान निम्नप्रकार हैः--- 

(१) अपने तथा परको कषाय उत्पन्न करना । 


(२) तपस्वीजनोको चारित्र दोष लगाना | 
(३) संक्लेश परिणामको उत्पन्न करानेवाला मेष, ब्रत इत्यादि 


घारण करना इत्यादि लक्षणवाला परिणाम कषायकर्मके आखस्रवका 
फारर है | 


(१) गरीबोंका अतिहास्य करना । 
(२) बहुत ज्यादा व्यर्थ भ्रलाप करना । (३) हँसीका स्वभाव रखना । 


भर४ मोक्षशास्थ्र' 


इत्यादि लक्षणवाला परिणाम हास्यकर्मके आखबका कारण है| 

(१) विचित्र क्रीड़ा करनेमें तत्परता होना । 

(२) ब्रत-शीलमें अरुचि परिणाम करना । 
इत्यादि लक्षणवाले परिणाम रतिकर्मेके श्राख्नवके कारर हैं । 

(१) परको अ्रति उत्पन्न कराना। (२) परकी रतिका विनाश करना । 

(३) पाप करनेका स्वभाव होना । (४) पापका संसर्गे करना । 
इत्यादि लक्षणवाले परिणाम अरतिकरमेके शास़वके कारण हैं । 

(१) दूसरेको झोक पैंदा कराना (२) दूसरेके शोकमें हर्ष सानना । 
इत्यादि लक्षणवाले परिणाम शोककमेंके आासवके काररा हैं । 

(१) स्वयंके भयरूप भाव रखना । (२) दूसरेको भय उत्पन्न कराना । 
इत्यादि लक्षणुवाले परिणाम भयकर्म के श्राक्॒वके कारण हैं । 


भली क्रिया--भ्राचारके प्रति ग्लानि आदिके परिणाम होना सो जुगु- 
प्साकमेंके आसत्रवका कारण है । 


(१) भूठ बोलनेका स्वभाव होना । (२) मायाचारमें तत्पर रहना । 
(३) परके छिद्रकी आकांक्षा अथवा बहुत ज्यादा राम होना इत्यादि 
परिणाम स्त्रीवेदकर्समेके आख्रवर्क काररा हैं, । 


(१) थोड़ा क्रोध होना । (२) इष्ट पदार्थोर्में आसक्तिका कम होना । 
(३) अपनी स्त्रीमें संतोष होना । 


इत्यादि परिणाम पुरुषबेदकर्मेके आखत्रवर्के काररा हैं । 
(१) कषायकी प्रबलता होना । 


(२), शुद्य इन्द्रियोंका छेदन करना । (३) परस्चीगमन करना ॥ 
इत्यादि परिणाम होना सो नपु सकवेदके' आस्रवका कारण है ।' रे 
दइ--तीतन्रता बन्धका कारण है और सर्वेजघन्यता बन्धका काररण" 


नही है! यह सिद्धान्त जात्माके समस्त शुरोमें लागू होता है । आस्मामें: होने 
चाला मिथ्यादशंचका जो जघस्यसे भी जघन्य भाव “होता है बह दर्शेनच- 


मोहनीय कमंके श्राख़वका कारण नहीं है | यदि अंतिम अंद , भी बन्ध का 
फारण हो तो कोई भी जीव व्यवहारमें कर्म रहित. नहीं. हो. सकता, ( देखो 
अध्याय ५ सूच ३४ की टीका ) ॥ १४॥ ।' 
अ्रव आयु करमेके आख्रवके कारण कहते हैं- 
नरकायुके आख़चके कारण 


बह्ारंभपरिगरहत्वं नारकस्यायुषः ॥ १५ ॥ 

ध्र्थें“-[ बह्धारंभपरिग्रहत्वं ] बहुत आरम्भ और बहुत परियग्रह 
होना ये [ नारकस्थायुषः ] नरकायुके आस्रवके काररा हैं । 

१. बहुत झआरम्भ और बहुत परिग्रह रखनेका जो भाव है सो नर- 
कायुके आस्रवका कारण है। “बहु' शन्दसंख्यावाचक तथा परिणामवाचक'" 
है; ये दोनों अर्थ यहाँ लागू होते हैं। अधिक संख्यामे श्रारंभ---परिग्रह 
रखनेसे नरकायुका श्रास्रव होता है । आरभ परियग्रह रखनेके बहु परिणा- 
ससे नरकायुका, आास्रव होता है; बहु आरंभ-परियग्रहका जो भाव है सो 
उपादान कारण है ओर जो बाह्य बहुत आरंभ-परिग्रह है सो निमित्त- 


काररा है । 
२, आरम्म---हिंसादि प्रव्ृत्तिका नाम' आरम्भ है । जितना भी 


भारम्भ किया जाता है उसमें स्थावरादि जीवोका नियमसे वध होता है । 
आरम्भके साथ “बहु” शब्दका समास करके ज्यादा आरम्भ भ्रथवा बहुत 
तीज्र परिणामसे जो आरम्भ किया जाता है वह बहु आरम्स है, ऐसा 


अर्थ समभना । 
३. परिग्रह--“यह वस्तु मेरी, है, मैं इसका स्वामी हैँ ऐसा परमे 


अपनेपनका अभिमान अथवा पर वस्तुमें “यह मेरी है” ऐसा जो संकल्प है 
सो परिग्रह है । केवल बाह्य घन-घान्यादि पदार्थोके ही “परिश्रह' नाम' लागू 
होता है, यह बात नही है। बाह्यमे किसी भी पदार्थके न होने पर भी 
यदि भावमे ममत्व हो तो वहाँ भी परिग्रह कहा जा सकता है । 

४. सूच्रमें जो नरकायुके आाख्रवके कारण बताये हैं वे सक्षेपसे हैं, 


उन भावोंका विस्तृत वर्णन निम्तप्रकार हैः--- 


५२६ मोक्षशाख्त्र 


( १ ) मिथ्यादरंन सहित हीनाचारमें तर्त्पर रहनी ॥ 

( २ ) अत्यन्त सान करना | 

( ३ ) शिलाभेदकी तरह अत्यन्त तीत्र क्रोध करनां । . 

(४ ) अत्यन्त तीतन्र लोभका अचुराग रहना ॥' 

( ५ ) दया रहित परिणामोंका होना 4 ., 

( ६ ) दूसरोंको दुःख देनेका विज्ञार रखत्ता । 

( ७ ) जीवोंको मारने तथा बांघनेका भाव करना ॥ 

( 5 ) जीवोंके निरन्तर घात करनेका परिणाम' रखना । हा 

( € ) जिसमें दूसरे प्राशीका वध हो ऐसे भ्टठे वचन बोलनेका 
स्वभाव रखना । 

(१०) दूसरोंके धन हरण करनेका स्वभाव रुखना । 

(११) दूसरोंकी ख्ियोंके आलिगन करनेका स्वभाव रखना । 

(१२) मेथुन सेवनसे विरक्ति न होना । 

(१३) अत्यन्त आरम्भमें इन्द्रियोंको लगाये रखना ॥ 

(१४) काम भोगोंकी अ्रभिलांषाकी सदेव बढ़ाते रहना । 

(१५) शील सदाचार रहित स्वभाव रखना । 

(१६) अभक्ष्य भक्षणके ग्रहरंत करने अथंवा केरानेका भाव रखना ॥ 

(१७) अधिक काल तक बेर बाँघे' रखना ॥ 

(१८) महा ऋर स्वभाव रखना ॥ 8 

(१६) बिना विचारे रोने-क्ुटनेका स्वभाव रखना ॥ 

(२०) देव-ग्रुरु-शास्मोंमें मिथ्या दोष लगाना । 

(२१) कृष्ण लेद्याके परिणाम रखना |. * 

(२२) रोद्रध्यानमें मरणा करना ॥ है 


पु 
च् 


व््न्लनि 


रद 


इत्यादि लक्षणवाले परिणाम नरकायुके कारण होते हैं॥ १५ ॥ 
अब तिर्यचायुके आखबके कारण बतलाते हैं 
माया तेयंन्योनस्थ ॥ श्६॥ 


अध्याय ६ सूचर -१६ ५२७ 


झर्थ---[ साया ] साया--छलकपट [ तैयंग्योनस्थ ] तिय॑चायुके 
झाखवका कारण है। 
टीका 


जो आझात्माका कुटिल स्वभाव है सो माया है, इससे तियच योनि 
का भआाखत्रव होता है । तिर्यचायुके आखत्रवके कारणका इस सुत्रमें जो वर्णन 
किया है वह संक्षेपर्में है। उन भावोंका विस्तृत वर्प॑व भिम्नप्रकार हैः--- 

( १ ) मायासे मिथ्या धर्मका उपदेश देना । 

(२ ) बहुत आरम्भ---परिग्रहमे कपटयुक्त परिणाम' करना । 

( ३ ) कपट---क्रुटिल कर्म मे तत्पर होना । 

( ४ ) प्रथ्वी भेद सहश क्रोधीपना होना । 

(५ ) शीलरहितपना होना । 

( ६ ) शब्दसे---चेष्टासे तीन्र मायाचार करना । 
(७) परके परिणाममे मेद उत्पन्न कराना (८) श्रति अनथथे प्रयट करना । 
(&) गंघ-रस-स्पशंका विपरीतपना होना । 
(१०) जाति-कुल शीलमें दूषणा लगाना । 
(११) विसवादमे प्रीति रखना । (१२) इूसरेके उत्तम ग्रणको छिपाना । 
(१३) भपने मे जो ग्रण नही हैं उन्हे भी बतलाना । 
(१४) नील-कपोत लेद्यारूप परिणाम करना । 


(१५) आतंध्यानमें मरण करना । 
इत्यादि लक्षणवाले परिणाम तियचायुके आख्रवके काररप हैं ॥१६।॥। 


अब भमनुष्यायुके आख़वके कारण बतलाते हें 
अल्पारम्मपरिग्रहत्वं मानुषस्य ॥ १७ ॥ 
श्रथें---[ श्रल्पारम्भपरिग्रहत्वं | थोड़ा आरम्भ और थोड़ा परि- 
ग्रहपन | सानुषस्य ] मनुष्य आयुके आखवका कारण है। 
टीका 


सरकायुके आख़बका कथन १४ वें सूचमें किया जा जुका है, उस 


प्रए८ भोक्षशास्त्र 


चरकायुके आखवसे जो विपरीत है सो मनुष्यायुके श्रालवका कारण है। 


इस सूत्रमें मनुष्ियायुके कारणका संक्षेपमें कथन है, उसका विस्तृत वरान 
निम्नप्रकार है--- 


(१) मिथ्यात्वसहित बुद्धिका होना । (२) स्वभावमें विनय होना । 
(३) प्रकृतिमें भद्गता होना । 

(४) परिणामोंमें कोमलता होनी और मायाचारका भाव न होना । 
(५) श्रेष्ठ आच ररंोंमें सुख मानना । 

(६) वेरु की रेखाके समान क्रोधका होता । 

(७) विश्येष गुणी पुरुषोंके साथ भिय व्यवहार होना १ 

(८) थोड़ा आरम्भ और थोड़ा परियग्रह रखना । 


(६) संतोष रखनेमें रुचि करना | (१०) प्रारिययोंके घातसे विरक्त होना । 
(११) छुरे कार्योसि निद्नत्त होना । 


(१२) मनमें जो बात है उसी के अनुसार सरलतासे बोलना । 

(१३) व्यर्थ बकवाद न करना । (१४) परिरणामोंमें मछुरताका होना ॥ 
(१५) सभी लोकोंके प्रति उपकार बुद्धि रखता । 

(१६) परिरणामोंमें वेराग्यज्क्ति रखना । 

(१७) किसीके प्रति ईरष्याभाव न रखना ॥ 

(१५८) दान देनेका स्वभाव रखना ॥ 

(१६) कपोत तथा पीत लेश्या सहित होना १ 

(२०) धर्मंध्यानमें मरण होना 


इत्यादि लक्षणवाले परिणाम मनुष्यायुके आख्रवके काररा हैं। 


प्रकश्ष---जिसकी बुद्धि मिथ्यादर्गनसहित हो उसके मनुष्यायुका 
आास्रव क्‍यों कहा ? 


उचर----मनुष्य, तियचके सम्यक्त्व परिणाम होने पर वे कल्पवासी 


देवकी आयुका बंध करते हैं, वे मनुष्यायुका बंघ नहीं करते, इतना बता- 
नेके लिये उपरोक्त कथन किया है ॥ १७ ॥ 


अध्याय ६ सूत्र १८-१६ भ२६ 


मज॒ष्यायुके आख्वका कारण ( चालू है ) 
स्वभावमादंव॑ च ॥१्व८॥। 


प्र्थं:--[ स्वभावमादंवं ] स्वभावसे ही सरल परिणाम' होना 
[ थे] भी भनुष्यायुके आसवका काररा है। 


१---इस सुत्रको सचहवें सूत्नसे पृथक्‌ लिखनेका कारण यह है कि 
इस सूत्रमें बताई हुईं बात देवायुके आख़वका भी कारण होती है । 

२--यहाँ 'स्वभाव' का अर्थ 'आात्माका शुद्ध स्वभाव” न समझना 
क्योकि निज स्वभाव बन्धका कारण नही होता। यहाँ स्वभाव” का अर्थ 
है 'किसीके बिना सिखाये ।” मादेव भी आत्माका एक शुद्ध स्वभाव है, 
परन्तु यहाँ मार्दवका अरथे 'शुमभावरूप ( मंदकषायरूप ) सरल परिणाम 
करना; क्योकि जो शुद्धभावरूप मार्दव है वह बन्धका कारण नही है किन्तु 
घशुमभावरूप जो मार्दब है वही बन्धका कारण है ॥१८।! 

अब सभी आयुयोके आख़बके कारण बतलाते हें 


निःशीलब्रतत्व॑ं च॒ सर्वेषाम ॥१ ध्। 
भ्रे:---[ निःशीलन्नतत्वं व ] शील और ब्रतका जो अभाव है 
यह भी | सर्वेषास ] सभी प्रकारकी आयुके आखतवका कारख है । 
टीका 
प्रक्ष---जो शील और ब्रतरद्धित होता है उसके देवायुका आस्तरव 
कंसे होता है ? 
उचर--- 


ही आख्रव होता है । 

२--यह बात विशेष घ्यानमे रहे कि मिथ्यादृष्टिके सच्चे शील या 
न्रत नही होते । मिथ्यादृष्टि जीव चाहे जितने शुभरागरूप हीलन्नत पालता 
हो तो भी वह सच्चे घीलब्रतसे रहित ही है | सम्यग्दृष्टि होनेके बाद यदि 
जीव अखुब्रत या महाद्नत घारर करे वो उतने मात्रसे वह जीव आखयुके 


भोगभुमिके जीवोके शील बन्रतादिक नही हैं तो भी देवायुका 
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बन्धसे रहित नहीं हो जाता; सस्यग्दष्टिके अशुक्नरत ओर ;महाव्रत भी देवा- 
युके आस्रवके कारण हैं, बयोंकि वह भी राग है। मात्र वीतराग़भाव ही 

बन्धका कारण नही होता, किसी भी भ्रकारका राग हो वह श्रालव होनेसे 
बन्चका ही कारण है ॥१९॥ हल 5 ही 


अब देवायुके आख़बके कारण बतलाते हे कि 
सरांगसंयमसंयमोसंयमाका्मानेज राबालतपास- 
देवस्य ॥ २० ॥। हि 


श्र्थे--[ सरागसंयमसेयमासंयमाकासनि्जे राबालत्तर्पांसि | सराग- 
संयम, संयमासंयम, अकामनिजेरा और बालतप [ देवस्प ] ये देवायुके 
शास्वके कारण हैं । हु है 


| 


डे डे च्ा | 
« वीका, «६ । 
१---इस सूत्रमें बताये. गये «भावोंक्रा- अर्थ पहले .१२ वें सुत्रकी 


छीकामें श्रा चुका है। परिणाम ब्य्यड़े बिज्र्प :मंदकषाय रखुकर दुःख सहन 
करना सो जकाम निज्जंरा है । ., ह॒ 


२--मिथ्याहृष्टिके सरागसंयम और संयमासंयम नहीं होते किन्तु 
ध्बालतप' होता है । इसलिये बाह्यत्रत घारण किये होने भात्रसे ऐसा नहीं 
भान लेना कि उस जीवके सरागसंयम यों संयमार्संयम है । 'सैम्पर्दर्श न होते' 
के बाद पाँचवें ग्रुण॒स्थानमें अखुत्रत॑ अर्थात्‌ संयमासंयम और छट्ठे झण- 
स्थानमें महाक्नत अर्थात्‌ सरागसंयम होता है ।- ऐसा -भी होता है. कि सम्य- 
ग्दशन होने पर भी अयुब्न॒त या महान्नत नहीं होते । ऐसे जीवोंके वीतराग- 
'देवके दर्शन-पूजा, स्वाध्याय, अनुकम्पा इत्यादि छुभभाव होते हैं, पहलेसे 
चौथे ग्रुणस्थान पर्येन्‍्त उस तरहका शुभभाव होता है; किन्तु वहाँ त्रत नहीं 
3-89 % हक हुये बस और तपको बालब्रत शौर बालतप कहा है । 
चाब्द तो इस सूत्रमे बतलाया र्‌ः 
हा हे मनन बबा है। ॥ है और बालब्नतका समावेश ऊपरके 


इ--यहाँ भी यह जानना कि सरागसंयम और संयमासंयमसें 


जितना वीतरागी भावरूप संयम प्रगट हुआ है वह श्राख़वका कारण नहीं 
है किन्तु उसके साथ जो राग रहता है वह आसूवका कारण है ॥२०॥। 


देवायुके आख्रवके कारण 
सम्यक्त्वं च ॥ २१ ॥ 


श्रथें:---[ सस्यकक्‍त्वं च॒ ] सम्यग्दशंन भी देवायुके आसख्रवका कारण 
है गर्थात्‌ सम्यग्दशेनके साथ रहा हुआ जो राग है वह भी देवायुके 
झासूवका कारण है । 

टीका 

१--यद्यपि सम्यरदशेन शुद्धभाव होनेसे किसी भी कर्मंके आसूवका 
कारण नही है तथापि उस भ्रूमिकामे जो रागांश मनुष्य और तियँचके होता 
है वह देवायुके आसूचका कारण होता है । सराग सयम' और संयमासयम' 
के सम्बन्धमे भी यही नात है यह ऊपर कहा गया है । 

२--देवायुके श्रास्वके कारण सम्बन्धी २० वाँ सूत्र कहनेके बाद 
यह सूत्र प्रथक लिखनेका यह प्रयोजन है कि सम्यग्हष्टि मनुष्य तथा तियँच 
को जो राग्र होता है वह वेमानिक देवायुके ही आसूवका कारण होता है, 
वह राग हलके देवोंकी (भवनवासी व्यंतर और ज्योतिषी देवोकी) आयुका 
का रण नही होता । 

३--सम्यग्दृष्टिकि जितने अंशमें राग नही है उतने अंशमें आसूच 
बन्ध नही है क्रौर जितने श्रशमे राग है उतने अंशमे आसूच बन्ध है। 
(देखो श्री अमृतचन्द्राचायें कृत पुरुषार्थे सिदुष्युपाय-गाथा २१२ से २१४) 
सम्यग्ददंन स्वयं श्रबन्ध है श्रर्थात्‌ वह स्वयं किसी तरहके वन्‍्धका कारण 
नही है । भौर ऐसा होता ही नही कि मिथ्याहृष्टिकों किसी भी अंशमे राग 
का अभाव हो इसीलिये वह सम्पुर्रोरूपसे हमेशा बन्धभावमे ही होता है । 

यहाँ आयुकमेंका आसूव सम्बन्धी वर्णन पूर्णों हुआ ॥२१॥ 

श्रब नामकर्मेके आसूवके कारण बताते हैं .-- 

अशुभ नामकममके आख्रवके कारण 
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योगवक्रता विप्तवादन॑ चाशुभए्य दाम्न: ॥ २२ ॥ 
अथें:---[ योगवन्नता ] योगमें कुटिलता [ विखंवादनं व] श्रौर 
विसंवादन अर्थात्‌ अन्यथा प्रवतंव [ अशुमस्यचास्तः |] अशुभ नामकर्मके 
आसुवका कारण है । 
टीका 
१--आत्माके परिस्पंदनका नाम योग है ( देखो इस अध्यायके 
पहले सूचकी टीका ) मात्र अकेला योग सातावेदनीयके आ्रासूवका काररण 
है | योगमें बक्रता नही होती किन्तु उपयोगमे वक्ता (-क़ुटिलता ) होती 
है। जिस योगके साथ उपयोगकी वक्ता रही हो वह अशुभ नामकमके 
आसूवका कारण है। आसूवके प्रकरणमें योगकी, मुख्यता है और बन्धके 
प्रकरणमें. बन्च परिणामको मुख्यता है, इसोलिये- इस अध्यायमें और इस 
सूचमे योग- शब्दुका, प्रयोग किया, है || परिणामोंकी वक्रता जड़-मन, वचन 
था कायमें नहीं होती तथा योगमे भी नही, होती किन्तु उपयोगमें होती है । 
यहाँ आसूवका, प्रकरण होने, भौर आसूवका कारण योग, होनेसे, उपयोगकी 
वक्रताकोी उपचारसे योग, कहा है । योगके विज्वंवादनके सम्बन्धमें भी, इसी 
तरह रूमभंना । 
२ प्रकश्ष---विसंवादनका अर्थ अन्यथा प्रवर्तेत होता है और उसका 
कहा वक्रत्तामे हो जाता है तथापि 'विसंवादन! छाब्द अलग किसलिये 
हा ।? 
उच्तर---जीवकी स्वकी शअ्रपेक्षासे योग वक्रता कही जाती है और 
परकी अपेक्षासे विसंवाइन कहा जाता है। मोक्षमार्गमें प्रतिकुल ऐसी मन 
चचत काय हारा जो खोटी प्रयोजना करना सो योग बक्रता है और, दूसरेको 
वेंसा करनेके लिये कहना सो विसंवादत्न है । कोई जीव धुम करता हो उसे 
अशुभ करनेकी कहना सो भी विसंवादन है, कोई जीव शुभराग करता हो 
जोर उसमें घर्मं मानता हो उसे ऐसा कहना कि, शुभरागसे धर्म नहीं होता 
किन्तु वन्ध होता है और यथार्थ समम्क तथा वीतराग भावसे घर्म॑ होता है. 
ऐसा उपदेश देना सो-विसंवादन नही है क्‍यों 


कि उसमे .तो सम्यक्‌ न्‍्यायका 
न्यायका 
भाततिपादन है, इसीलिये उस काररासे- बन्धच नही होता-। हे 
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३--इस सूचके “च शब्दमें सिथ्याद्शंनका सेवन किसीको बुरा 

चचन बोलना, चित्त की अस्थिरता, कपटरूप भाप-तौल, परकी निन्दा, 
अपनी प्रशंसा इत्यादिका समावेश हो जाता है ॥ २२ ॥। 
शुभ नाम कर्मके आख़वका कारण 


तहिपरीतं शुभस्य ॥ २१ ॥ 
भर्थ:---[ तहिपरीतं | उससे अर्थात्‌ अशुभ नाम' कमेंके श्राख्नवके 
जो कारण कहे उनसे विपरीतभाव [ शुभस्य ] शुभ नाम कमंके आसखवके 


फारर है। 
टीका 


१--बाईसवें सूतचमे योगकी वक्रता और विसंवादको अशुभ कमे के 
आखसत्रवके कारण कहे उससे विपरीत श्रर्थात्‌ सरलता होना और अन्यथा 
प्रवृत्तिका अभाव होना सो शुभ नाम कमके आख्रवके कारण हैं । 

२--यहाँ सरलता” छाब्दका श्रर्थ “अपनी शुद्धस्वभावरूप सरलता” 
न समभना किन्तु शुभभावरूप सरलता” समभना । और जो अन्यथा 
प्रवृत्तिका: श्रभाव है सोः भी. युसभावरूप समभता ।'छुद्ध भाव तो आस्रव-- 
बधका कारण नही होता ॥' २३ ॥' 

अब तीर्थंकर नाम कर्मके आख्के कारण बतलाते हैं 


दर्शनविशुद्धिर्विनयसम्पन्नताशी लव्रत्तेष्वनती चारो. 5- 
भीह्णज्ञानोपयोगसंवेगोशक्तितस्त्यागतपसीसाधु-- 
समाधिवैंयाब्र॒त्यकरणमहेदाचार्यबहुश्रुतप्रवचनभक्तिरोवशः 
यकापरिहाशिमारगप्रभावनाप्रवचनवत्सलत्वमिति तीथकर- 


त्वस्थ ( २४ ॥ 
धर्थ---[ दरॉनविशुद्धिः |- १-दर्शनविशुद्धि, [ विनयसंपन्नता 
२-विनयसंपतन्नत्ता, ,[शीलब्नतेष्वनतिचा र:] ३-शील और त्रतोमे श्रनतिचार 
जर्थातु अ्रतिचारका-न होना, [ श्रभीक्ष्सज्ञानोपयोगः | ४-निरतर ज्ञानोपयोग 
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[संवेग:] ५-संवेग अर्थात्‌ संसारसे भयभीत होना [ शक्तितस्त्वागतपसी 
६-७-वक्तिके अनुसार त्याग तथा तप करना, [साधु समाधिः ] 5-साघु- 
समाधि [वेयावृत्यकरणम्‌ ] ६-वेयादृत्य करना, [ श्रहंदाचाय बहुश्रुतप्रवचन 
भक्तिः] १०-१३-अहँत्‌ू-भाचायें-बहुत्रुत (उपाध्याय) और प्रवचन (शास्त्र) 
के प्रति भक्ति करना, [ झआवदश्यकापरिहारिय: ] १४-आवश्यकमें हानि न 
करना, | सागगेप्रभावना ] १५-मार्गेप्रभावना और [ प्रवचननवत्सलत्वस ] 
१६-अवचन-वात्सल्य [ इति तोीर्थेकरत्वस्थ ] ये सोलह भावना तीथ्थ- 
कर-नासकमं के आख््रवके कारण हैं । 


टीका 


इन सभी भावनाओं में दर्शंनविशुद्धि ुख्य है, इसीलिये वह प्रथम 
ही बतलाई गई है, इसके अभावमें अन्य सभो भावनाये हों तो भी तीथैकर 
नाम कर्मेका श्राश्वव नही होता । 


सोलह भावनाओं के सम्बन्धमें विशेष वर्णनः--- 
( १ ) दर्शन विशुद्धि 


दरश्श नविशुद्धि अर्थात्‌ सम्यग्दर्श न की विशुद्धि। सम्यग्दशंन स्वयं 
आत्माकी शुद्ध पर्याय होने से बंधका कारण नही है, किन्तु सम्यग्दर्श तकी 
भ्रूसिकामें एक खास प्रकारकी कषायकी विशुद्धि होतो है, वह तीर्थंकर नाम- 
करके बंघका कारण होतो है । दृष्टांत---वचन करममको ( अर्थात्‌ वचनरूपी 
कोर्येको ) योग कहा जाता है । परंतु “बचनयोग” का अर्थ ऐसा होता है 
कि 'वचन द्वारा होनेवाला जो आत्मकर्म सो योग है! वयोंकि जड़ क्चन 
किसी चंधके कारण नही हैं। आत्मामें जो आसूब होता है वह जआत्माकी 


चंचलतासे होता है, पुद्लसे नही होता पुद्लल तो निमित्तमात्र है । 


सिद्धांतः---दर्श नविशुद्धिको तीर्थंकर नामकर्मके 
कहा है, वहाँ वास्व॒वमें दशेनकी छुद्धि स्वयं आसूचर्बंधका कारण नहीं है, 
कितु राग ही वंचका काररा है । इसोलिये दर्शन विशुद्धिका अथं ऐसा सम- 
मना योग्य है कि “दर्शनके साथ रहा हुआ राग !” किसी भी प्रकारके बंध 
फा कारण कपाय ही है। सम्यग्दरों 


नादि बन्धके कारण नहीं हैं । सम्य- 


के आसूवका कारण 
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प्रदर्शन जो कि आत्माको,बंधुसे छुड़ानेवाला है वह. स्वयं. बन्धका काररप 
कैसे हो सकल्ला-है ? तीर्थंकर नाम्कर्म भी आख्रव-बन्ध ही है, इसीलिये 
सम्यग्दशेनादि, भी वास्तन्नमें उसका कारण नही है.।.सम्यग्दष्टि जीवके 
जिनोपदिष्ट निग्रैथ मार्गमें जो दहन संबृन्धी धर्मानुराग होता है वह दर्ेंच- 
विशुद्धि है। सम्यग्दरशंनके शंकयदि:- दोष़ दूर हो जानेसे वह विशुद्धि होती 
है । ( देखो तत्त्वार्थंशार अध्याय ४ गाथा ४९ से परकी टीका पृष्ठ २२१) 
(२ ) विनयसंपन्नता 
१--विनयसे परिपूर्ण रहना सो विनयसंपन्नता है। सम्यस्शानादि 
गरुणोंका तथा ज्ञानादि गुण सर्युक्त ज्ञानीका जादेर उत्पन्न होना सो विनय 
है, इस विनयमें जो' राग है वह भ्राखव बन्धका कारण है। 
२--विनय दो तरंहकी है-एक शुद्धभावरूप विभय है, उसे सिश्वय 
विनय भी कहा जाता है; अपने छुद्धस्वरूपमे स्थिर रहना सो निम्धयविनय 
है यह विनय बन्धका कारख नही है | दुसरी छुमभावरूप विनय है, उसे 
व्यवहार विनय भी कहते हूँ । अज्ञानीके यथार्थे विनय होता ही नही । 
सम्यग्दष्टिके छुभभावरूप विनय होता है और वह तीथैकर नामकमंके 
आखस्रवका काररा है। छठ ग्रुणस्थानके बाद व्यवहार विनय नही होती 
किन्तु निश्चय विनय होती है । है 
( ३ ) शील और ब्रतोंमें अवतिचार 
'शील' दाब्दके तीन अर्थ होते हैं (१) सत्‌ स्वभाव ( २ ) स्वदार 
संतोष और ( ३ ) दिग्न्त आदि सात बन्नत, जो अहिसादि ब्रतकी रक्षाके 
लिये होते हैं । सतु स्वभावका अर्थे क्रोाधादि कषायके वश न होना है । यह 
छुमसाव है, जब अतिमंद कषाय होती है तब यह होता है । यहाँ 'शील” 
का अथम झौर तृतीय अर्थ लेना, दूसरा अर्थे न्नत शन्दमे श्राजाता है। 
अहिंसा आदि ब्नत हैं। अनतिचारका अथ्थे है दोषोसे रहितपन । 
( ४ ) अभीदह्ष्णक्ञानोपयोग 
अभीक्ष्ण ज्ञानोपयोगका अथे है सदा ज्ञानोपयोगमें रहना । सम्य- 
शज्ञानके द्वारा प्रत्येक कार्यंमे विचार कर जो उसमे प्रवृत्ति करना स्रो 


भ्३६ भोक्षदास्त्र 


ज्ञानोपयोगका अर्थे है। ज्ञानका साक्षात्‌ तथा परंपरा फल विचारना । 
यथार्थ ज्ञानसे ही अज्ञानकी निवृत्ति और हिताहितकी समझ होती है, इसी- 
लिये यह भी ज्ञानोपयोगका अर्थ है,। बतः यथार्थ ज्ञानको अपना हितकारी 
मानना चाहिये । ज्ञानोपयोगमें जो वीतरागता है वह बन्धका कारण नहीं 
है किन्तु जो शुभभावरूप राग है वह बन्धका कारण है । 


( ५ ) संवेग 


सदा संसारके दुःखोंसे भीरताका जो भाव है सो संवेग है; उसमें 
जो वीतरागभाव है वह बंघका कारण नहीं है किन्तु जो शुभराग है वह 
बंधका कारण है । सम्यग्हष्टियोंके जो व्यवहार संवेग होता है वह रागभाव 


है; जब निविकल्प दशामें नहीं रह सकता तब ऐसा संवेगभाव निरन्तर<द 
होता है । 


( ६-७ ) शक्त्यन्ुसार त्याग तथा तप 


१--त्याग दो तरह का है---शुद्धभावरूप और झुभभावरूप; उसमें 
जितनी शुद्धता होती है उतने श्रंशमें वीतरागता है और वह बंधका कारण 
नही है । सम्यर्दष्टिके शाकक्‍त्यनुसार शुभभावरूप त्याग होता है, शक्तिप्ते कम 


था ज्यादा नही होता, शुमरागरूप त्यागभाव बंधका कारण है। 'त्याग” 
का अश्रथ दान देना भी होता है । 


२-निज आत्माका छुद्ध स्वरूपमें संयमन करनेसे,-और स्वरूप 
विश्वान्त निस्तरंग चेतन्यप्रतपन सो तप है, इच्छाके मिरोधको तप कहते 
हैं अर्थात्‌ ऐसा होने पर शुभाशुभ भावका जो निरोध सो तप है । यह तप 
सम्यरदृष्टिके हो होता है, उसके निड्चयतप कहा जाता है । सम्यर्दृष्टिके जितने 
अंदर वोतराग भाव है उतने अंशमें निक्चयतप है और वह बंधका कारण 
नही है किन्तु जितने अंशमे शुभरागरूप व्यवहार तप है वह बंध 
है। मिथ्याइष्टिके यथा तप नही होता; कल री कर 


उसके शुभरागरूप तपको “बाल 
। मल त > 
82284 हे । वाल का अर्थ हे श्ज्ञान, मृढ़ । अज्ञानीका तप 
का झुभभाव तीर्थंकर प्रकृतिके आसूचका कारण 


ण हो ही नहीं सकता । 
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(८) साधु समाधि 
सम्यग्दृष्टिके साधुके तपमें तथा आत्मसिद्धिमें विघध्न श्राता देखकर 
उसे दूर करनेका भाव और उनके समाधि बनी रहे ऐसा जो भाव है सो 
साधु समाधि है; यह घुभराग है। यथार्थत॒या ऐसा राग सम्यग्दृष्टिके ही 
होता है, किन्तु उनके वह रागकी भावना नही होती । 
(९) वेयाद्वत्यकरण 
वेयावृत््यका अर्थ है सेवा । रोगी, छोटी उमरके या बुद्ध झुनियोंकी 
सेवा करना सो वैयादृत््यकरण है। “साधु समाधि' का अर्थ है कि उसमें 
साघुका चित्त सतुष्ट रखना और “वैयादृत््यकररण' में तपस्वियोंके योग्य 
साधन एकत्रित करना जो सदा उपयोगी हों---इस हेतुसे जो दान दिया 
जावे सो वैयादृत्य है, किन्तु साधुसमाधि नही । साछुओंके स्थानको साफ 
रखना, दुःखके काररख् उत्पन्न हुए देखकर उनके पैर दाबना इत्यादि प्रकार 
से जो सेवा करना सो भी वेयाद्ृत्य है; यह शुभराग है । 
( १०-१३ ) अहंत-आचार्य-बहुशुत और श्रवचन भक्ति 
भक्ति दो तरह की है---एक छशुद्धभावरूप गौर दूसरी छुमभावरूप ॥ 
सम्यग्दशंन यह परमार्थ भक्ति भर्थात्‌ छुद्धभावरूप भक्ति है। सम्यस्डष्टिकी 
निम्धय भक्ति छुद्धात्म' तत्वकी भावनारूप है; वह शुद्धमावरूप होनेसे बन्ध 
का कारण नही है । सम्यग्दृष्टिके जो छुभभावरूप जो सराग भक्ति होती है 
चह पंचपरमेष्ठीकी आराधनारूप है ( देखो श्री हिन्दी समयसार, आख्रव 
अधिकार गाथा १७३ से १७६ जयसेनाचायें कृत संस्क्रत टीका, पृष्ठ २४५० ) 
१--अहँत और भ्राचाययेंका पंच परमेष्ठीमें समावेश हो जाता है ॥ 
सर्वेज्ञ केवली जिन भग्वान अहँत हैं, वे सम्पूर्रो धर्मोपदेशके विधाता हैं; वे 
साक्षात्‌ ज्ञानी पू्णों वीतराग हैं। २---साछु संघमे जो मुख्य साधु हो उनको 
आाचायें कहते हैं; वे सम्यग्दर्शन ज्ञानपुर्वेक चारिचके पालक हैं और दइूसरोको 
उसमे निमित्त होते है, और वे विज्येष गुणाब्य होते हैं॥ ३--बहुश्रुतका 
अथे “बहुज्ञानी “उपाध्याय या 'सर्व शास्त्र सम्पन्न होता है। ४--- 
सम्यग्दष्टिकी जो झास्त्रकी भक्ति है सो प्रवचन भक्ति है। इस भक्तिमें 
ध््ष्ष 


भ्ड्द मोक्षद्ञांस्त् 
जितना रागभाव है वह झासूवका कारण है ऐसा समझता । 


(१४) आवश्यक अपरिहाणि 


आवश्यक अपरिहारिका अर्थ है आवश्यक क्रियाओंमें हानि न 
होने देना । जब सम्यग्दृष्ठि जीव शुद्धभावमें नहीं रह सकता त्तब अद्युभभाव 
दूर करनेसे घुभभाव रह जाता हैं; इससमय शुभरागरूप आवश्यक क्रियाये 
उसके होती हैं। उस आावद्यक क्रियाके भावमें हामि न होने देना उसे 
आवश्यक अ्रपरिहारिं' कहा जाता है। वह क्रिया आत्माके शुभभावरूप है 


किन्तु जड़ शरीरकी अ्वस्थामें आवश्यक क्रिया नही होती और न झात्मासे 
शरीरकी क्रिया हो सकती है । 


(१५) मार्गप्रभावना 


सम्यच्ज्ञानके माहात्म्यके द्वारा, इच्छा निरोधरूप सम्यकृतपके द्वारा 
तथा जिनपूजा इत्यादिके द्वारा धर्मेको प्रकाशित करना सो मार्ग प्रभावना 
है। प्रभावनामें सबसे श्रेष्ठ आत्मप्रभावना है, जो कि रत्नच्यके तैजसे 
देदीप्यमान होनेसे सर्वोत्तष्ट फल देती है। सम्यग्दष्ठिके जो शुभरागरूप 
प्रभावना है वह भ्रासूव बन्धका कारण है परन्तु सम्यग्दरशंनादिरूप जो 
भभावना है वह आस्रव-बन्धका कारण नही है ॥ 5 


(१६) प्रवचन वात्सल्य 

साधभियोंके प्रति प्रीति रखना सो वात्सल्य है। चवात्सल्य और 

भक्तिमें यह अन्तर है कि वात्सल्य तो छोटे बड़े सभी साधमियोंके प्रति 

होता है श्रोर भक्ति अपनेसे जो बड़ा हो उसके प्रति होती है। श्रुत और 

श्षुतके चारण करनेवाले दोनोंके श्रति वात्सल्य रखना सो प्रवचन चात्सल 
है। यह शुभरागरूप भाव है, सो आख्रव-बन्धका कारण है । ' 


तीथकर्रोंके तीन भेद 
तोर्थफर देव तीन तरहके हैं“ (१) पंच कल्याणुक (२) दीन 
फल्पागायक और (३) दो कल्याणक | जिनके पूर्वेभवमे तीर्थंकर प्रकृति 
संपर गई हो उनके तो नियमसे गर्भ, जन्म, तप, ज्ञान और निर्वारा ये पाँच 


लय 
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कल्याणक होते हैं॥। जिनके वर्तमान मनुष्य पर्यायके भव ही गहस्थ' 
अ्रवस्थामें तीथैकर प्रकरंति बंध जाती है उनके तप, ज्ञान और निवररिण ये 
तीन कल्याणक होते हैं और जिनके वर्तमान मनुष्य पर्यायके भवमें सुनि 
दीक्षा लेकर फिर तीर्थंकर प्रकृति बंचधती है उनके ज्ञान और निर्वाय्य ये दो 
ही कल्याणक होते हैं । दूसरे और तीसरे प्रकारके तीथंकर महा विदेह 
क्षेत्रमें ही होते हैं। महा विदेहमें जो पंच कल्याणएाक तीर्थंकर हैं, उनके 
अतिरिक्त दो और तीन कल्याणकवाले भी तीर्थंकर होते हैं; वथा वे 
भहाविदेहके जिस क्षेत्रमें दूसरे तीर्थंकर न हों वहाँ ही होते है । महाविदेह 
क्षेत्र। अलावा भरत-ऐरावत क्षेत्रोंमें जो तीर्थंकर होते हैं उन सभीको 
नियमसे पंच कल्यारिक ही होते हैं । 
अरिहन्तोंके सात भेद 

ऊपर जो तीर्थंकरोके तीन मेद कहे वे तीनों मेद भगरिहन्तोंके 
समभना और उनके अनन्तर दूसरे भेद निम्नप्रकार हैं:--- 

(9) सातिशय केवली---जिन अरिहन्तोंके तीर्थंकर प्रकृतिका उदय 
नहीं होता परन्तु गंधकुटी इत्यादि विशेषता होती है उन्हें सातिशय केवली 
छहते हैं । 

(५) सामान्य केवली----जिन अरिहन्तोंके गंधकुटी इत्यादि विश्े+ 
पता न हो उन्हें सामान्य. केवली कहते हैं । 

(६) अंतकृत केवली---जो जअरिहन्त केवलज्ञान प्रगट होनेपर लघु 
झअंतमु ह्तेकालमें ही निर्वारणको प्राप्त होते हैं उन्हें अंवक्ृतः केवली कहा 
जाता है। 

. (७) उपसर्ग केवली-- जिनके उपसर्ग अवस्थामें ही केवलज्ञान 
हुआ हो उन अरिहन्तोको उपसगे केवली कहा जाता है ( देखो सत्तास्वरूप 
गुजराती पृष्ठ ३८-३६ ) केवलज्ञान होनेके बाद उपसर्गं हो ही नहीं 
सकता । 

अरिहन्तोंके ये भेद पुण्य और संयोगकी अपेक्षा से समझना; केवल- 
ज्ञानादि शुणोंमें तो सभी अरिहन्त समान ही हैं | 
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इस खत्र॒का सिद्धान्त 

(१) जिस भावसे तीर्थंकर नामकर्म बेधता है. उस भावको अथवा 
उस प्रकृतिको जो जीव घम्मं माने या उपादेय माने तो वह मिथ्यादृष्टि है, 
क्योंकि वह रागको-विकारको धर्म मानता है । जिस शुभभावसे तीर्थंकर 
नामकर्मका आख्रव-बन्ध हो उस भाव या उस प्रकृतिको सम्यग्हृष्टि उपादेय 
नही मानते । सम्यग्दष्टिके जिस भावसे तीर्थंकर प्रकृति बँचती है वह 
पुण्यमाव है, उसे वे आदरणीय नही मानते । ( देखो परमात्म प्रकाश 
अध्याय २, गाथा ५४ की टीका, पृष्ठ १६५ ) 

(२) जिसे आत्माके स्वरूपकी प्रतीति नहीं उसके शुद्धभावरूप 
भक्ति अर्थात्‌ भावभक्ति तो होती ही नहीं किन्तु इस सुत्रमें कही हुई सत्‌के 
प्रति शुभरागवाली व्यवहार भक्ति अर्थात्‌ द्वव्यभक्ति भी वास्तवमें नहीं 
होती, लौकिक भक्ति भले हो ( देखो परमात्म प्रकाश अध्याय २, गाथा 
१४३ की टीका, पृष्ठ २०३, २८८ ) 

,._ (३) सस्यम्दृष्टिके सिवाय अन्य जीवोंके तीर्थंकर प्रकृति होती ही 
नहीं । इससे सम्यग्दरंनका परम माहात्म्य जानकर जीवोंको उसे प्राप्त 
करनेके लिये संथन करना चाहिये। सम्यग्दर्शनके अतिरिक्त घर्मंका प्रारम्भ 
अंन्य किसीसे नही अर्थात्‌ सम्यग्दरशन ही धम्मकी छुरूआत-इकाई है और 
सिद्धदशा उस धमकी पूरुंता है ॥२४ए। 

अब गोत्रकर्म के आसूबके कारण कहते हैंः--- 
नीच गोत्रंके आहृपके कारण 

परात्मनिंदाप्रशंस सदसदूग्॒ुणोच्छादनोद्धावने च 

नीचेगोंत्रस्य 3२५॥ 

अर्थे---] परारत्मनिंदाप्रशंसे ] दूसरेकी मिंदा और अपनी प्रद्ंसा 

करना [ सदसदुगुणोच्छादनोदभावने चर ] तथा प्रगट गुणोंको छिपाना 


श्रीर अभप्र गट गुणोको प्रसिद्ध करना सो । चीचैयों 
नीचे गे लि 
लास्बके कारर है [ जस्य ] लीचगोन कमे के 
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एकेन्द्रियसे संज्ञी पंचेन्द्रिय पर्यत तक सभी तिर्यंच, नारकी तथा 
लब्ध्यपर्याप्तक मनुष्य इन सबके नीच गोत्र है। देवोंके उच्च-गोतर है गर्भज 
भनुष्योंके दोनों प्रकारके गोत्रकर्म होते है ॥॥ २५ ॥। 
द उच्च गोत्रकर्मके आखवके कारण 
तहिपर्य॑यो नीचेबू त्पनुत्सेकी चोत्तरस्प ॥ २६ ॥ 


श्रथं---[ तहिपयेयः ] उस नीच गोत्रकर्मेक़े आसूवके कारणोंसे 
विपरीत श्रर्थात्‌ परप्रशंसा, श्रात्मनिंदा इत्यादि [ ञ ] तथा नोचेच त्थ- 
नुत्सेकी ] नम्न ठृत्ति होता तथा मद॒का श्रभाव-सो | उत्तरस्य | दूसरे 
गोत्रकर्मके अर्थात्‌ उच्च गोच्रकर्मके आखस्रवके कारण हैं । 


दीका 

यहाँ नम्नवृत्ति होना औय मदका अभाव होना -सो अद्युभभावका 
अभाव समझना; उससे जो शुभ्रभाव है सो उच्च गोवक़र्मके आसूचका 
कारण है। 'अनुत्सेक' का अथें है अभिमानका न होना ॥ २६ |! 

यहाँ तक़ 'सात कर्मों के आसूवके कारणोंका वरॉन,किया । भ्रब 
अंतिम झंतरायकर्मके:पासूवके कारण-बताकर यह अ्रध्याय पूर्ण करते हैं.। 

अंतराय कर्मके आख़बके कारण 
विध्नक्रणमन्तरायस्य ॥ २७ ॥ 

“झये---] ' विध्चकरणम्‌ (] दान, लाभ, भोग, उपभोग तथा वीजयेंमें 

विघ्न-करना सो [ अंतरायस्य ] अ्रंतराय कममेके आसूवके- कारण हैं । 


टीका 


से २७ तकके सृत्रोंमें कमके आसूवका जो कथन 
किया है वह अनुभाग सबंधो 


नियम बतलाता है। जैसे किसी 
देनेके भावमें किसो ने श्ंतरा पुरुषके दान 


य किया तो उस समय उसके जिन कर्मों का 
भासूव हुआ, यद्यपि वह स्ातों कर्मोमें पहुँच गया तथापि उस, सम्रय दातां- 


इस अध्यायके १० 
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तराय करममें श्रधिक अनुभाग पड़ा और अन्य प्रकृत्तियोंमें मंदअनुभाग पड़ा 
प्रकृति और प्रदेश बन्धमें योग निमित्त है तथा स्थिति श्रौद श्रनुभागबंधघमें 
कषायभाव निमित्त है ॥ २७ ॥। 
उपसंदार 

( १ ) यह आसूव अ्रधिकार है जो कपाय सहित योग होता है 
वह आसूवका कारण है, उसे सांपरायिक जासूव कहते हैं । कपाय शब्दमें 
मिथ्यात्व, अविरति और कपाय इन तीनोंका समावेश हो जाता है; इसी- 
लिये श्रध्यात्म शास््रोमें मिथ्यात्व श्रविरति, कपाय तथा योगकोी आसूबका 
भेद गिना जाता है। यदि उन भेदोंको वाह्यरूपसे स्वीकार करे और 


अंतरंगमे उन भावोंकी जातिकी यथार्थ पहचान न करे तो वह मिथ्यादृष्टि 
है और उसके श्रासव होता है । 


(२) योगक्रो आसूवका कारण कहकर योगके उपविभाग करके 
सवषाय योग और अ्कषाय योगको आसूबका कारण कहा है । और २५ 
प्रकार की विकारी क्रिया और उसका परके साथ निमित्त नैमित्तिक संबंध 
कसा है यह भी बताया गया है । 

(३ ) अज्ञानी जीवोके जो रागह्ेष, सोहरूप आासूवभाव है उसके 
नाश करनेकी तो उसे चिता नही और बाह्य क्रिया तथा वाह्य निमित्तोंकों 
दूर करनेका यह जीव उपाय करता है; परन्तु इसके मिटने' से कही आसव 
नही मिठ्ते । दृष्टांतः---द्रव्यलिगी मुनि अन्य कुदेवादिकी सेवा नही करता , 
हिसा तथा विषयमें तपचृत्ति नही करता, क्रोधादि नही करता तथा मन 
वचन कायको रोकनेका भाव करता है तो भी उसके मिथ्यात्वादि चार 
आसूव होते हैं, पुनर्च ये कार्य वे कपटसे भी नही करते, क्‍योंकि यदि 
कपट से करे तो वह ग्रेवेयक तक केसे पहुँचे ? सिद्धांत---इससे यह सिद्ध 
होता है कि जो बाह्य शरीरादिक की क्रिया है वह आसूव नही है किन्तु 
अन्तरंग अभिपष्रायमें जो मिथ्यात्वादि रागादिकभाव है वही आसव है, जो 
जीव उसे नही पहचानता उस जीवके आसूव तत्त्वका यथार्थ श्रद्धान नहीं ॥ 


(४) सम्यर्दशेन हुये बिना आसूब तत्व किचितु मात्र भी दूर नहीं 


अ्रध्याथध ६ उपसंहार ध्र्४ ३ 


होता, इसलिये जीवोंको सम्यग्दरशेन प्राप्त करनेका यथार्थ उपाय प्रथम 
करना चाहिये | सस्परदर्शन-सम्यरज्ञानके बिना किसो भो जीवके आसूच 
दूर नहीं होता और न घर्मे होता है । 


(४) सिथ्याददेन संसारका सुल कारण है और आत्माके यथार्थे 
स्वरूपका जो अवखणुवाद है सो मिथ्यात्के आख्रवका कारण है. इसलियें 
झपते स्वरूपका तथा आत्माकी शुद्ध पर्यायोंका श्रव्णवाद न करना अर्थात्‌ 


जैसा स्वरूप है वैसा यथार्थ समझकर प्रतीति करना (देखो सूत्र १३ तथा 
उसकी टीका ) 


(६) इस अध्यायमें बताया है कि सम्यरहष्टि जीवोंके समित्ति, अनु- 
कंपा, ज्त, सरागसंयम', भक्ति, तप, त्याग, वेयावृत्य, प्रभावता, आवश्यक 
क्रिया इत्यादि जो छुभभाव हैं वे सन आखस्रव है बंधके ही कारर हैं; मिथ्या- 


इृष्टिके तो वास्तवमें ऐसे शुभभाव होते नहीं, उसके न्नत-तपके चुमभावकों 
जालन्नत” और 'बालतर्पा कहा जाता है। 


(७) झृदुता, परकी प्रशंसा, श्रात्मनिन्‍्दा, नम्नता, अनुत्सेकता ये 
शुभराग होनेसे बन्चके कारण हैं; तथा राग कषायका शअ्रंश है -अतः इससे 
घाति तथा श्रघाति दोनों प्रकारके कमरे बेंघते हैं तथा यह शुभभाव है श्रतः 
जधाति कर्मोमें शुभभ्ागु शुभगोत्र, सातावेदनीय तथा छुभनामकर्मे बँधते 
हैं; मोर इससे विपरीत अशुभभावोंके द्वारा अद्युम अधातिकर्म भी बंधते 
हैँ । इस तरह छुम और बजशुभ दोनों भाव बन्धके ही कारण हैं भर्थाव्‌ 
यह सिद्धान्त निमश्वित है कि शुभ या अशुभ माव करते करते उससे कभी 


शुद्धता भगट ही नही होती ।+ व्यवहार करते करते सच्चा धर्म हो जायेंगे 
ऐसी घारणा गलत ही है | 


हि (८) सम्यर्रशेत आत्साका पवित्र भाव है, यह स्वयं बंघका कारण 
नहीं; किंतु यहुरँ यह बताया है कि जब सम्यग्दरों चकी भूमिकामे श्भराग हो 
तब उस रागके निमित्तसे किस तरहके कर्मेंका आख्रव होता है । वीतरागता 
पगट होने पर मात्र ईर्यापथ आाखसत्रव होता है । यह आख्व एक ही समयका 
होता है (अर्थात्‌ इसमे लम्बी स्थिति नहीं होदी तथा अनुमाय भी नहों 
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होता )। इस पर से यह सिद्ध हुआ कि सम्यग्ददोन प्रगट होनेके बाद 
जितने जित्तने अ्ंशमें वीतरागता होती है उतने २ श्रंशमें आस्नव और बन्ध 
नहीं होते तथा जितने श्रंश्यमें राग-द्ेष होता है उतने श्रंणमें श्रात्रव श्रीर 
बन्ध होता है। अतः ज्ञानीके तो शअ्रम्म॒क अश्रंशमें आस्नव-बन्घका निरन्तय 
झभाव रहता है। मिथ्यादृष्टिके उस शुभाशु भ रागका स्वामित्व है अ्रत३ 
उसके किसी भी श्रंश में राग्र-हेषका अभाव नही होता श्रीर इसी लिये 
उसके आस्रव-बन्ध दूर नही होते । सम्यग्दर्श नकी भूमिकामें आगे बढ़ने पर 

जीवके किस तरहके शुभभाव आते हैं इसका वर्णन श्रव सातवें अध्यायमें 
करके आखस्रवका वर्णन पूरे करेंगे उसके बाद आठवें श्रध्यायमे वन्धच तत्त्व- 

का और नवमे अ्रध्यायमें संवर तथा निर्जेरा तत्वका स्वरूप कहा जायगा ॥ 

घमेंका प्रारम्भ निदचय सम्यग्दर्शन से ही होता है । सम्यग्दशंन होने पर 

संवर होता है, संवरपूर्वक निरजेरा होती है और निजंरा होने पर मोक्ष 

होता है, इसीलिये मोक्ष तत्त्वका स्वरूप अंतिम अध्यायमें बतलाया 

गया है । 


शौर इस अध्यायमे यह भी बताया है कि जीवके घिकारी भावों 
का पर द्रव्यके साथ कैसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है । 


इस तरद्द श्री उमास्वामी विरचित मोक्षशास्र की 
गुजराती टीका के हिन्दी अन्नवाद में छट्ठा 
अध्याय समाप्त हुआ 


जद 


ह...4 
मोक्शाशत्र अध्याय सातवां 
सूमिका 

श्राचार्य भगवानने इस झाख्का प्रारम्भ करते हुये पहले ही सूत्रमें 
यह कहा है कि 'सम्यग्दशैन-ज्ञान-चारित्र ही मोक्षमार्गें है ।! उसमें गभित- 
रूपसे यह भी आगया कि इससे विरुद्ध भाव अर्थात्‌ शुभाद्युभ भाव सोक्षमार्गे 
नही है, किन्तु संसारमार्ग है । इसप्रकार इस सूत्रमें जो विषय गर्भित रखा 
था वह विषय आवचायंदेवने इन छठ -सातवें अध्यायोंमें स्पष्ट किया है । 
छट्ट अध्यायमें कहा है कि ध्ुभाशुभ दोनों भाव आसूव है और इस विषयको 


अधिक स्पष्ट करनेके लिये इस सातवे अध्यायमे मसुरूयरूपसे शुमभासूवका 
अलग वर्णन किया है । 


पहले अध्यायके चौथे सूतरमें जो सात तर्तव कहे हैं उनमें से जगतके 
जीव आसूब तत्त्वकी अजानकारीके कारण ऐसा मानते हैं कि “पुण्यसे घम्म 
होता है ४ कितने ही लोग छुभयोगको संवर मानते हैं तथा कितने ही ऐसा 
सानते है कि अखुबत्रत महात्रत-मैत्रो इत्यादि भावना, तथा करुराबुद्धि 
इत्यादिसे घर्म होता है अथवा वह धर्मंका ( संवरका ) कारण होता है 
किन्तु यह मान्यता अज्ञानसे भरी हुई है । ये अज्ञान दूर करनेके लिये खास 


रूपसे यह एक अभ्रध्याय अलग बनाया है और उसमे इस विषयको स्पष्ट 
किया है। 


घमंकी अपेक्षासे पुण्य और पापका एकत्व गिना जाता है। श्री 
समयसारमे यह सिद्धान्त १४५ से लेकर १६३ वी गाथा तकमें समभम्राया 
है । उसमे पहले ही १४५ वी. गाथामें कहा है कि लोग ऐसा मानते हैं कि 
अ्रशुभकर्म कुशोल है और शुभकर्म सुशील है, परन्तु जो संसारमें प्रवेश 
कराये वह सुशील कंसे होगा ? नही हो सकता । इसके बाद १५४ वीं 
गाथामे कहा है कि जो जीव परमार्थेसे बाह्म हैं वे मोक्षके कारणको नही 


जानते हुये (-यद्यपि पुण्य ससारका कारण है तथापि ) शभ्ज्ञानसे पुण्यको 
६६ 
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चाहते हैं। इस तरह धर्मंकी अपेक्षासे पुण्य-पापका एकत्व बतलाया है । 
पुनम्ध-श्री प्रवचनसार गाथा ७७ में भी कहा है कि-पुण्यः पापमे विदेष 
नहीं ( अर्थात्‌ समानता है ) जो ऐसा नही मानता वह मोहसे शआच्छन्न है 
और घोर अवार संसारमें भ्रमण करता है । 


उपरोक्त कारणोंसे आचाय॑देवने इस शास्त्रमें पुण्य और पापका 
एकत्व स्थापन करनेके लिये उन दोनोंको ही श्राल्नमे समावेश करके उसे 
लगातार छट्टे मौर प्ञातवें इन दो अध्यायोंमें कहा है; उसमे छट्ठा अध्याय 
पूर्ण होनेके बाद इस सातवें अध्यायमें आख्रव अधिकार चालू रखा है और 
उसमें शुभाखवका वर्णांन किया है । 


इस अध्यायमें बतलाया है कि सम्यग्दृष्टि जीवके होनेवाले न्नत, 
दया, दान, करुणा, मेत्री इत्यादि भाव भी शुभ आख्रव हैं और इसी लिये 
वे बन्धके कारण है; तो फिर मिथ्याहृष्टि जीवके (-जिसके यथार्थ बन्रत ही 
ही नही सकते ) उसके शुभभाव घममे, संवर, निर्जेरा या उसका कारण 
किस तरह हो सकता है ? कभी हो ही नही सकता । 


प्रश्ष---शासत्षमें कई जगह कहा जाता है कि झुभभाव परम्परासे 
घर्मंका कारण है, इसका कया शअ्रथें है ? 


उचर---सम्यम्हष्टि जीव जब अपने चारिचत्र स्वभावसें स्थिर नहीं 
रह सकते तब भी रागह्वेष तोड़नेका पुरुषार्थे करते हैं, किन्तु पुरुषार्थे कम- 
जोर होनेसे अशुभभाव दूर होता है और झशुभमाव रह जाता है। वे उस 
छभभावको धर्म या धर्मंका कारण नही मानते, किन्तु उसे आख्रव जानकर 
दूर करना चाहते हैं । इसीलिये जब वह शुभभाव दूर हो जाय तब जो 
शूभभाव दूर हुआ उसे शुद्धभाव (-धर्म ) का परम्परासे कारण कहा 
जाता है। साक्षात्‌ रूपसे वह भाव शुभास्वव होनेसे बन्धका कारण है और 
जो बन्धका कारण होता है वह संवरका कारण कभी नही हो सकता ॥ 

अज्ञानीके शुभभावको परम्परा अनर्थेका कारण कहा है अज्ञानी 
तो शुभभावको धर्मे या घ्मंका कारण मानता है और उसे वह भला 
जानत्त है; उसे थोड़े समघमे दूर करके स्वयं अशुभ रूपसे परिणुमेगा । इस 


झध्याय ७ सूत्र है ४४७ 


तरह अज्ञानीका शुभभाव तो अशुभभावका (-पापका ) परम्परा कारण 
कहा जाता है अर्थात्‌ वह शुभको दूर कर जब अ्रणुभरूपसे परिशमता है 
तब पूर्वका जो शुभभाव दूर हुआ उसे अश्युमभावका परम्परासे कारण 
हुआ कहा जाता है । 


इतनी भूमिका लक्षमें रखकर इस अध्यायके सूत्रोंप्रें रहे हुये भाव 
बरावर समभनेसे वस्तु स्वरूपकी भूल दूर हो जातो है । 


अबरतका लक्षण 


हिंसा 5उतस्तेयावह्मपरिग्हेम्यो विरतित्र तम्‌ ॥१॥ 


झर्थे---[ हिंसाध्नृत्तस्तेया अह्मपरिग्रहेम्पो विरतिः ] हिसा, 'ूठ, 
घोरी, मैथुन और परियग्नह अर्थात्‌ पदार्थके प्रति ममत्वरूप परिस्याम-इन 
पाँच पापोसे ( बुद्धिपूर्वेक ) निदुत्त होना सो [ ब्तसम |] ब्रत है। 


टीका 


१. इस अध्यायमें श्रास्नव तत्वका निरूपण किया है; छट्टे अध्याय 
के १२ वें सून्मे कहा था कि ज़्तीके प्रति जो अ्रनुकम्पा है सो सातावेदनीयके 
आख्वका कारर है, किन्तु चहाँ [मल सूत्रमे ब्रतीकोी व्याख्या नहीं की गई 
थी, इसीलिये यहाँ इस सूत्रमे ब्रतका लक्षरा दिया गया है । इस अध्यायके 
१८ वें सूजमे कहा है कि “नि.हल्यो ब्रती”--मिथ्यादशेन आदि दाल्यरहित 
ही जीव ब्ती होता है, श्रर्थात्‌ मिथ्याहष्टिके कभी ब्रत होते ही नहीं, सम्य- 
भृष्टि जीवके ही ब्रत्त हो सकते हैं। भगवानने मिथ्याहष्टिके शभरागरूप 

ब्रतको बालन्नत कहा है | ( देखो श्री समयसार गाथा १५२ तथा उसकी 

टीका “बाल' का अर्थ अज्ञान है । 

इस श्रध्यायमे महान्नत भोर अरणुन्नत भी आज़वरूप कहे हैं, इसलिये 

वे उपादेय कैसे हो सकते हैं ? आ्रासव तो बन्धका ही साधक है अतः महा- 

न्रत और अरुक्नत भी बन्धयके साधक हैं और वीतराग भावरूप जो चारित्र 
है सो मोक्षका साधक है; इससे महान्नतादिरूप शा 


; य ख्व् भावोको चारित्रपना 
संभव नही । “सर्वे कषाय रहित जो उदासीन भाव है उसोका नाम चारित्र 


श्र्ड्दे » भीोक्षशास्त्र 


है। जो चारित्र मोहके उदयमें युक्त होनेसे महामंद प्रशस्त राग होता है 
वह चारित्रका मल है उसे छुटता न जानकर उनका त्याग नहीं करता, 
सावद्य योगका ही त्याग करता है। जैसे कोई पुरुष कंदमूलादि अधिक 
दोषवाली हरित॒कायका त्याग करता है तथा दूसरे हरित्‌कायका भाहार 
करता है, किन्तु उसे धर्म नहीं मानता, उसीप्रकार सम्पग्दृष्टि सुनि श्रावक 
हिसादि तीन्न कषायरूप भावोंका त्याग करता है तथा कोई मदकषायरूप 
महात्रत-अखुबन्नतादि पालता है, परन्तु उसे मोक्षमार्ग नही मानता ॥” 
( मी० मा>० प्र० पृू७ ३३७ ) 
३. प्रश्न---यदि यह बात है तो महात्रत और देशब्रतको चारित्रके 
भेदोंमें किसलिये कहा है ? 

। उचर---वहाँ उस महान्नतादिकको व्यवहार चारित्र कहा गया है 
झौर व्यवहार नाम उपचारका है | निमश्बयसे तो जो निष्कषाय भाव है वही 
थथार्थे चारित्र है। सम्यग्हृष्टिका भाव मिश्ररूप है श्र्थात्‌ कुछ वीतरागरूप 
हुआ है भौर कुछ सराग है, अत्तः जहाँ अशमें वीतराग चारित्र प्रंगट हुआ 
है वहाँ जिस अंशमें सरागता है वह महाबन्रतादिरूप होता है, ऐसा सम्बन्ध 
जानकर उस महान्नतादिकमे चारित्रका उपचार किया है; किन्तु वह स्वयं 
यथार्थें चारित्र नही, परन्तु शुभभाव है-आस्त्रवभाव है अ्रत; बन्धका कारण 
है इसीलिये छुभमभावमे घर्म साननेका अभिप्राय आख्वतत्वको सवरतत्त्व 
माननेरूप है इसीलिये यह मान्यता मिथ्या है । 

( मो० मा० प्र० पृू० ३३६४-४३ ३७ ) 
चारित्रका विषय इस छ्ास्के € वें अध्यायके १८ वें सूत्रमें लिया 

है, वहाँ इस सम्बन्धी टीका लिखी है, वह यहाँ भी लागू होती है । 
४--न्नत दो प्रकारके हैं---निश्चय और व्यवहार । राग-ह्देषादि 
विकल्पसे रहित होना सो निम्धयत्रत है (देखो द्रव्यसंग्रह गाथा ३५ ठीका) 
सम्पस्इृष्ठि जीवके स्थिरताकी ब्द्धिरूप जो निविकल्पदशा है सो निम्धयत्नत 
है डक अंशमे वीतरागता है उतने झ्ंंशमे यथार्थ चारित्र है; औय 
“ज्ञान होनेके बाद परद्वव्यके आलम्बन छोड़नेरूप जो छुभभात्र है' 
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सो अखुब्र॒त-महान्रत है, उसे व्यवहारत्रत कहते हैं । इस सूत्रमें व्यवहार- 
ज्रतका लक्षण दिया है; इसमें श्रशुभभाव दूर होता है । किंतु हयभभाव 
रहता है, वह पुण्यास्नवका कारण है। 


५---श्री परमात्मप्रकाश अध्याय २, गाथा ४५२ की टीकामें ब्रत 
पुण्यबन्धका कारण है और अन्नत पापबन्धका कारण है यह बताकर इस 
सूत्र का अर्थ निम्नप्रकार किया है--- 


“इसका अर्थ है कि--प्रारिययोंकों पीड़ा देना, फक्ूठा वचन बोलना, 
परघन हरण करना, कुशीलका सेवन और परिग्रह इनसे विरक्त होना सो 
न्त है; ये अहिसादि ब्रत प्रसिद्ध हैं, यह व्यवहारनयसे एकदेशन्नत हैं ऐसा 
कहा है । 

जीवघातमें निद्ृत्ति-जीवदयामें प्रद्ृत्ति, असत्य वचनमें निव्नत्ति 
और सत्य वचनमे प्रवृत्ति, अदत्तादान (चोरी) से निदृत्ति-अचौयेमें प्रद्नत्ति 
इत्यादि रूपसे वह एकदेश्त्नत है ।” ( परमात्मप्रकाश पृष्ठ १६१-१६२ ) 
यहाँ अर॒ुत्रत और महात्रत दोनोंको एकदेशन्रत कहा है । हु 

हे उसके बाद वही निशरचयन्नतका स्वरूप निम्तप्रकार कहा है | 
( निम्धयन्नत अर्थात्‌ स्वरूपस्थिरता अथवा सम्यक्‌चारित्र )--- 
“और, रागद्वेषरूप सकलप विकल्पोंक्री तरंगोंसे रहित तीन ग्रुप्तियों 
से ग्रुप समाधिमें शुभाशुभके त्यागसे परिपूर्ण त्रत होता है 
( परमात्मप्रकाश पृष्ठ १९२ ) 

सम्यग्दष्टिके जो शुभाशुभका त्याग और शुद्धका ग्रहण है सो निश्चय: 
जत्रत है और उनके अ्शुभका त्याग गौर शूभका जो अहरा है सो व्यवहार रन्नत 
है--ऐसा समम्कना । मिथ्यादृष्टिके निरचय या व्यवहार दोनोंमें से किसी भी 
तरहके न्नत नही होते । तत्त्वज्ञानके बिना भमहान्नतादिकका आचरण 
मसिथ्याचारित्र ही है। सम्यग्द्शंनरूपी भूमिके बिना ब्रतरूपो वृक्ष ही 
नही होता 


१--ब्रतादि झुभोपयोग वास्तवमे बंधका कारण है पंचाध्यायी 
भा० २ गा० ७श६ से ६२ में कहा है कि--“यद्यपि रेढिसे शुभोपयोग 
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भी “चारित्र” इस नामसे प्रसिद्ध है परन्तु अपनी अर्थ क्रियाकों करने 
में असमर्थ है, इसलिये वह निमश्चयसे सार्थक नामवाला नहीं है ॥॥ ७५६ ॥। 
किंतु वह अश्युभोपयोगके समान बंघका कारण है इसलिये यह श्रेष्ठ नही है | 
श्रेष्ठ तो वह है जो न वो उपकार ही करता है और न अपकार ही करता है 
॥७६०॥ शुभोपयोग विरुद्ध कार्येकारी है यह बात विचार करनेपर असिद्ध 
भी नहीं प्रतीत होती, क्योंकि झुभोपयोग एकान्तसे बन्धका कारण 
होनेसे वह झुदछ्धोपयोगके अभावसें ही पाया जाता है ॥७६१॥ बुद्धिके दोषसे 
ऐसी तकंणा भी नहीं करनी चाहिये कि शुभोपयोग एकदेश चिजेराका 
कारण है, क्योंकि न तो शुभोपयोग ही बन्धके श्रभावका कारण है और 
न अशुभोपयोग ही बन्धके अभावका कारण है ॥ ७६२ ॥॥ 
( श्री वर्णी ग्रंथमालासे प्र० पंचाध्यायी पृष्ठ २२७२-७३ ) 
२--सम्यग्दृष्टि को छुभोपयोग से भी बन्धकी प्राप्ति होती है ऐसा 
श्री कुन्दकुन्दाचायेक्रत प्रवचनसार गा० ११ में कहा है उसमे श्री अमृत- 
चन्द्राचायें उस गाथाकी सूचनिकामें कहते हैं कि “अब जिनका चारित्र 
परिणामके साथ संपर्क है ऐसे जो शुद्ध और शुभ ( दो प्रकार ) परिणाम' 
है, उनके ग्रहरण तथा त्यागके लिये (-शुद्ध परिणामके ग्रहण और छुभ 
परिशणाम' के त्यागके लिये ) उनका फल विचारते है:--- 
घर्मेणा परिखणतात्मा यदि छुद्ध संप्रयोग युत्तः ॥ 
प्राप्नोति निर्वार्ण सुख छुमोपयुक्तो वा स्वर्ग सुखस्‌ ॥१ १।। 
अन्वयार्थे---घर्में से परिणमित स्वरूपवाला आत्मा यदि शछुद्धोप- 
थोगमें युक्त हो तो मोक्षसुखको प्राप्त करता है और यदि शुभउपयोगवाला 
हो तो स्वगंके सुखको (-बन्धको ) प्राप्त करता है । 
टोका---जब यह आत्मा धर्म परिणत स्वभाववाला बंता हुआ 
छुद्धोपपोग परिणतिको धारण करता है--बनाये रखता है तब विरोधी 
शक्तिसे रहित होनेके कारण अपना कार्य करनेके लिये समर्थ है ऐसा 
चारित्रवान होनेसे साक्षात्‌ मोक्षको प्राप्त करता है और जब वह धर्म परि- 
रात स्वभाववाला होनैपर भी छ्ुभोपयोग परिणतिके साथ युक्त होता है. 
तव जो विरोधी शक्ति सहित होमेसे स्व॒कार्य करनेमें असमर्थ और कर्थ- 
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चित विरुद्ध कार्य करनेवाला है ऐसे चारितसे युक्त होनेसे, जैसे अग्निसे 
गस किया गया घी किसी सनुष्यपर डाल दिया जाये तो वह उपकी जल- 
नसे दुखी होता है, उसीप्रकार वह स्वगंके सुखके बन्धको प्राप्त होता है, 
इसलिये छुद्धोपयोग उपादेय है और शुभोपयोग हेय है । 

( भ्र० सार गाथा १५१ की टीका ) 


मिथ्पादश्टि को या सम्पस्दष्टि को भी, राग तो बन्धका ही 
कारण है; शुद्धस्वरूप परिणमन मात्र से ही मोक्ष है । 


किक. 


३--समयसारके पुण्य-पाप अधिकारके ११० वे कलझछ में श्री 
थ्राचार्थ देव कहते हैं किः-. 
धावत्पाकम्ुपैति कर्मविरत्ति्ञानस्थ सम्यड न सा 
कर्मेशानसमुचज्चयोज्पि विहितस्तावन्न काचित्क्षतिः ॥ 
कित्वज्ञापि समुकछूसत्यवद्यतो यत्कमंबंधाय तन 
मोक्षायस्थितमेकमेव परम ज्ञानं विमुक्त स्वतः ॥११०॥। 
अर्थ---जब तक ज्ञानकी कमें विरति बराबर परिपूरणताको प्राप्त 
नहीं होती तब तक कम और ज्ञानका एकत्वपना शास्त्र मे कहा है; उनके 
एक साथ रहनेमे कोई भी क्षति श्रर्थात्‌ विरोध नहीं है । परन्तु यहाँ इतना 
विशेष जानना कि आत्मा में अवद्वरूपसे जो कम प्रगट होते हैं अर्थात्‌ 
उदय होता है बह तो बंधका कारण होता है, और मोक्षका कारण तो, 
जो एक परम ज्ञान ही है बद्द एक ही होता है कि जो ज्ञान स्वतः 
विम्ुक्त है ( अर्थात्‌ चिकाल परद्रव्यभावों से भिक्ष है। ) 


भावाथ जब तक यथारूयात चारित्र नही होता, तब तक 
सम्यरइृष्टि को दो घाराएँ रहती हैं---शुभाशुभ कर्मंघारा' और ज्ञानघारा | 


वे दोनो साथ रहनेमें कुछ भी विरोध नही है। ( जिस प्रकार मिथ्याज्ञान 
को और सम्यग्जानक्ो परस्पर विरोध है, उसी प्रकार कर्म सामान्य को 


और ज्ञानको विरोध नही है । ) उस स्थितिमें कर्म अपना कार्य करता 
है और ज्ञान अपना कार्य करता है। जितने अंश में शुभाशम कर्म- 
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धारा है उतने अंशमें कर्म बन्‍्ध होता है; और जितने अंश में ज्ञान- 
धारा है उतने अंश में कर्म का नाश होता जाता है । विषय-कपषाय 
के विकल्‍प अथवा ब्रत-नियम के विकल्प-शुद्ध स्वरूप का विकल्प 
तक कर्म बन्धका कारण है । शुद्ध परिणतिरूप ज्ञानधारा ही मोक्ष 
का कारण हे । 
(--समयसार नई ग्रुजराती आदृत्ति; पृष्ठ २६३-६४ ) 
पुनहच, इस कलशके शअथेमें श्री राजमकह॒जी भी साफ स्पष्ठीकरण 
करते हैं किः---- 

“यहाँ कोई आन्ति करेगा---'मिथ्याहष्टिको यतिपना क्रियारूप 
है वह तो बंधका कारण है; किन्तु सम्पग्दष्टिको जो यतिपना झुभ क्रिया- 
रूप है वह मोक्षका कारण है; क्योंकि अनुभव ज्ञान तथा दया, न्नत, तप 
संयमरूपी क्रिया-यह दोनों मिलकर ज्ञानावरणादि कर्मोंका क्षय करते हैं ।” 
--ऐसी प्रतीति कोई अज्ञानी जीव करता है, उसका समाधान इस 
प्रकार है-- 

जो कोई भी झ्ुम-अशुभ क्रिया--बहिजेंल्पकूप विकल्प अथवा 
अंतर्ज ल्परूप अथवा द्रव्यके विचाररूप अथवा शुद्धस्वरूपके विचार इत्यादि 
---है वह सब कमें बन्धका कारण है; ऐसी क्रियाका ऐसा ही स्वभाव 
है | सम्यग्दष्टि, मिथ्यादष्टि का ऐसा तो कोई भेद नहीं है ( श्र्थात्‌ 
प्रश्ानीके उपरोक्त कथनाचुसार शुभक्रिया मिथ्याहृष्टिको तो बन्धका कारण 
हो और वही क्रिया सम्यग्दृष्टिको मोक्षका कारण हो--ऐसा तो उनका 
भेद नही है ) ऐसी क्रिया से तो उसे ( सम्यकत्वी को भी ) बन्ध है 
और शुद्धस्वरूप परिणमन मात्रसे मोक्ष है। यद्यपि एक ही काल में 
सम्यर्इष्टि जीवको शुद्धज्षान भी है और क्रियारूप परिणाम भी है; किन्तु 
उसमे जो विक्रियारूप परिणाम है उससे तो मात्र बन्ध होता है; उससे 
क्मका क्षय एक अंश भी नहीं होता---ऐसा वस्तुका स्वरूप है,--तो 
फिर इलाज क्या ?--उस काल ज्ञानी को शुद्ध स्वरूपका अनुभवज्ञान भी 
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है, उस ज्ञान द्वारा उस समय करमंका क्षय होता है, उतसे एक अंश सात 
भी बन्चन पहीं हीता;--ऐसा ही वस्तुका स्वरूप है; वह जैसा है वैसा 
कहते हैं ।” 
( देखो, समयसार कलश टीका हिन्दी पुस्तक पृष्ठ ११२ 
पड सूरतसे प्रकाशित ) 
उपरोक्तानुसार स्पष्टीकरण करके फिर उस कलशका अर्थ विस्ताय 
पूवेंक लिखा है; उसमें तत्संबंधी भी स्पष्टता हैं उसमें अ्रन्तमें लिखते हैं कि-- 
“शुभक्रिया कदापि सोक्षका साधन नहीं हो सकती, वह मात्र बन्धन 
ही करनेवाली दै--ऐसी श्रद्धा करनेसे ही मिथ्या चुद्धिका नाश होकर 
सम्पणज्ञानका छाम होगा। मसोक्षका उपाय तो एकमात्र निश्चय रत्नत्रय- 
मय आत्माकी शुद्ध वीतराग परिणति है |” 


४--शी राजमछजी कृत स० साथ कलझ टोका ( सूरतसे प्रका- 
शित ) ० ११४ ला० १७ से ऐसा लिखा है कि--“यहाँ पर इस बातको 
इृढ़ किया है कि कर्स सिर्जराका साधन मात छुद्ध ज्ञानभाव है जितने अंश 
कालिमा है उतने अंश तो बन्ध ही है, शुभ क्रिया कभी भी मोक्षका साधन 
नही ही सकती । वह केवल बन्धको ही करनेवाली है, ऐसा श्रद्धान करनेसे 
ही मिथ्याबुद्धिका नाश होकर सम्यश्श्ञानका लाभ होता है । 


सोक्षका उपाय तो एकमाच्र निश्नयय रत्तत्रयभयी आत्माकी सुद्ध 
“वीतराग परिणति है | जैसे पु० सिद्धि उपायमें कहा है “असमग्रंमावयतो 
- गा० २११॥ ये नश्षेन सुदृष्टि॥| २१२॥ बाद आवाश्थेमे लिखा है 
कि---जहाँ शुद्ध भावकी पूरंता नही हुई यहाँ मो रत्नन्य है परन्तु जो 
जहाँ कर्मोका बन्ध है सो रत्नचयसे नही है, किन्तु अशुद्धतासे----राग भावसे 
है। क्योकि जितनी वहाँ अपूर्णाता है या शुद्धतामें कमी है वह मोक्षका 
उपाय नही है वह तो कर्म बन्च ही करनेवाली है | जित्तने अशमे शुद्धदृष्टि है 
या सस्यग्द्शन सहित छुद्ध भावकी परिणत्ति है उतने झंश नवीन कर्म बन्धच 
नही करती किन्तु संवर निर्जररा करती है और उसी समय जितने अशः 


रागभाव है उतने अंक्से कर्म बन्धच भी होता है । 
छठ 
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५-श्री राजमहजीने 'वत्त कर्म स्वभावेन ज्ञानस्य भवन नहि' पुण्य 

पाप श्र० की इस कलशकी टीकामें लिखा है कि जितनी शुभ या अशुभ 
क्रियारूप आचरण है--चारित्र है उससे स्वभावरूप चारित्र--नज्ञानका 
( शुद्ध चैतन्य वस्तुका। ) शुद्ध परिणमन न होइ इसो निहचो छी (-ऐसा 
निमश्वय है। ) भावाथं--जितनी शुभाशुभ क्रिया-आच रण है अथवा बाह्य 
वक्तव्य या सूक्ष्म अन्तरंगरूप चितवन अभिलाष, स्मरण इत्यादि समस्त 
अशुद्ध परिणमन है वह शुद्ध परिशमन नहीं है इससे वह बन्धका कारण 
है--मोक्षका कारण नहीं है । जैसे-कम्बलका नाहर-( कपडे पर चित्रित 
शिकारी पश्षु ) कहनेका नाहर है बैसे-शुभक्रिया आचरणरूप चारित्र 
कथनमात्र चारित्र है परन्तु चारित्र नहीं है. निःसंदेहपने ऐसा जानो । 
( देखो रा० कलश टीका हिन्दी पृ० १०८ ) 


६--राजमल्लजीकृत स० सार कलश टीका पृ० ११३ में सम्य- 
उष्टिके भी शुभभावकी क्रियाको-बन्धक कहा है-“बन्धायसमुल्लसति' कहते 
जितनी क्रिया है उत्तनी ज्ञानावरणादि कम बन्ध करती है, संवर-निर्जरा 
अंशमाच भी नही करती; “तत्‌ एक ज्ञानं मोक्षाय स्थित” परन्तु वह एक' 
शुद्ध चेतन्य प्रकाशज्ञानावरणादि कर्मेक्षयका निमित्त है। भावार्थ ऐसा है 
जो एक जीवमे झूद्धत्व, अजुद्धत्व एक ही समय ( एक ही साथमें ) होते हैं 
परन्तु जितना शअ्रंश शुद्धत्व है, उतना श्रंश कर्म क्षपन है और जितने अंश 
अशुद्धत्व है, उतने अंश करमेबन्ध होते हैं, एक ही समय दोनों कार्य होते हैं, 
ऐसे ही है उनमें संदेह करना नही । ( कलश टीका पृष्ठ ११३ ) 


कविवर बनारसीदासजीने कहा है कि »< ><><पुण्यपांपकी दोंउ क्रिया 
सोक्षपंथकी कतरणी; बन्धकी करेया दोड, दुहुमे न भली कोड, बाधक 
विचारमें निषिद्ध कीनी क़ुरनी ॥8१२॥ 


जोलों अष्टकर्मंको विनाश नांहि सरवथा, तौलों अच्तरातमामें घारा 
दोई वरनी ॥ एक ज्ञानघारा एक छुभाझुभ कमे धारा, दृहुकी प्रकृति न्‍्यारी 
न्यारी न््यारी घरनो ॥ इतनो विशेष ज्यूं करमघारा बन्धरूप, पराधीन 


>> 


अध्याय ७ सूच १ श्श्र 


दकति विविध बन्ध करनी ॥ ज्ञानघारा मोक्षरूप सोक्षकी करनहार, दोषकी 
हरनहार भौ समुद्र तरनी ॥॥१४॥ 


७--श्री अमृतचन्द्राचार्यक्रत पु० सि० उपाय गाथा २१२ से १४ में 
सम्यग्दष्टिके संबंधमे कहा है कि जिन अशोंसे यह आत्मा अपने स्वभावरूप 
परिणमता है वे अंश सर्वेथा बन्धके हेतु नही हैं; किन्तु जिन अंज्योंत्ते यह 
रागादिक विभावरूप परिणमन करता है वे ही अंश बन्धके हेतु है । श्री' 
रायचन्द्र जैन शासत्रमालासे प्रकाशित पु० सिं० मे गा० १११५१ का अर्थ भाषा 
टीकाका रने भ्रसंग्त कर दिया है जो श्॒ब निम्न लेखाचुसार दिखाते है ॥ 
[-मनगार धर्मामृतमें भी फुटनोटमें गलत अर्थ है ] 

झसमग्न॑ भावयतो रत्नन्रयमस्ति कर्म बन्धोयः । 

स विपक्ष कृतोड्वस्यं मोक्षोपायो न बन्धनोपायः ॥२ १ १॥। 


अ्रन्वयार्थे--असम्पूर्णो रत्नचयको भावन करनेवाले प्रुरुषके जो छुभ 
कर्मेका बन्ध है स्लो बन्ध विपक्षकृत या बन्ध रागकृत होनेसे अवश्य ही 
मोक्षका उपाय है, बन्धका उपाय नही । अब सुसंगत-सच्चा अर्थके लिये 
देखो श्री टोडरमलजीकृत टीकावाला पु० सि० ग्रन्थ, प्रकाशक जिनवारणी' 
प्रचारक कार्यालय कलकत्ता पृ० ११५ गा० १११। 


अन्वयार्थें---असमग्र॑ रत्नत्रय. भावयतः यः कर्मंबन्धः अस्ति सः 
विपक्षकृत रत्नन्य तु मोक्षोपाय अस्ति, न बन्‍्धनोपायः । 


अथेै--...एकदेशरूप रत्नत्नयको पानेवाले पुरुषके जो कमेबन्ध होता 
है वह रत्नचयसे नही होता । किन्तु रत्नचयके विपक्षी जो रागद्वेष है उनसे 
होता है, वह रत्नत्यय तो वास्तवमे मोक्षका उपाय है बन्धका उपाय नही 
होता । 

भावाथ---सम्यरदृष्टि जीव जो एकदेश रत्नत्रयको घारण करता 
है, उनमे जो कर्म बन्ध होता है वह रत्नच्रयसे नही होता किन्तु उसकी जो 
छ्युभ कषाये है उन्ही से होता है । इससे सिद्ध हुआ कि कर्मेबन्ध करनेवाली 
शुभ कषाये हैं किन्तु र॒त्नचय नही है । 


घ्र्प््ह्‌ ” झ्ोक्षशास्त्र 


अब रत्वन्य और रागका फल दिखाते हैं वहाँ पर गा० २१२ से 
२१४ में गुणस्थानानुसार सम्यग्हृष्टिके रागको बन्धका ही कारण कहा है 
आर वीतराग भावरूप सम्यक्‌ रत्ननत्षयकों मोक्षका ही कारण कहा है फिय 
गा० २२० में कहा कि--“रत्तत्रयरूप धर्म मोक्षका ही कारण है और 
छूसरी गतिका कारण नहीं है और फिर जो रत्नत्यके सदुभावमें जो 
शुभप्रकृतियोंका आख्व होता है वह सब शुभ कषाय-शुभोपयोगसे ही होता 
है अर्थात्‌ वह शुभोपयोगका ही अपराध है किन्तु रत्नचयका नहीं है कोई 
णेसा मानता है कि सम्यस्दष्टिके छुभोपयोगमें (-शुभभावमें) अ्रांशिक शुद्धता 
है किन्तु ऐसा मानना विपरीत है, कारण कि निम्वय सम्यक्त्व होनेके बाद 
चारित्रकी आंशिक छुद्ध ता सम्यर्दृष्टिके होती है वह तो चारित्रग़्॒ुणकी शुद्ध 
परिणति है और जो शुभोपयोग है वह तो अशुद्धता है । 
कोई ऐसा मानता है कि, सम्यग्हष्टिका शुभोपयोग मोक्षका सच्चा 
कारण है अर्थात्‌ उनसे संवर-निर्ज रा है अतः वे बन्धका कारण नहीं हैं तो 
यह दोनों मान्यता अयथार्थ ही है ऐसा उपरोक्त शास्राधा रोंसे सिद्ध होता है १ 
६. इस खत्रका सिद्धान्त 
जीवोंकी सबसे पहले तस्त्वज्ञानका उपाय करके सम्यग्दरंन-ज्ञान' 
प्रगट करना चाहिये, उसे प्रगट करनेके बाद निजस्वरूपमें स्थिर रहनेका 
प्रयत्न करना और जब स्थिर न रह सके तब अश्यभभावको दूर कर देशन्नत- 
भहान्रतादि घछुभभावमे लगे किन्तु उस छुभको धर्में न माने तथा उसे धर्मंका 
अंश या घर्मेका सच्चा साघन न माने । पश्मात्‌ उस छुमभावको भी दूर कर 
निश्चय चारिच प्रगट करना श्रर्थात्‌ निविकल्प दद्य प्रगट करना चाहिये । 


बतके भेद 
देशसवंतो 5एुमहती 0२४७ 


श्रशें“-त्रतके दो भेद है-[ देशतः श्रणु ] उपरोक्त हिसादि पापोंका 


एकदेश त्याग करना सो शअरुतञ्रत श्रौर [ सर्चतः महती ] सर्वंदेश त्याग 
करना सो महान्नत है । 
दीका 


१--शुभभावरूप ज्यवहारत्रतके ये दो श्रेद है । पांचवें ग्र॒ुणस्थानमें 


हाध्यायथ ७सूत्र २ “कप ७ 
देशब्रत होता है और ऊंट शुणस्वानमें महावत होते है? छंट अध्यायके 
२० वें सूत्रमें कहा गया है कि यह व्यवहारत्रत आख्रव. है । निषच यद्रतको 
भ्रपेक्षा से ये दोनों प्रकारके व्रत एकदेश व्रत हैं ( देखो सूत्र १ की दोका, 
सैरा ४) सातवें शुशस्थानमें निविकल्प दशा होने पर यह व्यवहार मंद्दाश्रत 


भी छूट जाता है भौर आगे की अवस्थामें निविकल्प दशा विशेष २ हंढ़ 
होती है इसीलिये वहाँ भी ये महाव्॒त नहीं होते ॥ 


२--सम्यस्टृष्टि देशब्रतों श्रावक होता है वह संकल्प पूर्वक नस 
जीव की ईसा न करे, न करावे तथा यदि दूसरा कोई करे तो उसे भला 
नहीं समभता । उसके स्थावर जीवोंकी हिसाका त्याग नहीं तथापि बिना 
प्रयोजन स्थावर जीवोंकी विराघना नही करता और प्रयोजनवश पृथ्वी, 
जल इत्यादि जीवॉकी विराधना होती है उसे भली-अच्छी नहीं जानता १ 
३. प्रश्न---इस शास्रके भ्ध्या्र £ के सूत्र श८ में व्तको संवर 
कहा है और जध्याय ६ के सूत्र २ में उसे संदरके कारणमें गित किया 
है वहाँ दश प्रकारके घ॒ममें अथवा संयसमें उसका समावेश है अर्थात्‌ उत्तम 
क्षमा अहिसा, उत्तम सत्यमें सत्य वचन, उत्तम छौचमें अ्रचौय्य, उत्तम 
ब्रह्मचयेमें ब्रह्मचयें और उत्तम झ्राकिचन्यमे परिग्रह त्याग-इस तरह ब्रतोंका 
समावेश उसमें हो जाता है, तथापि यहाँ ब्रतकों आखबका कारण क्यों 
कहा है ? * 
पक दोष नहीं; नवर्माँ संवर भ्रधिकार है वहाँ निवृत्ति 
स्वरूप वीत्तराग भावरूप.ब्रतको संचर कहा है और यहाँ आसत्रव भ्रधिकार 
है इसमें प्रवृत्ति दिखाई जाती है; क्योंकि हिसा, भ्रसत्य, चोरी इत्यादि छोड़ 


देने पर अहिसा, सत्य, अचोये वस्तुका ग्रहण वे 

» सत्य, हण बर्णरह क्रिया होतो री 
लिये ये व्रत शुभ कर्मोके श्राखवके कारर हैं। इन ब्रतोंसे भो व 
तरह कर्मोका ध्वाह होता है, इससे कर्मोकी निवृत्ति नही होतो इसीलिये 
भालव अधिकारमे द्वतोका समावेश किया है ( देखो सर्वार्थेसिद्धि 

७ सूत्र १ की टीका, पृष्ठ ५-६ ) पे 


४-मिथ्यात्व सहश भहापापको मुख्यरूपसे छुड़ाने की प्रदृत्ति न 


भ्र्पू८ मोक्षश्ास्त्र 


करना और कुछ बातोंमें हिसा बताकर उसे छुड़ानेकी मुख्यता करना सो 
क्रम भंग उपदेश है ( देहलीसे प्र० मो० प्रकाशक अ० ५ पृष्ठ २३६ ) 


9--एकदेश वीतराग और श्रावककी ब्रत्तरूप दशाके निमित्त- 

नैमित्तिक सम्बन्ध है, अर्थात्‌ एकदेश वीतरागता होने' पर श्रावकके ब्रत 

होते ही हैं, इस तरह वीतरागताके और महान्नतके भी निमित्तनेमित्तिक 

सम्बन्ध है, घर्मकी परीक्षा अन्तरंग वीतरागभावसे होती है, शुभभाव और 

बाह्य संयोगसे नहीं होती । ( सो० प्रकाशक ) 
६. इस चज़में कहे हुये व्यागका स्वरूप 

यहाँ छ्मस्थके ब्रुद्धिगोचर स्थूुलत्वकी अपेक्षासे लोक प्रवृत्तिकी 


झुख्यता सहित कथन किया है किन्तु केवल ज्ञानगोचर सूक्ष्मत्वकी दृष्टिसे 
नही कहा, क्‍योंकि इसका आचरण हो नही सकता । इसका उदाहरण:ः--- 


( १ ) अहिंसा व्रत सम्बन्धी 


अखुब्नतीके चर्साहसाका त्याग कहा है; उसके स्लीसेवनादि कार्यमें 
तो चसहिंसा होती है, पुनरच यह भी जानता है कि जिनवाणीमें यहाँ चस- 
जीव कहे हैं परन्तु उसके चसजीव मारनेका श्रभिप्राय नहीं तथा लोकमें 
जिसका नाम चसचघात है उसे वह नही करता, इस अपेक्षासे उसके चस- 
हिसा का त्याग है । 

महाब्रतघारी झुनिके स्थावर हिंसाका भी त्याग कहा | अरब सुनि 
पृथ्वी, जलादिकर्में गसन करता है; वहाँ चसका भी सर्वंथा श्रभाव नहीं है 
क्योकि चस जीवोंकी भी ऐसी सूक्ष्म अवगाहना है कि जो दृष्टिगोचर भी 
नही होती, तथा उसकी स्थिति भी पृथ्वी जलादिकमे है । पुनरच मुनि जिन- 
चवाणीसे यह जानते हैं और किसी समय अवधिज्नानादिके द्वारा भी जानते हैं; 
परन्तु म्ुनिके प्रमादसे स्थावर त्रसहिसाका शअ्रभिष्राय नही होता, लोकमें 
उथ्वी खोदना, अप्रासुक जलसे क्रिया करना इत्यादि प्रवृत्तिका नाम स्थावर 
हिंसा है और स्थूल चस जीवोको पीड़ा पहुँचानेका चाम चसहिंसा है ॥ उसे 
छुति नही करते इसीलिये उनके हिसाका सर्वथा त्याग कहा जाता है । 


( भो० प्र० ) 


झध्याय ७ झूश्ें २-३ त्श्श्ह 


(२ ) सत्यादि चार ब्रत सम्बन्धी 

मुनिके असत्यं, चोरी, श्रत्नह्मचर्य और परियग्रहका त्याग है, परन्तु 
केवलज्ञानमें जाननेकी अपेक्षासे असत्यवचनयोग बारहदवें ग्रुण॒स्थान पर्यंतत 
कहा है, अदत्त कम परमाणु आदि परद्रव्योंका ग्रहण तेरहवें गुणस्थान तक 
है, वेदका उदय नवमें ग्रणस्थान तक है, अंतरंग परिग्रह दसवें ग्रुणस्थान 
तक है, तथा समवशरर्यादि बाह्य परिग्रह केवली भगवानके भी होता है, 
परन्तु वहाँ प्रमादपूर्वक पापरूप अभिप्राय नही है । लोकप्रवृत्तिमें जिन 
क्रियाओंसे ऐसा नाम प्राप्त करता है कि 'यह भूठ बोलता है, चोरी करता 
है, कुशील सेवन करता है तथा परियग्रह रखता है” वे क्रियायें उनके नहीं' 
हैं इसी लिये उनके असत्यादिकका त्याग कहा गया है । 

(३ ) झुनिके गूलग्रुण्योंमे पाँच इंद्रियोंके विषयोंका त्याग कहा है 
किन्तु इंद्वियोंका जानना तो चही सिटता; तथा यदि विषयोंमें राग-हेष 
सदंथा दूर हुआ हो तो वहाँ यथारूयातचारित्र हो जाय वह तो यहाँ हुआ 
नही; परन्तु स्थुलरूपसे विषय इच्छाका अभाव हुआ है तथा बाह्य विषय 
सामग्री मिलाने की प्रवृत्ति दुर हुई है इसीलिये उनके इन्द्रियके विषयोंका 
त्याग कहा है । ( मो० प्र० ) 

( ४७ ) त्रसहिंसाके त्याग सम्बन्धी 

यदि किसीने चसहिसाका त्याग किया तो वहाँ उसे चरखणानुयोग 
में अथवा लोकमे जिसे चसहिसा कहते हैं उसका त्याग किया है । किन्तु 
केवलज्ञानके द्वारा जो चसजीव देखे जाते हैं उसकी हिसाका त्याग नही 
बनता । यहाँ जिस त्रसहिसाका त्याग किया उसमे तो उस हिसारूप मनका 
विकल्‍प न करना सी मनसे त्याग है, वचन न बोलना सो वचनसे त्याग है 
आर हरीरसे न प्रवर्तेता सो कायसे त्याग है ॥२॥ ( मोक्षमार्ग प्रकाशकसे ) 

अब त्रतोंमें स्थिरताके कारण बतलाते हैं 
तत्स्थेयार्थ भावना: पंच पंच ॥ १ ॥ 

भ्रथं---[_ तत्स्थैर्या्थ | उन बतोकी स्थिरताके लिये [ भावना: पंच 
पंच ] प्रत्येक त्रतकी पाँच पाँच भावनाएं हैं । 


५६० मोक्षशास्त्र 


किसी वस्तुका बारबार विचार करना सो भावना है ॥ ३ ॥ 
अहिंसा चतकी पाँच भावनायें 

वाइुमनोग॒प्तीयादाननिक्षेपणसमित्यालो कितपान- 
भोजनानि पंच ॥ ४ ॥ 


भ्रथें--- | वाइसनोगुप्तीर्यादाननिक्लेपणससित्यालोकितपान भोजना नि ] 
वचनसमुप्ति-वचनकोी रोकना, मनमुप्ति-मनकी पश्रवृत्तिको रोकना, ईयास- 
मिति चार हाथ जमीन देखकर चलना, आदाननिक्षेपणसमिति जीवरहित 
भ्रूसि देखकर सावधानीसे किसी वस्तुको उठाना घरना श्लौर आलोकित- 
पानभोजन-देखकर-झोघकर भोजन पानी अ्रहण करना [ पंच ] ये पांच 
अ्रहिसा न्नतकी भावनायें हैं । 


टीका 


१---जीव परद्रव्यका कुछ कर नहीं सकता, इसीलिये वचन, मन 
इत्यादिकी प्रव्नत्तको जीव रोक नही सकता किन्तु बोलनेके भावको तथा 
सनकी तरफ लक्ष करनेके भावको रोक सकता है, उसे वचनगरुप्ति तथा 
सनसुप्ति कहते हैं । ईरयासमिति आदिमें भी इसी प्रमाणसे श्रथ होता है । 
जीव शरीरको चला नही सकता किन्तु स्वयं एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्र में जाने 
का भाव करता है और दारीर अपनी उस समयकी क्रियावती शक्तिको 
योग्यताके कारण चलने लायक हो तो स्वयं चलता है । जब जीव चलने' 
का भाव करता है तब प्रायः शरीर उसकी अपनी योग्यतासे स्वयं चलता 
है-ऐसा निमित्तनेमित्तिकसम्बन्ध होता है इसीलिये व्यवहारनयकी श्रपेक्षासे 
“वचनको रोकना, मनको रोकना, देखकर चलना, विचारकर बोलना” ऐसा 
कहा जाता है । इस कथनका यथार्थ अर्थ शब्दानुसार नहीं किन्तु भाव 
अनुसार होता है ॥ 


२. प्रश्न-- यहाँ ग्रप्ति और समितिको पुण्यास्रवमें बताया और 
अध्याय & के सूत्र २ में उसे संवरके कारणमें बताया है-इसतरहसे तो 
कथनमे परस्पर विरोध होगा ? 


अध्याध ७ सूच ड़ भ६१ 


उत्तर----यह विरोध नहीं, क्‍योंकि यहाँ ग्रुप्ति तथा समिततिका अर्थ 
अद्युभवचनका निरोध तथा अशुभ विचारका निरोघ होता है, तथा नवमें 
अध्यायके दूसरे सूत्रमे णुभाशुभ दोनों भावोंका निरोध भ्र्थ होता है । 

( देखो तत्त्वा्थेंसार अध्याय ४ गाथा ६३ हिन्दी टीका ( पृष्ठ २१६ ) 
३. प्रश्ष-यहाँ कायशुप्तिको क्‍यों नही लिया ? 
उत्तर----ईर्यासमिति और आदाननिश्षेपणसमिति इन दोसचनोमें 

कायग्रुप्तिका अन्तर्भाव हो जाता है 
४. आलोकितपान भोजनमें राजिभोजन त्यागका समावेद हो 
जाता है । 
सत्यत्रतकी पाँच भावनायें 


क्रोधलोभभीरुत्नहास्पप्रत्याख्यानान्यनु 7) चिभाषणं च 
पंच॥ ५॥ 

धर्थे-[ कफ्रोधलोभभीरुत्वहास्यप्रत्याख्यानानि | क्रोधप्रत्याख्यान, 
लोभप्रत्याख्यान, भीरुत्वप्रत्याख्यान, हास्यप्रत्याख्यान अर्थात्‌ क्रोधका त्याग 
छरता, लोभका त्याग करना, भयका त्याग करना, हास्यका त्याग करना, 
[ अनुवीज्षिभाषणं व] और शास्त्रकी श्राज्ञानुसार निर्दोष वचन बोलना 
[ पंच ] ये पाँच सत्यन्नतकी भावनायें हैं । 

टीका 

१. प्रश्न---सम्यर्दृष्टि निर्भव है इसीलिये निःशंक है और ऐसी 

श्रवस्था चौथे ग्रुशस्थानमे होती है तो फिर यहाँ सम्यग्दष्टि श्रावकको और 


मुनिको भयका त्याग करनेको क्यो कहा ? 
उचर---चतुर्थ ग्रुरास्थानमे सम्यग्दृष्टि अभिश्रायकी भ्रपेक्षासे निर्भेय 
है अनंतानुबंधी कषाय होती है तब जिसप्रकारका भय होता है उसग्रकारका 
भय उनके नही होता इसलिये उनको निर्भय कहा है किन्तु वहाँ ऐसा 
कहनेका आध्यय नही है कि वे चारित्रकी अपेक्षासे सर्वथा निर्भेय हुये हैं । 


७१ 


भ६२ मोद्षद्वास्त्र 
चारित्र अपेक्षा आठवें ग़ुणस्थान पर्यत भय होता है इसीलिये यहाँ श्रावकको 
तथा झुनिको भय छोड़नेकी भावना करनेकी कहां है 


२. प्रत्याख्यान दो प्रकारका होता है---( १) निम्वयप्रत्याख्याव और 
(२) व्यवहार प्रत्याख्यान । निम्पयप्रत्याख्यान निविकल्पदशारूप है, इसमें 
बुद्धिपुवेक होनेवाले शुभाशुभ भाव छूटते हैं, व्यवहारप्रत्याख्यान शुभभाव- 
रूप है; इसमें सम्यग्दष्टिके अशुभ भाव छुटकर-दूर होकर शुभभाव रह 
जाते हैं। आत्मस्वरूपके अज्ञानीको---( वतंमानमें श्रात्मस्वरूपका निम्धय 
ज्ञान करनेकी भना करनेवालेको )-श्रर्थात्‌ श्रात्मस्वरूपके ज्ञानका उपदेश 
वर्तमानमें मिलानेके प्रति जिसे अरुचि हो उसे शुभभावरूप व्यचहारक्रत्या- 
र्यान भी नही होता; मिंथ्यादृष्टि द्रव्यलिगों स्लनि पाँच महात्रत निरतिचार 
पालते हैं उनके भी इस भावनामे बताये हुये प्रत्याख्यान नही होते । क्योंकि 
ये भावनायें पाँचवें और छंट्ट ग्र॒ुणस्थानमे सम्यग्दृष्टिके ही होती हैं, मिथ्या- 
इश्टिके नही होती । 


३. अनुवीचिभाषण---यह भावना भी सम्यग्दृष्टि हो 'कर सकता 
है, क्योकि उसे ही शास्त्रके समर्मंकी खबर है इसोलिये वह सत्‌ शास्क्रे अनु- 
सार निर्दोष वचन बोलनेका भाव करता है ॥। इस भावनाका रहंस्यथ यह है 
कि सच्चे सुखकी खोज करनेवालेको जो सत्‌ शास्त्रोंके रहस्यका ज्ञाता हो 
ओर अध्यात्म रस द्वारा अपने स्वरूपका अनुभव जिसे भया हो ऐसे आत्म- 
ज्ञानीकी संगतिपूर्वक शास्क्षका अभ्यास करके उसका मर्म समझना चाहिये । 
शास्त्रोंके भिन्न भिन्न स्थानों पर प्रयोजन साधनेके लिये अनेक प्रकारका 
उपदेश दिया है, उसे यदि सम्यस्ज्ञानके द्वारा यथार्थ प्रयोजन पूर्वक पहिचाने 
तो जीवके हित-अहितका निम्धय हो । इसलिये 'स्थांत” पदकी सापेक्षता 
सहित जो जीव सम्यग्ज्ञान द्वारा ही प्रीति सहित जिन वचनंमें रमती “है 
वह जीव थोड़े ही समयमें स्वानुभ्ृूतिसे शुद्धआत्मस्वरूपकी प्राप्त करता है । 
सोक्षमार्गंका प्रथम उपाय आगम ज्ञान कहा है, इंसलिये सच्चा आगस क्‍या 
है इसकी परीक्षा करके आगमज्ञान आप्त करना चाहिये। आगमजन्ञानके 
विना घमेका यथा्थे साघन नही हो सकता । इसलिये प्रत्येक मुमुत्ु जीव 


अध्याय ७ सूच ५-६-७ ५६३ 


को यथार्थ डुद्धिके द्वारा सत्य आगमका अभ्यास करना और सम्यग्दर्शंन 
प्रगट करना चाहिये । इसीसे ही जीवका कल्यारा होता है ॥५॥ 


अचौर्यत्रवकी पाँच भावनायें 
शून्यागारविपोचितावासपरोपरोधाकरण भैक्य- 
शुद्धिसधर्मा5विसंवादा: पंच ॥ ६ ॥ 


भरथें---[_ शुन्यागारविसोचितावासप रोपरोधाकरणसैक्ष्यशुद्धिस- 
घर्माइविसंचादाः_] शून्यागारवास-पवंतोंकी ग्रुफा, वृक्षकी पोल इत्यादि 
निर्जेन स्थानोंमें रहना, विभोचितावास-द्ूसरोंके द्वारा छोडे गये स्थानमें 
निवास करना, किसी स्थान पर रहते हुये दूसरोको न हटाना तथा यदि 
कोई अपने स्थानमे आवे तो उसे न रोकना, शाखस्वानुसार भिक्षाकी चुद्धि 
रखना और साधमियोके साथ यह मेरा है-यह तेरा है ऐसा क्लेश न करना 
[ पंच ] ये पाँच अचोयंन्रतकी भावनाये है। 

टीका 

समान धर्मंके धारक जैन साधघु-श्रावकोंको परस्परमे विसंवाद नहीं 
करना चाहिये, क्योकि विसंवादसे यह मेरा-यह तेरा ऐसा पक्ष अ्रहरा 
होता है और इसीसे अग्राह्मके ग्रहण करनेकी संभावना हो जाती है ॥६॥ 


ब्रह्मचर्यत्रवकी पाँच भावनायें 
सत्रीरागकथाश्रवण तन्मनो हराड्गनिरी क्षण पूर्व रतानुस्मरण- 
चप्येष्टरसस्वशरीरसंस्कारत्यागा; पंच ॥ ७ ॥ 


झर्थ:--- [ ख्लीरागकथाअवणत्यागः | स्व्रियोमे राग बढ़ानेवाली 
कथा सुननेका त्याग, [ तनन्‍्मनोहरांगनिरीक्षणत्यागः] उनके मनोहर श्रंगोंको 
निरख कर देखनेका त्याग [_ पूर्व रतानुस्मरखत्यागः ] अन्नत अ्रवस्थामे भोगे 
हुए विषयोके स्मररखका त्याग, [ वृष्येन्‍्टरसत्याग: ] कामवर्घक गरिष्ठ रसों 
का त्याग और [ स्वशरीरसंस्कारत्यागः | अपने शरीरके सस्कारोका त्याग 
[ पंच ] ये पाँच ब्रह्मचर्यत्रतकी भावनायें हैं । 


: छरु४ “ झोक्षद्ाश् 
टीका 


प्रश्न---परवरतु आत्माको कुछ लाभ-चुकसान नही करा सकती 
तथा आत्मासे परवस्तुका त्याग हो नही सकता तो फिर यहाँ स्त्रीरागकी 
कथा सुनने आदिका त्थाग क्‍यों कहा है ? 


उचर---आत्माने' परवस्तुओंकी कभी ग्रहरा नहीं किया और ग्रहण 
फूर भी नही सकता इसीलिये इसका त्याग ही किस तरह बन सकता है ? 
इसलिये वास्तवसे परका त्याग ज्ञानियोंने कहा है ऐसा मान लेना योग्य 
नहीं है। ब्रह्मचय पालन करनेवालोंको स्त्रियों और शरीरके प्रति राग दूर 
करना चाहिये अ्रतः इस सूच्रमे उनके प्रति रागका त्याग करनेका कहा है । 
-व्यवहारके कथनोंको ही निम्चयके कथनकी तरह नही मानना, परन्तु इस 
कथनका जो परसार्थरूप अर्थ हो वही समभना चाहिये । 


यदि जीवके स्त्री आदिके भ्रति राग दूर होगया हो तो उस संबंधी 
रागवाली बात सुननेकी तरफ इसकी रुचिका क्रुकाव क्‍यों हो ? इस तरहकी 
रुचिका विकल्प इस ओरका राग बतलाता है इसलिये इस रागके त्याग 
करनेकी.-भावना इस सुत्रभमे बतलाई है ॥ ६ ॥॥ 


परिग्रहत्यागत्रतकी पाँच भावनायें 
मनोक्ञामनोज्ञेन्द्रियविषयरागढ ष वर्जनानि पंच ॥ ८॥ 


अर्थ] मसनोज्ञासनोज्ञेन्द्रियविषयरामह्ेषवर्जेनानि ] स्परशेंन आदि 
पाँचों इन्द्रियोके इश्ट अनिष्ट विषयोके प्रति रागद्देषका स्याग करना [पंच ] 
सो पाँच परिणग्रहत्यागत्रतकी भावनाये है। 


टीका 
इन्द्रियाँ दो प्रकारकी हैं-द्ब्येन्द्रिय और भावेन्द्रिय; इसकी व्याख्या 
दूसरे अध्यायके १७-१८ सूचरकी टीकामें दी है। भावेन्द्रिय यह ज्ञानका 
विकास है वह जिन पदार्थोको जानती है वे पदार्थे ज्ञानके विषय होनेसे 
जैय हैं, किन्तु यदि उनके प्रति राग हेष किया जावे त्तो उसे उपचारसे इंद्रि- 
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' थोंका' विषय कहा जाता है। वास्तवमें वह विषय ( ज्ञेय पदार्थ )-स्वयं 
इष्ट या प्रनिष्ट नही किन्तु जिस समय जीच राग-द्वेष करता है तब उप- 
चारसे उन पदार्थोको इष्टानिष्ट कहा जाता है । इस सूचमें उन पदार्थोक्ती 
ओर राग-हेष छोड़नेकी भावना करना बताया है। 

रागका अर्थे धीति, लोलुपता और हेषका अथे नाराजो, तिरस्कार 
है॥ ८ ।। 


हिंसा आंदिसे विरक्त होने की भावना 
हिंसतादिष्विहाम॒त्रापायावद्यददरर्शनस ॥ ६ ॥ 


- भर्थे---] हिसादिषु | हिसा आदि पांच पापोंसे [इह अ्रघुत्ञ] इस 
लोकमें तथा परलोकमे-[ अपायावद्यदर्शनम्‌ | नाशकी ( दुःख, आपत्ति, 
भय तथा निद्यगतिकी ) प्राप्ति होती है-ऐसा बारम्बार चिन्तवन करना 


चाहिये । 
टीका 


अपाय----भभ्युदय और मोक्षमार्गकी जीवको क्रियाकों नाश करने 
- वाला जो उपाय है सो श्रपाय है । भ्रवद्य-निद्य, निदाके योग्य ॥ 
. हिसा आदि पापों की व्याख्या सूच १३ से १७ तक में की जायग्री ॥९। 
दुःखमेत्र वा ॥ १० ॥ 
भ्रथें---[ वा ] अभ्रथवा ये हिसादिक पांच पाप [ दुःखमेब | 
, ब्दुःःखरूप ही हैं---ऐसा विचारना । 
ठीका 
२. यहाँ कारणमे कार्यका उपचार समभना, क्योकि हिसादि तो 
दुःखके काररा हैं किन्तु उसे ही कार्य अर्थात्‌ दुःखरूप बतलाया है। 
२ प्रश्न---हम ऐसा देखते हैं कि विषय रमणतासे तथा भोग- 


... विलाससे रति सुख उत्पन्न होता है तथापि उसे दुःखरूप क्‍यों कहा ? 
उचर---इन विषयादिमे सुख नहीं, अज्ञानी लोग भांतिसे उसे 
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सुखरूप मानते हैं, ऐसा मानना कि परसे सुख होता है सो बड़ी भूल है. 
आंति है। जैसे, चर्मे-मांस-रुघधिरमें जब विकार होता है तब नख 
( नाखून ) पत्थर श्रादिसे दरीरको खुजाता है; वहाँ यद्यपि खुजलानिेसे 
अ्धिक दुःख होता है तथापि आंत्तिसे सुख मानता है, उसीध्रकार अज्ञानी 
जीव परसे सुख दुःख मानता हैं यह बड़ी आंति-श्रूल है । 

जीव स्वयं इंद्रियोंके वश हो यही स्वाभाविक दुःख है; यदि उन्हें 
दुःख न हो तो जीव इंद्वियविषयोंमें भप्रद्गक्ति क्यों करता है ? निराकुलता 
ही सच्चा सुख है; बिना सम्यग्द्शंन-ज्ञानके वह सुख नहीं ही सकता 
श्रपने' स्वरूपकी आंतिरूप मिथ्यात्व ओर उसपूर्वक होनेवाला मिथ्याचारित्र 
ही सर्व दुःखोंका कारण है। दुःख कम हो अज्ञानी उसे सुख मानता है, 
किन्तु वह सुख नही है । सुख दुःखका वेदनका पैदा न होना ही सुख है 
भ्रथवा जो अनाकुलता है सो सुख है-अन्य नहीं; और यह सुख सम्यरज्ञान 
का अविनाभावी है। 


३. प्रश्न--धन संचयसे तो सुख दिखाई देता है तथापि वहाँ भी 
दुःख क्यो कहते हो ? 

उत्तर----धनसंचय आदिसे सुख नहीं । एक पक्षीके पास मांसका 
ठुकड़ा पड़ा हो तब दूसरे पक्षी उसे चुटते हैं और उस पक्षीको भो चोंचें 
भसारते हैं, उस समय उस पक्षीको जेंसो हालत होती है वैसी हालत घन- 
घानन्‍्य श्रादि परियग्रहधारी मनुष्योंकी होती है। लोग संपतक्तिशाली पुरुषको 
उसी त्तरह चूटते हैं।घनकी स्रंभाल करनेमे आकुलतासे दुःखी होना 
पड़ता है, अर्थात्‌ यह मान्यता अमरूप है कि घनसंचयसे सुख होता है। 
ऐसा मानना कि “पर वस्तुसे सुख दुःख या लाभ-हानि होती है” यही 
बड़ी भूल है । परवस्तुमे इस जीवके सुख दुःखका संग्रह किया हुआ नही है 
कि जिससे वह परवस्तु जीवको सुख दुःख दे । 

७. भ्श्न---हिंसादि पाँच पापोंसे विरक्त होनेकी भावना करनेको 
कहा परंतु मिथ्यात्व तो महापाप है तथापि छोड़नेके लिये क्‍यों नही कहा ? 

उचर----थह अध्याय इसका प्ररूपणा करता है कि सम्यश्दृष्टि जीव 
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के कैसा शुभासंव होता है । सम्यग्हृष्टिके मिथ्यात्वरूप महापाप तो होता ही 
नहीं इसीलिये इस संबंधी वर्णन इस अध्यायमें नहीं, इस अध्यायमे सम्य- 
व्दर्शंनके बाद होनेवाले ब्रत संबंधी वर्णान हैं । जिसने मिथ्यात्व छोडा हो 
उही असंयत सम्परहष्टि देशविरति और सर्वंविरति हो सकता है--परह 
सिद्धांत इस अ्ध्यायके १८ वे सूचमे कहा है । 

मिथ्यादरशेन महापाप है उसे छोड़नेको पहले छुट्टी अध्यायके १३ वें 
सूचमें कहा है तथा अब फिर आठवें अध्यायके पहले सूत्रमें कहेगे ॥॥१०॥। 

बतधारी सम्यम्दष्टिकी भावना 


मेत्रीपमो दकारुण्यमाध्यस्थ्योंनि च सत्शुणाधिक- 


क्लिश्यमाना विनयेश्रु ॥ ११॥ 

अर्थ [ सत्त्वेषु सेन्नी] प्राणीमात्रके श्रति निर्वेर बुद्धि [ गुणाधि- 
केषु प्रमोदं | अधिक गुणवालोके प्रति प्रमोद ( हे ) [ विलिब्यमानेषु- 
फारुण्यं ] दुखी रोगी जीवोंके प्रति करुणा श्रोर [ अ्विनयेषु माध्यस्थं ] 
हठाग्रह्ी मिथ्याहृष्टि जीवोके प्रति साध्यस्थ मावना-ये चार भावना अहि- 
सादि पाच ब्रतोंकी स्थिरताके लिये बार॒बार चिंतवन करना योग्य है । 

टीका 

सम्यग्हृष्टि जीवींके यह चार भावनायें शुभभावरूपसे होती हैं। ये 
भावना मिथ्यादृष्टिके नही होती क्योंकि उसे वस्तुस्वरूपका विवेक नही ॥ 

मैत्री---जो दूसरेको दुःख न देनेकी भावना है सो मेत्री है । 

प्रमोद---अधिक ग्ुणोके धारक जीवोके श्रति प्रसन्नता आदिसे 


झतरंग भक्ति प्रगयट होना सी प्रमोद है । 
कारुण्य---दु खी जीवॉको देखकर उनके प्रति करुणाभाव होना 


सो कारुण्य है । 
माध्यस्थ--जो जीव तत्त्वाथें श्रद्धासे रहित और तत्त्वका उपदेश 


देनेसे उलटा चिढ़ता है, उसके प्रति उपेक्षा रखना सो माध्यस्थपन है ॥ 
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२. इस सूत्रके अर्थंकी पूर्णाता करनेके लिये निम्न तीन वाकक्‍्योंमेंसे 
कोई एक वाक्य लगाना+-- 
(१) 'तत्स्थैर्यार्थ भावयितव्यामि! इन अहिंसादिक पांच ब्तों की 
स्थिरताके लिये भावना करनी योग्य है । 
(२) “'सावयत:ः पूर्रान्यहिंसादीनि ब्रतानि भवन्ति! इस भावनाके 
भानेसे अहिंसादिक पाँच ब्रतोंकी पू्ांता होती है । 
(३) “तत्स्थैर्या्थंस भावयेत्‌ः इन पाँच ब्रतोंकी हढ़ता के लिये 
भावना करे | 
[देखो सर्वार्थंसिद्धि श्रष्याय छ पृष्ठ २६ ] 
३. ज्ञानी पुरुषोंको अज्ञानी जीवोंके प्रति हेष नहीं होता, किन्तु 
करुणा होती दै इस बारेमें श्री श्रात्मसिद्धि शाखकी तीसरी गाथा में कहा 
है कि--- 
कोई क्रिया जड़ हो रहा शुष्क्र ज्ञानमें कोई । 
माने सारग सोक्षका करुणा उपजे जोई॥ ३ ॥। 
अथे---कोई क्रियामें हो जड़ हो रहा है, कोई ज्ञानमें शुष्क होरहा 
है और वे इनमें मोक्षमार्ग मान रहे है उन्हें देखकर करुणा पैदा होती है । 
शुणाधिक---जो सम्यग्ज्ञानादि गुणोमें प्रधान--मान्य--बड़ा हो 
वह ग्ुणाधिक है । 
क्लिश्यमान---जो महामोहरूप मिथ्यात्वसे ग्रस्त है, कुमति 
कुश्रुतादिसे परिपुूर्णो है जो विषय सेवन करनेकी तीज्न तृष्णारूप अग्निसे 
अत्यन्त दग्घ हो रहे हैं और वास्तविक हितकी प्राप्ति और अहित का 
परिहार करनेमे जो विपरीत हैं---इस काररणणसे वे दुःखसे पीड़ित हैं, वे 
जीव क्लिश्यमान हैं । 
अधविनयी---जो जीव मिट्टीके पिड लकड़ी या दीवालकी तरह जड़- 
जज्ञानी हैं वे वस्तुस्वरूपको ग्रहण करना ( समझना और धारण करना ) 
नही चाहते, तके शक्तिसे ज्ञान नही करना चाहते तथा हृढ़रूपसे विपरीत 


है. 
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श्रद्धावाले हैं और जिनने हेषादिकके वश हो वस्तु स्वरूपको श्रन्यथा अ्रहरण 
कर रखा है, ऐसे जीव भ्रविनयी है, ऐसे जीवोको अपदृष्टि-मूढ््ृष्टि भी 
कहते हैं ॥॥ ११ ॥॥ 

बतोंकी रक्षाके लिये सम्यन्दष्टिकी विशेष भावना 


जगत्कायस्वभावों वा संवेगवेराग्यार्थम्‌ ॥ १२॥। 
अर्थे---[ संवेगवेराग्यार्थन्‌ | सवेग अर्थात्‌ संसारका भय और 
वेराग्य अर्थात्‌ रागद्वेषका अभाव करनेके लिये क्रमसे संसार भौर शरीरके 
सस्‍्वभावका चितवन करना चाहिये । 
टीका 
१. जगतका स्वभाव 

छह द्र्योके सम्ृहका चाम' जगत्‌ है । भत्येक द्वव्प अनादि अनन्त 
हैं । इनमे जीवके अतिरिक्त पाँच द्रव्य जड़ है और जीवद्रग्य चेतन है । 
जीवोंकी सख्या अनन्त है, पाँच अचेतन द्रव्योके सुख दु.ख नही, जीव 
घद्रव्यफे सुख दुःख है । अनन्त जीवोमें कुछ सुखी हैं ओर बहुभागके जीव 
दुःखी हैं । जो जीव सुखी हैं वे सम्यग्ज्ञानी ही हैं, बिना सम्यग्ज्ञानके कोई 
जोव सुखी नही हो सकता; सम्यग्द्शंन सम्यग्शानका कारण है; इस तरह 
सुखका प्रारम्भ सम्यरदर्ण नसे ही होता है और सुखकी पूर्णंता सिद्धदशामें 
होती है । स्वस्वरूपको नही समभनेवाले मिथ्याद्ृष्टि जीव दुःखी हैं । इन 
जीवोके अनादिसे दो बड़ी भ्रूले लगी हुई है, वे भूलें निम्नश्नकार हैं--- 

(१) ऐसी मान्यता मिथ्याइृष्टिकी है कि छारीरादि परब्रव्यका में 
कर सकता हूँ और परद्वव्य मेरा कर सकते हैं, इसश्रकार परवस्तुसे मुझे 
लाभ-हानि होती है और जीवको पुण्यसे लाभ होता है । यह मिथ्या मान्यता 
है। दरीरादिकके प्रत्येक परमाणु स्वतत्र द्रव्य है, जगत्‌का पत्येक द्वग्य 
स्वतत्र है। परमाणु द्रव्य स्वतंत्र है तथापि जीव उसे हला चला सकता है, 
इसकी व्यवस्था सेभाल सकता है, ऐसी मान्यता द्वव्योंकी स्वतंत्रता छीन 
ज्ञेनेके बराबर है और इसमे प्रत्येक रजकण पर जीवके स्वामित्व होनेकी 


जद 
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सानन्‍्यता आती है; यह अज्ञानरू्प मान्यता अनन्त संसारका कारण है। 
प्रत्येक जीव भी स्वतंत्र है, यदि यह जीव पर जीवोंका कुछ कर सकता 
और यदि पर जीव इसका कुछ कर सकते तो एक जीव पर दूसरे जीवका 
स्वामित्व हो जायगा और स्वतंत्र वस्तुका नाश हो जायगा । पुण्य भाव 
विकार है, स्वद्र्यका आश्रय भूलकर अनन्त परद्॒ग्योंके आश्रयसे यह भाव 
होता है इससे जीवको लाभ होता है यदि ऐसा मानें तो यह सिद्धान्त 
निश्वित होता है कि पर द्वव्यका आलम्बनसे (-पराश्रय-पराधीनतासे ) 
लाभ है--सुख है, किन्तु यह मान्यता अपसिद्धान्त है--मिथ्या है । 

(२) मिथ्यादृष्टि जीवकी अ्रनादिकालसे दूसरी भ्रुल यह है कि जीव 
विकारी अवस्था जितना ही है अथवा जनन्‍्मसे मरण पर्येनत ही है ऐसा 
सानकर कोई समयमें भी श्रुवरूप त्रिकाल शुद्ध चैतन्य चमत्कार स्वरूपको 
नही पहचानता और न उसका आश्रय करता है । 

इन दो भूलों रूप ही संसार है, यही दुःख है, इसे दूर किये बिना 
कोई जीव सम्यग्ज्ञानी-धर्मी-सुखी नही हो सकता । जहाँ त्तक यह मान्यता 
हो वहाँ तक जीव दुःखी ही है ॥ 

श्री समयसार शासक्ष गाथा ३०८ से ३११ मेसे इस सम्बन्धी कुछ 
प्रमाण दिये जाते हैं.-.- 

“ससस्त द्रव्योंके परिशाम जुदे जुदे हैं, सभी द्रव्य अपने अपने परि- 
णामोंके कर्ता हैं; वे इन परिणामोके कर्ता हैं, वे परिणाम उनके कर्म हैं । 
निमश्चयसे वास्तवमें किसीका किसीके साथ कर्ताकर्म सम्बन्ध नही है, इसलिए 
जीव अपने परिणामोंका कर्ता है, अपने परिराम कर्म हैं। इसीतरह 
अजीब अपने परिणासका ही कर्ता है, श्रपना परिणाम कर्म है। इसप्रकार 
जीव दूसरेके परिण्यामोंका अकर्ता हैं ।” 

( स० सार कलश १६६ ) “जो अज्ञान-अनच्धकारतसे जाच्छादित 
होकर आत्माकी ( परका ) कर्ता मानते हैं वे चाहे मोक्षके इच्छुक हों तो 
भी सामान्य ( लौकिक ) जनोंकी तरह पा 

हू उनको भी मोक्ष नही होता ।” 


“जो जीव व्यवहारसे मोहित होकर परद्रव्यका कर्तापन मानता ह्दै 
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वह लोकिकजन हो या म्ुनिजन हो-मिथ्यादृष्टि ही है ।? ( कलश, २०१ ) 

“क्योक्ति इस लोकमे एक वस्तुका अन्य वस्तुके साथ सारा सम्बन्ध 
ही निषेध किया गया है, इसीलिये जहाँ वस्तुमेद है अर्थात्‌ भिन्न वस्तुयें हैं 
वहाँ कर्ताकर्मे की घटना नहीं होती---इसप्रकार म्लुनिजनन और लौकिकजलनों 
तत्त्वको ( वस्तुके यथार्थ स्वरूपको ) अकर्ता देखो (-ऐसा श्रद्धान करना 
कि कोई किसीका कर्ता नही, परद्वव्य परका अकर्ता हो है )” 

ऐसी सत्य-यथार्थ बुद्धिको शिवबुद्धि अथवा कल्याणकारी बुद्धि 
कहते हैं । 
“--शरी र, रही, पुत्र, धन इत्यादि पर वस्तुओमें जीवका ससार नही 
है, किन्तु मैं उन परद्रव्योंका कुछ कर सकता हूँ अथवा मुझे उनसे सुख 
दुःख होता है ऐसी विपरीत मान्यता ( मिथ्यात्व ) ही संसार है | संसार 
यानी ( सं+स्र ) अच्छी तरह खिसक जाना । जीव अपने स्वरूपकी यथार्थ 
भसान्यतासेसे अनादिसे- अच्छी तरह खिसक जानेका कार्य ( विपरीत 
सान्यतारूपी कार्य ) करता है इसीलिए यह संसार अवस्थाको प्राप्त हुआ 
है। श्रतः जीवकी विकारी अवस्था ही संसार है, किन्तु जीवका संसाय 
जीवसे बाहर नही है । प्रत्येक जीव स्वय अपने' ग्रुणा पर्यायोमें है, जो अपने 
गुण पर्याय हैं सो जीवका जगत्‌ है # न तो जीवमे जगतुके अन्य द्रव्य हैं 
ओऔर न यह जीव जगतुके अन्य द्रव्योमें है । 

सम्यग्दष्टि जीव जगत्‌के स्वरूपका इसप्रकार चिंतवन करता है । 
२. शरीरका स्वभाव 

शरीर अनन्त रजकणोका पिण्ड है ।! जीवका कार्मारय शरीर मौद 
त॑ंजस दारीरके साथ अनादिसे सयोग सम्बन्ध है, सूकम होनेसे यह शरीर 
इंद्रियगम्य चही । इसके अलावा जीवके एक स्थूल शरीर होता है; परच्तु 
जब जीव एक दारोर छोड़कर दूसरा शरीर घारण करता है तब बीचमें 
जितना समय लगता है उतने समय तक (६ अर्थात्‌ विग्रहमतिमे ) जीवके 
यह स्थुल शरीर नही होता । मनुष्य तथा एकेन्द्रियसे पचेन्द्रिय तकके तिर्य॑चोंके 
जो स्थुल शरीर होता है वह औदारिक द्वरीर है और देव तथा नारकियोंके 
वैक्रियिक शरीर होता है । इसके सिवाय एक गाहारक शरीर होता है, 
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झौर वह विशुद्ध संयमके धारक म्ुनिराजके ही होता है। वास्तवमें ये 
पाँचों प्रकारके शरीर जड़ हैं-अचेतन हैं श्रर्थात्‌ यथार्थमें ये शरीर जीवके 
नहीं । कार्माण शरीर तो इंद्रियसे दिखाई नहीं देता तथापि ऐसा व्यवहार 
कथन सुनकर कि 'संसारी जीवोके कार्माण झरीर होता है! इसका यथार्थ 
आद्यय समभनेके बदले उसे निश्चय कथन मानकर श्रज्ञानी ऐपा मान लेते 
हैं कि वास्तवमें जीवका ही शरीर होता है। 


शरीर अनन्त रजकराःोंका पिण्ड है और प्रत्येक रजकरा स्वतंत्र 
द्रव्य है; यह हलन चलनादिरूप अपनी अवस्था अपने कारणासे स्वतंत्ररूपसे 
धारण करता है। प्रत्येक परमाणुद्रव्य अपनी नवीन पर्याय प्रतिसमय 
उत्पन्न करता है और पुरानी पर्यायका अभाव करता है। इसतरह पर्यायके 
उत्पाद व्ययरूप कार्ये करते हुए ये प्रत्येक परमाणु ध्रवरूपसे हमेशा बने 
रहते हैं । श्रतएव जगत्‌के समस्त द्रव्य स्थिर रहकर बदलनेवाले हैं । ऐसा 
होने पर भी अज्ञानी जीव ऐसा भ्रम सेवव करता है कि जीव शरीरके 
अनन्त परमारुद्रव्योंकी पर्याय कर सकता है और जगत्‌के अ्ज्ञानियोंकी 
ओरसे जीवको श्रपनी इस विपरीत मान्यताकी बलवानपनेसे---विश्ेेषरूपसे 
पुष्टि मिला करती है। शरीरके साथ जो एकल्बबुद्धि है सो इस अज्ञानका 
कारण है अतः इसके फलरूपसे जीवके अपने विकारभावके अनुसार नये २ 
धारीरका संयोग हुआ करता है । इस भ्रूलको दूर करनेके लिये चेतन झौरु 
जड़ वस्तुके स्वभावकी स्वतंत्रता समभनेकी आवश्यकता है ॥ 

सम्यश्इृष्टि जीव इस वस्तुस्वभावको सम्यर्न्ानसे जानता है । यहाँ 
इस सम्यगज्ञान और यथार्थ मान्यताको विद्येष स्थिर-निश्नल करनेके लिये 
इसका बारम्बार विचार--चिंतवन करना कहा है। 


३. संचेग 
सम्यग्दशेनादि धर्मेमें तथा उसके फलमें उत्साह होना और संसार 
का भय होना सो संवेग है । परवस्तु संसार नहीं किन्तु अपना विकारीभाव 
संसार है, इस विकारीभमावका भय रखना अर्थात्‌ इस विकारीभावके न 
होनेकी भावना रखना और चीतरागर दशाकी भावना बढ़ानी चाहिये ॥ 
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सम्यग्दृष्टि जीवोंके जहाँतक पूर्णो वीतराग्रता प्रगट न हो वहाँ तक अनित्य 
राग-हेष रहता है, इसोलिये उससे भय रखनेको कहा है। जिस किसी भी 
तरह विकारभाव नही होने देना और अश्ुभराग दूर होने पर जो शुम 
राग रह जाय उससे भी धर्म न मानना, किन्तु उसके दूर करनेकी भावना 
करना । 
७. बेराग्य 

रागह्वेषके श्रभावको वेराग्य कहते है। यह शब्द 'नास्ति! वाचक 
है, किन्तु कही भी श्रस्तिके बिना नास्ति नही होती । जब जीवमे रागदठेषका 
अभाव होता है तब किसका सद्भाव होता है ? जीवमे जितने अंशमे 
रागद्वेंषका अभ्रभाव होता है उतने श्रंशमे वीतराग्रता-ज्ञान-श्रानन्‍्द-सुखका 
सदुभाव होता है। यहाँ सम्यग्दष्टि जीवोको संवेग भशौर वेराग्यके लिये 
जगत्‌ और शरीरके स्वभावका बारम्बार चितवन करनेको कहा है । 

४, विशेष स्पष्टीकरण 

प्रशक्ष-यदि जीव शरीरका कुछ नही करता और शरीरकी क्रिया 
उससे स्वयं ही होती है वो शरीरमेसे जोव निकल जानेके बाद शरीर क्‍यों 
नही चलता ? 

उचर---परिणाम ( पर्यायका परिवर्तन ) अपने अपने द्रव्यके 
आश्रयसे होता है, एक द्रव्यके परिणामको अन्य द्रव्यका आश्रय नही होता । 
पुनम्थ कोई भी कार्ये बिना कर्ताके नही होता; तथा वस्तुकी एक रूपसे 
स्थिति नही होती । इस सिद्धान्तके अनुसार जब मृतक दरीरके पुदुगलोकी 
योग्यता लम्बाई रूपमें स्थिर पड़े रहनेकी होती है तब वे वैसी दद्यामे पड़े 
रहते हैं श्लौर जब उस मृतक दारीरके पुद्गलोके पिंडकी योग्यता घरके बाहर 
श्रन्य क्षेत्रांतरकी होती है तब वे अपनी क्रियावती शक्तिके काररणसे क्षेव्रांतर 
होते है और उस समय राग्री जीव वर्गरह निमित्तरूप उपस्थित होते हैं, 
परन्तु वे रागी जीव आदि पदार्थे झरदेकी कोई अवस्था नही करते । झुरदेके 
पुदुगल स्वतंत्र वस्तु हैं, उस भ्रत्येक रजकणका परिणमन उसके अपने 
कारणसे होता है; उच्च रजकरणोंकी जिस समय जैसी हालत होने योग्य हो 
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बेंसी ही हालत उसके स्वाधीनरूपसे होती है । परद्रव्योंकी श्रवस्थामें जीवका 
कुछ भी कतृ त्व नही है । इतनी बात जरूर है कि उस समय रागी जीवके 
अपनेसें जो कषघायवाला उपयोग भौर योग होता है उसका कर्ता स्वयं 
वह जीव है । 

सम्यग्दृष्टि जीव ही जगत्‌ ( श्रर्थात्‌ संसार ) और शरीरके स्वभाव 
का यथाथे विचार कर सकता है । जिनके जगत्‌ और दरीरके स्वभावकी 
यथाथें प्रतीति नही ऐसे जीव ( मिथ्यादहृष्टि जीव ) “यह शरीर अनित्य है, 
संयोगी है, जिसका सयोग होता है उसका वियोग होता है” इसप्रकार 
हारीराश्वित मान्यतासे ऊपरी वैराग्य ( अर्थात्‌ मोहगर्भित या द्वेषगर्भित 
वेराग्य ) प्रगट करते है, किन्तु यह सच्चा वेराग्य नही है । सच्चा ज्ञानपूर्वक 
वेराग्य ही सच्चा वैराग्य है। आत्माके स्वभावकों जाने बिना यथार्थ वैराग्य 
नही होता । आत्मज्ञानके बिना मात्र जगत और शरीरकी क्षरिगकताके 
आश्रयसे हुआ वेराग्य अनित्य जाग्रिका है, इस भावमें घर्म नही है । 
सम्यग्दृष्टिके अपने असंयोगी नित्य ज्ञायक स्वभावके आलम्बन पूवेक अनित्य 
भावना होती है, यही सच्चा वेराग्य है ॥१२।॥। 


हिसा-पापका लक्षण 
प्रमतयोगात्आमाणव्यपरोपण हिंसा ॥१३॥ 


भ्र्थ--[ प्रभत्तयोगात ] कषाय-राग-ह्वेष श्रर्थाव्‌ु अयत्नाचार 
( असावधानीश्रमाद ) के सम्बन्धसे अथवा प्रमादी जीवके सन-वचन-काय 
थोगसे [ प्रार्धव्यपरोपरं ] जीवके भावप्राणका, द्रव्यप्राशका अथवा इन 
दोनोंका वियोग करना सो [ 6हसा ] हिंसा है। 

टीका 

१. जैनशासनका यह एक महासूच है इसे ठीक ठीक---समझनेकी 
जरूरत है 

इस सूजमें 'प्रमत्तयोगात्‌” शब्द भाव बाचक है वह यह बतलाता है 
कि पभारणोंके वियोग होने माचसे हिसाका पाप नहीं किन्तु प्रमादभाव हिसा 


अध्याय ७ सूत्र १३ श्छ्र्‌ 


है और उससे पाप है| शाख्ोंमें कहा है कि--प्रारियोंका प्राणोंके अलग 
होने मात्रसे हिंसाका बंध नही होता; जैसे कि ईरयासमितिवाले म्ुन्तिके उनके 
निकलनेके स्थानसे यदि कोई जीव आजाय और पैरके संयोगसे वह जीव 
मर जाय तो वहाँ उस मुनिके उस जीवकी मृत्युके निमित्तते जरा भी वन्ध 
नही होता, क्योंकि उनके भावमे भ्रमाद योग नही है । 

२- आत्माके शुद्धोपयोगरूप परिणामको घातनेवाला भाव ही संपूर्रो 
हिसा है; असत्य वचनादि भेद मात्र शिष्योको समभझानेके लिये उदाहरण 
रूप कहे हैं । वास्तवमे जेन शासत्रका यह थोड़ेमे रहस्य है कि 'रागादिभावों 
की उत्पत्ति न होना सो अहिसा है और रागादि भावोकी उत्पत्ति होना सो 
हिंसा है! । ( पुरुषार्थ सिद्धू पाय गाथा ४२-४४ ) 

३, प्रश्न---चाहे जीव मरे या न भरे तो भी प्रमादके योगसे 
( अयत्नाचारसे ) निश्चय हिसा होती है तो फिर यहाँ सूत्रमे 'प्राणव्यपरो- 
पर” इस शब्दका किसलिये प्रयोग किया है ? 

उत्तर--प्रमाद योगसे जीवके अपने भाव प्राखोका घात (मरण) 
अवश्य होता है | प्रमादमें प्रवर्तनेसि प्रथम तो जीव अपने ही शुद्ध भाव- 
पारोका वियोग करता है, फिर वहाँ अन्य जीवके प्राणोंका वियोग 
( व्यपरोपण ) हो या न हो, तथापि अपने भावप्राणोका वियोग तो 
श्रवरय होता है-पह बतानेके लिये “प्राण॒व्यपरोपरां' दब्दका प्रयोग किया है। 

४. जिस पुरुषके क्रोधादि कषाय प्रगट होती है उसके अपने शुद्धो प- 
योगरूप भावप्राणोंका घात होता है । कषायके श्रगट होनेसे जीवके भाव- 
प्राणोंका जो व्यपरोपरा होता है सो भाव हिंसा है और इस हिसाके समय 
यदि प्रस्तुत जीवके प्राणका वियोग हो तो वह द्रव्य हिंसा है । 

५. यह जैन सिद्धान्चका रहस्य है कि आत्मामे रागादि भाषोकी 
उत्पत्ति होनेका नाम ही भावहिंसा हैं । जहाँ घर्मेका लक्षण गहिसा कहा है 
वहाँ ऐसा समभना कि “रागादि भावोका जो अभाव है सो अहिसा है! । 
इसलिये विभाव रहित अपना स्वभाव है ऐसे भावयूर्वक जिसतरह जितना 

बने उतना अपने रागादि भावोंका नाश करना सो घर्में है । मिथ्याहष्टि 


भ्र्७द्‌ सोक्षद्वास्त्र 


जीवके रागादि भावोंका नाश नहीं होता; उसके प्रत्येक समयमें भाव मरण 
हुआ ही करता है; जो भावमरण है वही हिंसा है इसीलिये उसके घर्मंका 
अंश भी नहीं है । 
६. इन्द्रियोंकी प्रवृत्ति पापमें हो या पुण्यमें हो किन्तु उस प्रद्ृत्तिके 
दूर करनेका विचार न करना सो प्रमाद है। ( तत्त्वार्थसार पृष्ठ २२३ ) 
७. इस हिसा पापमें अ्रसत्य श्रादि दूसरे चार पाप गर्भित हो जाते 


है । असत्य इत्यादि भेद तो शिष्यको समम्रानेके लिये मात्र दृष्ठान्तंरूपसे 
पृथक्‌ बतलाये हैं । 


८. यदि कोई जीव इसरेको सारना चाहता हो किन्तु ऐसा प्रसंग न 
मिलनेसे नही मार सका, तो भी उस जीवके हिसाका पाप लगा, क्योकि 
वह जीव प्रमादभावसहित है श्रौर प्रमादभाव ही भावप्राणोंकी हिसा है । 


९६. जो ऐसा मानता है कि “मैं पर जीवोंको मारता हूँ और पर 
जीव घुभे मारते हैं' वह मृढ़ है-अज्ञानी है और इससे विपरीत अर्थात्‌ जो 
ऐसा नही मानता वह ज्ञानी है ( देखो समयसार गाथा २४७ ) 


जीवोंको मारो या न मारो--अ्रध्यवसानसे ही कमंबन्ध होता है 
प्रस्तुत जीव मरे या न मरे, इस काररणतसे बन्ध नही है । 


( देखो समयसार ग्राथा २६२ ) 

१. यहाँ योगका अर्थे सम्बन्ध होता है । 'प्रमत्त योगात्‌? का श्रथे 

है प्रमादके सम्बन्धर्स । यहाँ ऐसा अर्थ भी हो सकता है कि मत-बचन-कायके 

आलम्बनसे आत्माके प्रदेशोंका हलन चलन होना सो योग है । प्रमादरूप 
परिरामके सम्बन्धसे होनेवाला योग 'प्रमत्त योग! है । 


११. प्रमादके १५ भेद हे--४ विकथा ( स्लीकथा, भोजनकथा 

“ राजकथा, चोरकथा ), ४५ इद्वियोके विषय, ४ कषाय ( क्रोध, मान, 

साया, लोग ), १ निद्रा और १ प्रणय । इद्वियाँ वगैरह तो निमित्त हैं 

ओर जीवका जो असावधान भाव है सो उपादान कारण है। प्रमादका 
अर्थ अपने स्वरूपकी असावघानी भी होता है। 
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१२. तेरहवें स्ेत्का सिद्धान्त. 
ह जीवका प्रमत्तभाव शुद्धोपपोगका घात करता है इसलिये वही हिंसा 
है, और स्वरूपके उत्साहसे जितने अ्रंशमें शुद्धोपपोगका घात न हो-जागृति 
हो उत्तने श्रंशमें अहिंसा है मिथ्यादृष्टिके सच्ची अहिंसा कभी नही है ॥॥१३॥॥ 


असत्यका स्वरूप 
असदभिधानमचतम ॥१४॥ 


अथ--प्रमादके योगसे [ श्रसदभिधानं | जीवोंको दुःखदाय॒क 
द्थवा मिथ्यारूप वचन बोलना सो ,[ श्रनृतम्‌. | गसत्य है । हल 
टीका १ 5 
/ १. प्रमादके संबंघसे कूठ बोलना सो असत्य है । जो दब्द निकलता 
है वह तो छुद्ग्रल, द्रव्यक्ी अवस्था-है उसे-जीव नही परिणमाता, इसीसे 
मात्र शब्दोका उच्चारणका पाप नही किन्तु जीवका असत्य बोलनेका -जो 
प्रमादभाव है वही पाप है । 
२. सत्यका परमार्थ स्वरूप 
(१) आत्माके अ्रतिरिक्त अ्रन्य कोई पदार्थ झआात्माका नही हो 
सकता और दूसरे किसीका कार्य आत्मा कर सकता नही ऐसा वस्तुस्व- 
रूपका निमश्चय करना चाहिये; और देह, खत्री, पुत्र, सित्र, घन, धानन्‍्य, ग्रह 
इत्यादि पर वस्तुओके संबघमे भाषा बोलनेके विकल्पके समय यह उपयोग 
(-अभिप्राय ) रखना चाहिये कि “मैं आत्मा हूँ; एक आत्माके श्रलावा श्रन्य 
” कोई मेरा नही, मेरे श्राधीन नहीं और मैं किसीका कुछ भी कर नही 
सकता” श्रन्य झात्माके सम्बन्धमे बोलने पर भी यह अभिप्राय, यह उपयोग 
(-विवेक ) जाग्रत रखना चाहिये कि वास्तवमे “जाति, लिंग, इन्द्रियादिक 
उपचरित मेदवाला यह आत्मा कभी नही है, परन्तु स्थुल व्यवहा रसे ऐसा 
कहा जाता है । यदि इस तरहकी पहचानके उपयोग पूर्वक सत्य वोलनेका 
भाव हो तो वह पारमाथिक सत्य है। वस्तु स्वरूपकी भ्रतीति बिना परमार्थ 
सत्य नही होता । इस सम्बन्धमे और स्पष्ट समभाते हैं:-- 
छ्ड्े 


श्छ्द सोक्षद्ास्थ 


(ञ्र) यदि कोई जीव आरोपित बात॑ करें कि "मेरा देह, मेरा 
घर, मेरी ख्री, मेरा पुत्र” इत्यादि प्रकारसे भाषा बोलता है, (-बोलनेका 
भाव करता है ) उस समय मैं इन अन्य द्वव्योंसे भिन्न हूँ, वास्तवमें वे कोई 
मेरे नही, मैं उनका कुछ कर नहों सकता” मैं भापा बोल सकता नहों, 
ऐसी स्पष्टरूपसे यदि उस जीवके प्रतीति हो तो वह परमार्थ सत्य कहा 
जाता है। 


(ब) कोई ग्रन्थकार राजा श्रेशिक और चेलना रानीका वर्णन 
करता हो उस समय दे दोनों ज्ञानस्वरूप आत्मा थे और मात्र श्रेरिक और 
चैलनाके मनुष्य भवमें उनका संबंध था' यदि यह बात उनके लक्षमें हो 
और ग्रंथ रचनेकी प्रवृत्ति हो तो वह परमार्थ सत्य है ॥ 


( देखो श्रमदु राजचद्र आवृत्ति २ पृष्ठ ६१३ ) 


(२) जीवने लौकिक सत्य बोलनेका अनेकबार भाव किया है, 
किन्तु परमार्थे सत्यका स्वरूप नहीं समझा, इसीलिये जीवका भवभश्रमण 
नही मिटता । सम्यग्दशेनपूर्वक प्रम्याससे परमार्थ सत्यकथनकी पहचान 
हो सकती है श्रौर उसके विशेष श्रभ्याससे सहज उपयोग रहा करता है ॥ 
मिथ्याहृष्टिके कथनमे कारण विपरीतता, स्वरूप बिपरीतता और भेदाभेद 
विपरीतता होती है इसी लिये लौकिक अपेक्षासे यदि वह कथन सत्य हो, तो 
भी परमार्थसे उसका सर्वे कथन अ्रसत्य है । 


(३) जो वचन प्रारितयोंको पीड़ा देनेके भाव सहित हो वह भी 
अप्रदस्त है और बादमें चाहे वचनोके झ्नुसार वस्तुस्थिति विद्यमान हो तो 
भी दह्ट असत्य है । 

(४) स्वद्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे अस्तित्वरूप वस्तुको अन्यथा 
कहना सो असत्य है । वस्तुके द्रव्य-क्षेत्रकाल-मावका स्वरूप निम्नप्रकार है-- 


द्रव्य ---ग्रुणोके सम्ुह अथवा अपनी अपनी चैकालिक सर््दे पर्यायोंका 


समूह सो द्रव्य है ॥ द्वव्यका लक्षण सत्‌ है, वह उत्पाद-व्यय-श्रौग्य सहित 
है। शुशपर्यायकेसम्ुदायका नाम द्वव्य है। 
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ज्षेत्र--स्वके जिस धदेदमें द्रव्य स्थित हो वह उसका क्षेत्र है । 
फाल---जिस पर्यायरूपसे द्वव्य परिणमे वह उसका काल है । 
भाव---द्रव्यकी जो निजशक्ति-ग्रुण है सो उसका भाव है । 


इन चार प्रकारसे द्रव्य जिस तरह है उस तरह न मानकर श्रन्यथा 
भसानना अर्थात्‌ जीव स्वयं शरीर इत्यादि परद्रव्यरूप हो जाता है, अपनी 
अवस्था कर्म या दारीर इत्यादि परद्वव्य कराता है कर सकता है और 
अपने गुण दूसरेसे हो सकते हैं, अ्रथवा वे देव-ग़रुर-शास्षके श्रवलम्बनसे 
प्रमट हो सकते हैं; इत्यादि प्रकारसे मानना तथा उस मान्यताके अनुसार 
बोलना सो असत्य. वचन है। स्वके द्वव्य-क्षेत्र-काल-भावमे परवस्तुयें 
नास्तिरूप हैं; यह भूलकर उनका स्वयं कुछ कर सकता है ऐसी मान्यता 
पुर्वेक बोलना सो भी असत्य है । 

(४) ऐसा कहना कि आत्मा कोई स्वतंत्र पदार्थ नहीं है श्रथवा 
परलोक नही है सो असत्य है; ये दोनों पदार्थ आगमसे, युक्तिसे तथा अनु- 
भवसे सिद्ध हो सकते हैं तथापि उनका शप्रस्तित्व न मानना सो असत्य है; 
भर आत्माका स्वरूप जैसा न हो उसे वैसा कहना सो भी असत्य वचन है। 

३. प्रशक्ष---वचन तो पुद्गल द्वव्यकी पर्याय है, उसे जीव नही 
कर सकता तथापि असत्य वचनसे जीवको पाप क्‍यों लगता है ? 

उचर----वास्तवमें पाप या बन्धन असत्य वचनसे नही होता किन्तु 
ख्रमत्त योगातु' अर्थात्‌ प्रमादभावसे ही पाप लगता है और बन्धन होता 
है । असत्यवचन जड़ है वह तो मात्र निमित्त है। जब जीव असत्य बोलनेका 
भाव करता है तब यदि पुदुगल परमाझु वचनरूपसे परिणमनेके योग्य हों 
तो ही असत्य वचनरूपसे परिणमते हैं । जीव तो मात्र असत्य बोलनेका 
भाव करता है तथापि वहाँ भाषा वर्गंणा वचनरूप नही भी परिणमत्ती; 
ऐसा होनेपर भी जीवका विकारीभाव ही पाप है और वह बंधका काररा है 


आठवें अ्ध्यायके पहले सुत्रमें यह कहेगे कि प्रमाद बन्धका 
फारण है । ्््ि । 


पदक मोर्क्षशीखे' : 


' 4 .अकषाय स्वरूपमें जाग्रंव-सावधान'रहनेसे ही प्रमाद*“दुरूहोता 
है । सम्यस्दष्टि जीवोंके चौथे ग्रुणस्थानमें अनन्तानुबन्धी कपाय पूर्वक होने- 
वाला प्रमाद दूर हो जाता है, पाँचवें ग्रुणस्थानमें अनन्तानुबन्धी तथा 
अप्रत्याख्यान कषायपूर्वेक होनेवाला प्रमाद दूर हो जाता है, छट्ठ ग्र॒ुणस्थानमें 
अनन्तानुबन्धी अप्रत्याख्यान और प्रत्याख्यान कषाय पूर्वक होनेवाला प्रमाद 
दूर हो जाता है किन्तु तीन्र संज्वलन कषाय पूर्वेक होनेवाला प्रमाद होता '' 
है । इसप्रकार उत्तरोत्तर प्रमाद दूर होता जाता है और बारहवें ग्र॒णस्थानमें 
सर्वे कषायका नाश हो जाता है। 

9५----उज्ज्वल बचन, विनय वचन और प्रियवचनरूप भाषा वर्ग णे। 
समस्त लोकमें भरी हुईं है, उसकी कुछ न्यूनता नही कुछ कीमत देनी नहीं 
पड़ती, पुनम्थ सीठझे कोमलरूप वचन बोलनेसे जीम नही दुखत्ती, दारीरमें 
कष्ट नही होता, ऐसा समक्कर असत्यवचनको दु.खका मसल जानकर शीक्ष 
उस प्रमादका भी त्याग करना चाहिये और सत्य तथा प्रियवचनकी दी 
प्रवृत्ति करनी चाहिये ऐसा व्यवहारका उपदेश है ॥॥१४॥ 


सस्‍्तेय (-चोरी ) का स्वरूप - 
अदत्तादानं स्तेयम्‌ ॥१ ० 


श्र्थं--प्रमांदके योगसे [ श्रदलादानंः] बिना दी हुईं किसी भो: 
वस्तुको ग्रहण "करना सो [| स्तेयस्‌ ] चोरी है । 


टीका- 
प्रश्न---ऋर्म वर्ग णा। और नोकमंवर्ग णाओंका ग्रहदय चोरी कहला-* 
थगा या'नही ? 
उचर---वह चोरी नही कहा जायगों; जहाँ लेना-देना- सम्भवः होः 
वहाँ चोरीका व्यवहार होता है-इस कारणसे “अदत्त दाब्द दिया है। 


प्र श्न---खुनिराजके भरम-लगरं इत्यादिमें श्रमण करने पर शेरी 
दरवोजा आदियें प्रदेश करनेसें क्या अदत्तादान होता है ? 


उत्तर----यह अदत्तादान नहीं कहलाता क्‍योंकि यह स्थान सभीके 


झध्याय ७ सूत्र १५-१६ प्र्द१ 


जाने जानेके लिए खुला है। पुनदच ,शेसे झआदियें प्रवेश करनेसे मुनिके 
प्रमत्तयोग नही होता । > 
चाहे बाह्य वस्तुका ग्रहण हो या न भी हो तथापि चोरी करनेका 
जो भाव होता है वही चोरी है और वही बंचका कारण है! वास्तवमें 
परवस्तुकोी कोई अहरय कर ही नही सकता, किन्तु परवस्तुके ग्रहण 
करनेका जो प्रमादयुक्त भाव है वही दोष है ॥ १५ ॥ 
कुशील (-अन्रह्मचर्य ) का स्वरूप-- 


मेथुनमत्रह्म ॥ १६ ॥ 
धर्थ---] सेथुनसब्रह्मय ]जो मेथुन है सो अन्नह्य अर्थात्‌ कुशील है। 
टीका शक 


१, मैथुन---चारित्र मोहनीयके उदयमे युक्त होनेसे राग-परिणाम' 
सहित स्त्री-पुरुषोंकी जो परस्परमे स्पशं करनेकी इच्छा है सो मेथुन है। 
( यह व्याख्या व्यवहार मेथुनकी है ) 

मैथुन दो प्रकारका है-निमश्चय और व्यवहार | आत्मा स्वयं ब्रह्म- 
- स्वरूप है; आत्माकी अपने ब्रह्मध्वरूपमें जो लीनता है सो वास्तवमे ब्रह्म- 
सचर्य है और पर निमित्तसे-रागसे लाभ माननेरूप सयोगबडुद्धि या कषायके 
साथ एकत्वकी बुद्धि होना सो अन्नह्मचर्य है यही निरचय मेथुन है ॥ व्यव« 
हार मैथुन की व्याख्या ऊपर दी गई है ॥ 

२--तै रहवे सूत्रमे, कहे हुए 'प्रमत्त योगात्‌” शब्दकी अनुवृत्ति इस 
सूत्रम भी आती है, इसीलिये ऐसा सममना कि स्ट्री पुरुषके युगल संबंघसे 
रतिसुखके लिये जो चेष्टा (-प्रमाद परिराति) की जाती है वह मेशुन है । 

इ“-जिसके पालनसे श्रहिसादिक ग्रुण वृद्धिको प्राप्त हों वह ब्रह्म 
है और जो ब्ह्मसे विरुद्ध है सो वन्नह्म है । जन्नह्म (-मेथुन ) 
मे हिंसादिक दोष पुष्ठ होते हैं, पुनश्च उसमें चस-स्थावर जोब भो नष्ट होते 
हैं, मिथ्यावचन बोले जाते हैं, विना दी हुई वस्तुका ग्रहण किया जावा 
है और चेतन तथा अचेतन परिग्रहका भी ग्रहण होता है-इसलिये यह 


अन्नह्म छोड़ते लायक है ॥ १६ ॥॥ 


भ्दए्‌ मोक्षश्ास्त्र 


परिग्रदका स्वरूप 
मृच्छा परिग्रह: ॥ १७ ॥ 
भ्रथें--][ सूर्च्छा परिश्नहः ] जो सूर्च्छा है सो परिग्रह है । 
टीका 
१--अ्रंतरंगपरिग्रह चौदह प्रकारके हैं-एक मिथ्यात्व, चार कषाय 
ओऔर नौ नोकथषाय । 


बाह्यपरिग्रह दस प्रकारके हैं--क्षेत्र; मकान, चांदी, सोना, घन, 
घान्य, दासी, दास, कपड़े और बतेन ॥ 

२--परद्रव्यमें ममत्वबुद्धिका नाम सुर्च्छा है। जो जीव बाह्य संयोग 
विद्यमान न होने पर भी ऐसा संकल्प करता है कि 'यह मेरा है! वह परि- 
शभ्रह सहित है, बाह्य द्रव्य तो निमित्तमात्र है । 

३. प्रश्च--यदि तुम “यह मेरा है” ऐसी बुद्धिको परिग्रह कहोगे 
तो सम्यग्ज्ञान आदि भी परियग्रह ठहरेंगे, क्योंकि ये मेरे हैं ऐसी बुद्धि ज्ञानी 
के भी होती है ? 

उचर---प रद्वग्यमें ममत्वबुद्धि परिग्रह है। स्व ॒द्रग्यको अ्रपना 
मानना सो परिग्रह नही है ॥ सम्यरज्ञानादि तो आत्माका स्वभाव है अतः 
छइसका त्याग नही हो सकता इसलिये उसे अपना मानना सो अपरिग्रहत्व है । 

रागादिमे ऐसा संकल्प करना कि “यह मेरा है” सो परियग्रह है, 
क्योंकि रागादिसे ही सर्व दोष उत्पन्न होते हैं । 

४--ते रहवे सूत्रके 'प्रमत्त योगात्‌” शब्दको अनुद्धक्ति इस सूत्रमें भी 
है, सम्यग्दर्श न-ज्ञान-चारित्रवान जीवके जितने अ्ंशमे प्रमादभाव न हो 
उतने अंशमे अपरियग्रहीपन है ॥ १७ ॥॥ 


हर ब्रती की विशेषता 
निःशस्यो ब्रतो ॥ १८ ॥ 
झर्थ--- [ त्तती ] न्रती जीव [निःशल्यः] दाल्य रहित ही होता दे ॥ 


अभष्याय ७ सूत्र श्द श्द दे 


ठीका _ 

१ शल्य---शरीरमें भोंका गया बाण, कांटा इत्यादि शस्यकी 
तरह जो मनमें बाधा करे सो शल्य है अथवा जो आत्माको कांटे की तरह 
दुःख दे सो शल्य है। 

शल्यके तीच भेद हैं-मिथ्यात्वशल्य, मायाशल्य ओर निदानशल्य । 

मिथ्यादशीनशल्य---- प्रात्माके स्वरूपकी श्रद्धाका जो श्रभाव है 
सो मिथ्यादर्श नशल्य है । 

भायाशल्य----छल, कपट, ठग्राईका नाम मायाशलय है । 


निदानशल्य---आगामी विषय भोगोंकी वांछाका नाम' सिदान- 
धाल्य है ॥ 

२-मिथ्यादृष्टि जीव शल्य सहित ही है इसीलिये उसके सच्चे बन्रत 
नहीं होते, बाह्य ब्रत होते हैं | द्रव्पलिंगो मिथ्याहृष्टि है इसी लिये वह भी 
यथाथे बत्रती नही । मायावी कपटीके सभी बन्नत भूठे हैं। इन्द्रियननित 
विषयमभोगोंकी जो वांछा है सो तो भश्रात्मज्ञानरहित राग है, उस राग 
सहित जो ब्नत हैं वे भी अज्ञानीके न्नत हैं, वह धर्मेके लिए निष्फल है, 
संसार के लिए सफल है, इसलिए परमार्थेस्रे शल्य रहित हो त्रती हो 
सकता है । 

३--द्रव्यलिंगी का अन्यथापन 

प्रश्न---दरव्यलिंगी छुनि जिनप्रणीत तत्त्वोंको मानता है तथापि 
उसे सिथ्यादृष्टि क्यों कहते हो ? 

उचर----उरूुके विपरीत अभिनिवेश है अतः शरीराश्ित क्रियाकांड 
को वह श्रपना मानता है ( यह अजीवतत्त्वमे जीवतत्त्वकी श्रद्धा हुई ) 
आखस््रव बन्धरूप छहील-संयमादि परिणामोंको वह संवर निर्जेरारूप मानता 
है ॥ यद्यपि वह पापसे विरक्त होता है परन्तु पुण्यमे उपादेय बुद्धि रखता है, 
इसीलिये उसे तत्त्वाथेंकी यथार्थ श्रद्धा नही; अतः वह मिथ्यादृष्टि है ॥ 

प्रश्न---व्यलिंगी धर्मंसाघनमें अन्यथापन क्‍यों दे ? 


भ््धड सोदारास्च 
उचर---( १ ) संसारमें नरकांदिकके दुःख जानकर तथा स्वर्गा- 
दिकमें 'भीं जन्म मरणादिके दुःख जानकर संसारसे उदास हो वह मोक्ष को 
घाहता 'है; अब इन दुःखोंको तो सभी दुःख जानते हैं। किन्तु इन्द्र श्रह- 
द्रादिक विषयानुरागसे इन्द्रियजनित सुख भोगता है उसे भी दुःख: 
जानकर निराकुल अवस्था की पहचान कर जो उसे मोक्ष जानता- है वह 
सम्यग्दृष्टि है । है 
(२ ) विषय सुखादिकका फल नरकादिक है ॥ शरीर अशुचिमय: 
और विनाशीक है, वह प्रोषण करने योग्य नहीं, तथा कुद्धुम्बादिक स्वार्थ 


के सगे हे-इ त्यादि परद्रव्योंका दोष विचार कर उसका त्याग करता है ॥ 
पर द्रव्योंमें इष्ट अनिष्टेछप श्रद्धा करना--बह मिथ्यात्व है ।' ' * ' 


( ३ ) ब्रतादिक का फल स्वगे मोक्ष है । तपरच रणादिक पवित्र 
फल देने वाले हैं, इनके द्वारा शरीर शोषण करने योग्य है तथा देव गुरु 
शास्त्रादि छितकारी हैं--इत्यादि पर द्र॒व्योंके गुण विचार कर उसे अंगी- 


कार करता, है | परद्रव्यको हितरकारी या अहितकारी मानना सो मिथ्या- 
त्वसहित राग है । 


न 


.. +» (४ ) इत्यादि प्रकारसे कोई पर द्रव्योंको बुरा जानकर अनिष्टरूप: 
श्रद्धान करता है तथा कोई परद्रव्योंको भले जानकर इश्टरूप श्रद्धान करतए 
है; पर द्रव्यमें इष्ट अनिष्टरूप-श्रद्धाव करना सो मिथ्यात्व है| पुनश्था इसीः 


श्रद्धानुसे, उसकी उदासीनता भी द्वेषरूप होती है क्‍योंकि किनही परद्रब्योंको 
बुरा जानना सो द्वेष है । ( मो० प्र ) 


( ५ ) पुनम्यध जेसे वह पहले शरीराश्चित परापकार्योमें कद स्व 
सानता था उसी तरह अब शरीराश्षित पुण्य कार्योमें अपना कब स्व मानता 
है। इसप्रकार पर्यायाश्रित ( शरीराश्षित ) कार्योमें श्रहंबुद्धि माननेकी 
समानता हुई | जेसे पहले--मैं जीवको मारता हूँ, परिग्रहधारी हुं इत्यांदि 
सान्यता थी, उसी तरह प्रव मैं जीवोकी रक्षा करता हैँ में परित्रह रहित 


नग्न हुं ऐसो मान्यता हुई सो 'शरीर आश्वित कार्य में अहंबुद्धि है सो ही 
मिध्यादृष्टि है 


अध्याय ७ सूत्र १८ पर्स 


(४) भठारहदें ध्त्रका सिद्धान्त 


(१) अज्ञान अ्रधका रसे भ्राच्छादित हुये जो जीव आत्माको (परका) 
कर्ता मानते हैं वे यद्यपि मोक्षके इच्छुक हो तो भी लौकिक जनोंकी तरह 
उनको भी मोक्ष चही होता; ऐसे जीव चाहे छुनि हुये हों तथापि वे लौकिक 
जनकी तरह ही हैं । लोक ( संसार ) ईश्वरको कर्ता मानता है और उन 
मुनियोने आत्माको परद्वव्यका कर्ता ( पर्यायाश्रित क्रियाका-शरी रका और 
उसकी क्रियाका कर्ता ) साता, इसप्रकार दोनोंकी मान्यता समान हुई। 
तत्त्वको जाननेवाला पुरुष ऐसा जानता है कि 'सर्वेलोकके कोई भी पर- 
द्रव्य मेरे नही है! और यह भी सुनिश्धितरूपसे जानते हैं कि लोक और 
श्रमण (द्रव्यलिंगी मुनि) इस दोनोके जो इस परद्वव्यमे कतृ त्वका व्यवसाय 
है वह उनके सम्यग्दशनशान रहितपनेके कारस ही है । जो परद्वव्यका 
कतू त्व सानता है वह चाहे लोकिकजन हो या मुनिजन-मिथ्यादृष्टि ही है । 

( देखो औी समयसार गा० ३२१ से ३२७ मे टीका ) 

(२) श्रश्च---क्या सम्यग्दृष्टि भी परद्रव्योंको डुरा जानकर त्याग 


फरता है ? 

उचर---सम्यर्दृष्टि परद्रव्यीको छुरा नहीं जानता; वे ऐसा जानते 
हैं कि परद्रव्यका अहरा-त्याग हो ही नही सकता । वह अपने रागभावको 
बुरा जानता है इसीलिये सरागभावको छोड़ता है श्रौर उसके निमित्तरूप 
प्रद्रव्योंका भी सहजमें त्याग होता है । पदार्थेका विचार करने पर जो 
कोई परद्वव्यका भला या बुरा है ही नही । मिथ्यात्वभाव ही सबसे दुरा है, 
सम्यग्दृष्टिने वह मिथ्याभाव तो पहले ही छोड़ा हुआ है । 

(३) पश्न---जिसके ब्रत हो उसे द्वी त्रती कहना चाहिये, उसके 
बदले ऐसा क्‍यों कहते हो कि “जो निःशल्य हो वह ब्रती होता है ॥* 

उचर---शल्यका अभाव हुये बिना कोई जीव हिसादिक परापभावोके 
टूर होने मात्रसे ज्नती नही हो सकता। हल्यका अमाव हीनेपर ब्रतके संवंधसे 
ब्रतीत्व होता है इसीलिये सूचर्में निःशल्य दब्दका प्रयोग किया है ॥१८ा॥ 


भ्रू८द्‌ भोक्षश्ास्त्र 


ब्रतीके भेद 
अगायनगारशअ्र ४१ ध्॥ 


श्रथं--- [अ्रगारी] अगारी अर्थात्‌ सागार (ग्रूहस्थ) [श्रनगारः च] 
श्रौर श्रनगाय (ग्रहत्यागी भावमुनि) इसप्रकार ब्रतीके दो भेद हैं । 


नोट---निम्धय सम्यग्दर्श न-ज्ञानपुर्वंक महात्रतोंको पालनेवाले मुनि 
अनगारी कहलाते हैं और देशब्नतको पालनेवाले श्रावक' सागारी कहलाते 
हैं ॥१६॥॥ 
सामारका लक्षण 
अएब्रतो 5गारी ॥२०॥ 


झर्थे--[ अरणुत्नतः ] अखुबन्नत अर्थात्‌ एकदेशन्नत पालनेवाले सम्य- 
श्ृष्टि जीव [ भगारी | सागार वहे जाते हैं । 


टीका 
यहाँसे अ्रस्ुनत्नतवधारियोंका विशेष वर्णन प्रारम्भ होता है और इस 
अध्यायके समाप्त होने' तक यही वरुेन है। भखुन्नतके पाँच भेद हैं-(१) 
अरहिसाणुत्रत (२) सत्यार॒ुन्नत (३) अचौर्याणुत्रत (४) ब्रह्मचर्यासुत्नत और 
(५) परिग्रहपरिमाणअखुन्नत २०॥। 
अब अखुबतके सहायक सात शीलबत कहते हैं 
दिग्देशानथेंदंडविरतिसामायिकप्रोषधोपवासो पभोग- 
परिभोगपरिमाणातिथिसंविभागत्रतसंपन्‍नश्च ॥२शा। 


हर्य---[ व ] जोर फिर वे बन्नत [ दिग्देशानरथंदंडबिरति सामायिक 
भोषधोपवासोप भोगपरिभोगपरिसाणातिथिसंविभागन्नतसम्पन्न: ] इब् ग्व्त, 
देद्न्नत तथा अनर्थेदंडन्नत ये तीन ग्रुरान्नत और सामायिक, प्रोषधोपवास, 
उपभोगपरिभोग परिमाणा ( मर्यादा ) तथा अतिथिसंविभागन्नत ये चार 
शिक्षात्रत सहित होते हैं अर्थात्‌ ब्रतघारी श्रावक पांच - अखुन्नत, तीन 
गुणशभ्त और चार शिक्षावृत इन वारह ब्रतों सहित होता है । 


अध्याय ७ सूत्र २१ प्रू८छ 


दीका 

१--पहले १३ से १७ तकके सूचरोमें हिंसादि पाँच पापोंका जो 
वर्णोत किया है उनका एकदेश त्याग करना सो पांच अरुक्नत हैं। जो 
अरुब्रतोंको पुष्ट करे सो ग्रुणन्रत है और जिससे मुनिन्नत पालन करनेका 
अभ्यास हो वह शिक्षान्नत है । 

२--पीन गुखन्नत और चार शिक्षात्रत्तोंका स्वरूप निम्नप्रकार है-- 

दि्खित---मरण पर्यत सुक्ष्म पापोंकी भी निद्ृत्तिके लिए दशो 
विद्याश्रोंमें आने जानेकी मर्यादा करना सो दिग्व्नत है | 

देशब्रत---जीवन पर्यन्वको ली गई दिग्प्नतकी मर्यादामेंस्ते भी घडी 
घण्टा, मास, वर्ष आदि समय तक अम्रुक गली आदि जाने आनेकी मर्यादा 
करना सो देश्नन्नत है । 

अनर्थदंदव्॒त---भयोजन रहित पापकी बढानैवाली क्रियाप्रोका 
परित्याय करना सो श्रनर्थंदंडविरतिन्नत है । अनर्थंदडके पाँच भेद हैं--- 
(१) पापोपदेश ( हिसादि पापारम्भका उपदेश करना ), (२) हिसादान 


( तलवार श्रादि हिसाके उपकरण देना ); (३) अपध्यान ( दूसरेका बुरा 
विचारना ), (४) दुःश्वुति ( राग-ह्वंषके बढानेवाले खोटे शास्रोका सुनना ) 


और (५) प्रमादचर्या ( बिना प्रयोजन जहाँ तहाँ जाना, बृक्षादिकका छेंदना, 
पृथ्वी खोदना, जल बखेरना, अ्रग्नि जलाना वर्गरह पाप कार्य ) 

छिकार, जय, पराजय, युद्ध, परस्त्रीगमन, चोरी इत्यादिका किसो 
भी समय चिंतवन नही करना, क्योकि इन बुरे ध्यानोंका फल पाप ही है । 

“ये त्ीच ग्रुखान्नत हैं । 

सामायिक--मन, वचन, कायके द्वारा कृत, कारित, अ्रनुमोदनासे 
हिंसादि पाँच पापोका त्याग करना सो सामायिक है; यह सामायिक शुभ- 
भावरूप है । (सामायिक चारित्रका स्वरूप नवमें अध्यायमे दिया जायगा) 

प्रोषधोपवास---अष्टमी भौर चतुर्देशीके पहले और पीछेके दिलोंमें 
एकाइझनपूर्वक अष्टमी और चतुर्देशीको उपवास आदि करके, एकान्तवासमें 


पूदप८ सोक्षद्यास्त्र 


रहकर, सम्पूर्ण सावद्ययोगको छोड़, सर्व इन्द्रियोके विपयोसे चिरक्त द्वीकर 
धर्म ध्यानमें रहचा सो प्रोपधोपवास है । 

उपभोगपरिमोगपरिमाणबत---क्षावकोंकी भोगके निम्ित्तसे हिंसा 
होती है । भोग श्र उपभोगकी वस्तुओंका परिमाण करके ( मर्यादा वांघ 
कर अपनी दक्तिके असुसार भोग उपभोगको छोड़ना सो उपभोगप रिभोग- 
परिमाणत्नत है। 


अतिथिसंविभागवन्रत---अतिथि अर्थात्‌ मुनि आदिके लिये आहार, 
कमंडलु, पीछी, वसतिका आदिका दान देना सो अतिथिसंविमभागन्नत है ॥ 
-+ये चार दिक्षान्नत हैं । 


३. ध्यानमें रखने योग्य सिद्धान्त 

अनथ्थेंदण्डनामक आठवें ब्नतमें दुः्भुतिका त्याग कहा है वह यह 
बतलाता है कि-जोवोंको दुःश्ुतिरूप शास्त्र कौन है और सुश्रुतिरूप जास्ष 
कौन है इस बातका विवेक करना चाहिये । जिस जीवके घर्मंके निमित्तरूपसे 
दुःश्रूत्त हो उसके सम्यन्द्शन प्रगट ही नही होता और जिसके घमंके 
निमित्त सुश्रुत्ति (सत्‌ शास्त्र) हो उसको भी इसका मर्मे जानना चाहिये ॥ 
थदि उसका मर्मं समझे तो ही सम्यग्दशेंंच प्रगट कर सकता है गौर यदि 
सम्यग्दशेन प्रगट करले तो ही शअ्रणुन्नतधारी श्रावक या महान्रतघारी मुनि 
हो सकता है । जो जीव सुशास्त्रका मर्से जानता है बही जीव इस अध्यायके 
पाँचवें सूचमें कही गई सत्यन्नत संबंधी अनुवीचिभाषण अर्थात्‌ शास्त्रकी 
आज्ञानुसार निर्दोष वचन बोलनेकी भावना कर सकता है । भत्येक मनुष्य 
सुशास्त्र और कुशास्त्रका विवेक करनेके लिये योग्य है इसलिये मुम्॒क्षु जीवों 
को तत्व विचारकी योग्यता प्रगट करके ग्ह विवेक अवद्य करना चाहिये । 


थदि जीव सत्‌ जसत्‌का विवेक न समके--न करे तो वह सच्चा ब्रतधारी 
नहीं हो सकेगा ॥२ श॥। 


ब्रतीको सल्लेखना घारण करनेका उपदेश 
मारणांतिकी सललेखनां जोषिता ॥२२॥ 


अध्याय छ सूत्र २२३२- प्रू८& 


धर्थ---न्रतधारी श्रावक [ सारणांतिकी ] मरणके समय होने- 
वाली [ सल्लेखनां ] सललेखनाको [ जोषिता | प्रीतिपूर्वक सेवन करे । 
टीका 
१--इस लोक या परलोक सम्बन्धी किसी भी प्रयोजनकी अपेक्षा 
किये बिना शरीर और कषायको सम्यक्‌ प्रकार कृश करना सो सल्‍लेखना है । 
२. प्रश्न---शरीर तो परवस्तु है, जीव उसे छृुश नही कर सकता, 
तथापि यहाँ शरीरको कृश करनेके लिये क्‍यों कहा ? 
उत्तर---कबायको क्ृश करने पर दा रीर उसके अपने कारणसे कृश 
होने योग्य हो तो कृश होता है ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध वताने' के 
लिये उपचारसे ऐसा कहा है | वात, पित्त, कफ इत्यादिके प्रकोपसे मरणके 
समय परिणाममें आक़ुलता न करना और स्वसन्ठख॒ आराधनासे चलाय- 
सान- न होता ही यथार्थ काय सल्लेखना है; मोहरागढेषादिसे मरणके समय 
अपने सम्यरदरदॉन-ज्ञान परिणाम मलिन न होने देना सी कषाय सल्लेखना है । 
३. प्रश्न---समाघिपृर्वक देहका त्याग होनेमे श्ात्मघात है या 
नही ? हे ह॒ 
उचर---राग-ह्वेष-मोहसे लिप्त हुये जीव यदि जहर, वार भ्रादिसे 
घात करे सो आत्मघात है कितु यदि समाधिपुर्वेक सल्‍लेखना मरण करे तो 
उसमें राग[दिक नही और आराधना है इसीलिये उसके आत्मघात नही हैं । 
प्रमत्तयोग रहित और मात्मज्ञान सहित जो जीव-यह जानकर कि शरीर 
अवदय विनाशीक है” उसके प्रति राग कम करता है उसे हिंसा नहीं ।7२२॥। 


सम्बग्दशनके पाँच अतिचार 
शंकाकांक्षाविचिकित्सान्यटष्िप्रशंसासंस्तवाः 
सम्यग्टृष्टेरतीचाराः ॥ २४ ॥ 


झर्थ--][ शुंकाकांक्षा विचि6क्षित्सान्यहृष्टि प्रशंसासंस्तवाः ] झंका, 
कांक्षा, विचिकित्सा, अन्यहृष्टिकी प्रशंसा और अन्यदृष्टिका संस्तव-ये पांच 


चू९ए० मोक्षशाख्त्र 


[| सम्परहष्टें: भतिचाराः ] सम्यग्दशनके अतिचार हैं । 
ठीका.... 


१---जिस जीवका सम्यश्द्शंतर निर्दोष हो वह बराबर ब्रवत पाल 
सकता है इसीलिये यहाँ पहले सम्यरदर्शनके श्रतिचार बतलाये गये है, 
जिससे वह अतिचारय दूर किया जा सकता है । औपशमिक सम्यक्त्व और 
क्षायिक सम्यक्त्व तो निर्मल होते हैं, इनमें अतिचार नहों होते ॥ क्षायोप- 
छमिक सम्यक्त्व'- चल, मल और अगाढ़ दोष सहित होता है अर्थात्‌ प्इसमें 
झतिचार लगता है | 


२--सम्यग्दृष्टिके आठ गुण ( श्रंग, लक्षण अर्थाव्‌ आचार! ) होते- 
हैं उनके नाम इसप्रकार हैँं---निःशंका, निर्काक्षा, निरविचिकित्सा, अमृढ्दृष्टि, 
उपगृहन, स्थितिकरण वात्सल्य ओर प्रभावना । 


३--सम्यग्दर्श नके जो पांच अतिचार कहे हैं उनमें से पहले तीन- 
तो निःशंकितादि पहले तीन शुखोमें आनेवाले दोष हैं और बाकीके दो- 
अतिचारों का समावेश अ्रतिम' पांच गुणोंके दोष में होता है । चौथे से 
सातवें शुणुस्थान वाले क्षायोपशमिक सम्यर्दष्टिके ये अतिचार होते हैं 
अर्थात्‌ क्षायोपशमिक सम्यग्द्शनवाले झुनि, आवक' या सम्यरहृष्टि-इन 
तीनोंके ये अतिचार हो सकते हैं । जो अशरूपसे भंग हो ( अर्थात्‌ दोब 
लगे ) उसे श्रतीचार कहते हैं, और उससे सम्यग्दशंन निम्नल नही होता, 
मात्र सलिन होता है । 

४--शुद्धात्म स्वभावकी प्रतीतिरूप निश्चय सम्यर्दशशनके सदुभाव 
में सम्यग्दशेंन सम्बन्धी व्यवहार दोष होते हैं तथापि वहाँ मिथ्यात्व-प्रकृ- 
तियों का वंघ नही होता । पुनश्च दूसरे गुणस्थानमें भी सम्यग्दर्श नसंबन्धी 
व्यवहार दोष होते हैं तथापि वहाँ भी मिथ्यात्वश्रकृतिका बन्धन नही है। 

४५-- सम्यग्दश न घममंरूपी ब॒क्षकी जड़ है, मोक्षमहलकी पहली सीढ़ी 
है; इसके बिना ज्ञान और चारित्र सम्यकपनेको प्राप्त नही होते । अतः 
योग्य जीवोको यह उचित है कि जैसे भी बने वैसे आात्माके वास्तविक 
स्वस्पको समभकर सम्यग्दर्शो नरूपो रत्नसे अपनी मात्माको भ्ूषित करे और 
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सम्यग्दशंनको निरतिचार बनावे | घर्मेरूपी कमलके मध्यमें सम्येग्दर्शन- 
रूपी नाल शोभायमान है, निम्धयन्नत, शील इत्यादि उसकी पंखुड़िया हैं । 
इसलिये ग्रहस्थों श्रौर मुनियोंकों इस सम्यग्दर्शनरूपी नालमें श्रतीचार न 
आने देना चाहिये । 
६. पंच अतीचारके स्वरूप 

शंका---निज आत्माको ज्ञाता-हष्टा, अखंड, शअ्विनाशी और 
पुदु्गलसे भिन्न जानकर भी इस लोक, परलोक, मरण, वेदना, भरक्षा, 
श्रगुप्ति और अकस्मातु इन सात भयको प्राप्त होना श्रथवा शअ्रहँत सर्वेज्ञ 
वीतरागदेवके कहे हुये तत्वके स्वरूपमें सन्देह होना सो शंक्रा नामक 
अतिचार है ॥ 

काँक्षा---इस लोक या परलोक सम्बन्धी भोगोंमे तथा मिथ्या- 
दृष्टियों के ज्ञान या आचरणादिमे वांछा हो आना सो वाछा अतिचार 
है । यह राग है । 

विचिकित्सा---रत्लत्रयके ढारा पवित्र किंतु बाह्यमे मलिन शरीर 
थाले सुनियोको देखकर उनके भति अथवा धर्मात्माके ग्रुणोके प्रति या 
इुःखी दरिद्वी जीवोंको देखकर उनके प्रति ग्लानि हो जाना सो विचिकि- 
त्सा अतिचार है । यह होेष है । 

अन्यदृष्टिप्रशंसा---आत्मस्वरूपके अजानकार जीवोके ज्ञान, तप, 

शील, चारिच, दान आदिको निजमें प्रगट करनेका मनमे विचार होना 
भ्रथवा उसे भला जानना सो अ्रन्यद्ृष्टिप्रशंशा अतिचार है | ( अन्यदृष्टि- 
का अर्थ मिथ्यादृष्टि है ) 

अन्यदृष्टि संस्तव--भात्म स्वरूपके अ्रनजान जीवोंके ज्ञान, तप, 
घील, चारित्र, दानादिकके फलको भला जानकर वचनह्ायरा उसकी स्वुति 
करना सो अ्रन्यद्ृष्टि संस्तव अ्रतिचार है । 

७-ये समस्त दोष होने पर सम्यस्दृष्टि जीव उन्हे दोषरूपसे 
जानता है और इन दोषोंका उसे खेद है, इसलिये ये अ्रतिचार हैं । किन्तु 
जो जीव इन दोषोंको दोषरूप न माने और उपादेय माने उसके तो ये 


घ६२ मोद्षशास्त्र 


अनाचार हैं भ्र्थात्‌ वह तो मिथ्यादृष्टि ही है 4... ३8. 7 
' ८--आत्माका स्वरूप समभने के लिये शंका करके जो प्रदइन किया 
जावे वह दांका नहीं किन्तु आशंका है; अ्तिचारोंमें जो शंका दोष कहा 
है उसमें इसका समावेश नहीं होता । ः 


प्रशंसा और संस्तवमें इतना भेद है कि प्रशंसा मनके द्वारा होती 
है और संस्तव वचन द्वारा होता है ॥ २३ ॥ 


अब पाँच त्रत और सात शीलों के अतिचार कहते हैं 

च्रतशीलेषु पंच पंच यथाक्रमम्‌ ॥॥ २४ ॥ 

भ्रथें--[ त्रतशीलेषु | ज्नत और शीलोंमें भी [ यथाक्रमं | अचु- 
ऋमसे प्रत्येकमें [ पंच पंच | पाँच पाँच अतिचार हैं । 7 | 

नोट--ब्रत कहनेसे अहिंसादि पाँच अखुन्नत समभना और शील 


कहनेसे तीन ग्रुणन्नत और चार शिक्षात्रत ये सात शील समभना | इन' 
प्रत्येकके पांच अतिचारोंका वर्णन अब आशेके सूत्रोंमें कहंते हैं ॥॥ २४ 0 


अहिंसाखुत्रतके पाँच अतिचार 
बंधवधच्डेदातिभारारोपणान्नपाननिरोधा; ॥२५०॥ 


श्र्थ--][ बंघवधच्छेदातिभारारोपणान्नषपाननिंरोधाः ] बन्ध, वच, 


छेद, अधिक भार लाद्रना और अज्लपानका निरोध करना-ये परँच अधहिंसा- 
खुन्नतके अतिचार हैं । 


ठीका 


बंध---प्रारिययोंको इच्छित स्थानमें जाने' से रोकने के लिये रस्सी 
इत्यादिसे बाँधना ॥ हु 


वधु---भ्राणिणयोंको लकड़ी इत्यादिसे मारना ॥ 
छेद---प्राशियोंके नाक, कान आदि अंग छेदना । 
अतिभारारोपण----प्राणीकी शक्तिसे अधिक भार लादना | 
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अन्नपाननिरोधू---प्रारियोंको ठीक समयपर खाना पीना न देना ! 

बे यहाँ अहिसाखुन्नत॒क झुतिचार “प्राण व्यपरोपण” को नही गिनना, 
क्योंकि पारव्यपरोपरण हिंसाका लक्षण है श्रर्थात्‌ु यह अ्रतिचार नही किन्तु 
अनाचार है। इसके संम्बन्ध॑सं पहले १३ वें सृजमे कहा जा छुका है ॥२५॥ 

सत्याणुत्॒तके पांच अतिचार 
मिथ्योपदेशरहोस्याख्यानकूटलेखक्रियान्यासापहार- 
साकारमन्जेमेदा: ॥ २६ ॥ 
झ्र्ये---.[ सिथ्योपदेश रहोस्याल्‍्यानकूटलेखकियान्यासापहारसाकार- 


सन्त्रभेदा: ] सिथ्या उपदेश, रहोभ्याख्यान, कुटलेखक्रिया, न्‍्यासापहार, 
आर ससाकाय्मन्त्रमेद---ये पांच सत्याणखुत्रतके अतिचार है । 


दस टीका 

मिथ्याउपदेश--- किसी जीवके अभ्युदय या मोक्षके साथ सम्बन्ध 
रखनेवाली क्रियामें सन्देह उत्पन्न हुआ और उसने झ्ञाकर पूछा कि इस 
विषयमे सुझे क्या करना ? इसका उत्तर देते हुये सम्यग्दष्टि न्नरतघारीने 
अपनी भूलसे विंपरीत॑ मार्गका उपदेश दिया तो वह मिथ्या उपदेश कहा 
जाता है; और यह सत्याखुन्नतका अतिचार है श्रौर यदि जानते हुये भी 
मिथ्या उपदेश करे तो वह अनाचार है। विवाद उपस्थित होनेपर संवंघको 
छोड़कर असंबंधरूप उपदेश देना सो भी श्रतिचाररूप भिथ्या उपदेश है । 


रहोम्यार्यान---किसीकी शुप्त बात प्रगट करना । 

कूठलेखक्रिया--परके प्रयोगके वद्यसे ( झ्नजानपनेसे ) कोई 
खोटा लेख लिखना । ः 

न्‍्यासपहार---कोई मनुष्य कुछ वस्तु देगया और फिर वापस 
भागते समय उसने कम मांगी तब ऐसा कहकर कि “तुम्हारा जितना हो 


उतना ले जाओ" तथा बादमे कम देना सो क््यासापहार है । 
फन 


प्श्४ड भमोक्षशास्त्र 


साकार मच्तभेद---हाथ जादिकी चेष्ठटा परसे दूसरेके अभिप्रायकों 
जानकर उसे प्रगट कर देना सो साकार मन्न्रभेद है । 
व्रतधारीके इन दोषोंके प्रति खेद होता है इसीलिये ये अतिचार हैं, 
किन्तु यदि जीवको उनके प्रति खेद न हो तो वह अनाचार है अर्थात्‌ वहाँ 
ब्रतका भ्रभाव ही है ऐसा समझना ॥२६॥। 
अचोर्याणुब॒तके पाँच अतीचार 


स्तेनप्रयोगतदाहतादानविरुद्धराज्यातिक्रमही नाधिक- 
मानोन्मानप्रतिरूपकव्यवहारा; ॥ २७ ॥ 


अर्थे---चोरीके लिये चोरको प्रेरणा करना या उसका उपाय 
बताना, चोरसे चुराई हुई वस्तुको खरोदना, राज्यकी आज्ञाके विरुद्ध 
चलना, देने, लेनेके बाठ तराजू आदि कम' ज्यादा रखना, और कीमती 
वस्तु्में कम' कीमतकी वस्तु मिलाकर असली भावसे बेचना ये पाँच अचौ- 
र्थागुत्नतके श्रतिचार हैं । 

टीका 

इन अतिचारोंरूप विकल्प पुरुषा्थेंकी कमजोरो (-निर्देलता ) से 
कभी जायें तो भी धर्मीजीव उनका स्वामी नहीं होता, दोषको जानता है 
परन्तु उसे भला नहीं मानता इसलिये वह दोष अतिचाररूप है अश्रवाचार 


नही है । 
अह्मचर्याणव्॒तके पाँच अतिचार 
परविवाहकरणेत्वरिकापरिगहीताप रिगहीतागमना-- 
नंगक्रीड़ाकामतीव्राभिनिवेशा; ॥ २८ ॥ 


अर्थे---इूसरेके पुत्र पुत्रियोंका विवाह करना-कराना, पतिसहित 
व्यभिचारिशणी स्वियोके पास आना जाना, लेन देन रखना, रागभाव पूर्वक 
चात चोत करना, पतिरहित व्यभिचारिणी सनी ( वेश्यादि ) के यहाँ जाना 
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आना, लेन देन आदिका व्यवहार रखना, शन॑ग्क्रीड़ा अर्थात्‌ कामसे वनके 

लिये निश्चित अंगोंको छोडकर अन्य अगोंसे कामसेवन करना और काम- 

सेवनकी तीजन्र अभिलाया--ये पाँच ब्रह्मचर्याणुत्रतके अतिचार है ॥२८५॥। 
परिग्रह परिमाण अणुबतके पाँच अतिचार 


ज्षेत्रवास्तुहिरण्यसुवण घनघान्यदासी दासकुप्यप्रमाणा- 
तिक्कमा; ॥ २६ ॥ 


भ्रथें---] क्षेत्रवास्तुप्रमाणातिक्रमाः ] क्षेत्र और रहनेके स्थानके 
परिमाणका उल्लंघन करना, [ हिरण्यसुवर्ं प्रमाणातिक्रमाः ] चाँदी और 
सोनेके परिमारणका उल्लंघन करना [ घनधान्यप्रमाणातिक्रमा: | घन 
( पशु आदि ) तथा धान्यके परिमाणका उल्लंघन करना [ दासीदासप्रमा- 
णातिक्रमा: | दासी और दासके परिमाणका उल्लंघन करना तथा 
[ छुप्यप्रसाणातिक्रमाः ] वर्ष बतेंन आदिके परिमाणका उल्लंघन करना- 
ये पाँच अपरिण्रह अखुबत्रतके अतिचार है ॥२६॥। 
इस तरह पांच अखुब्रतोंके अतिचारोका वरणंन किया, अब तीच 
गुणवृतोके अतिचारोंका वरणोन करते है। 
दिखतके पांच अतिचार झ् 
ऊर्ध्वापस्तियंग्व्यतिऋरमक्षेत्रवृ डिस्टृत्यन्तराघधानानि ॥१ ०॥ 
श्र्थ--[ ऊध्वंब्यतिक्रसः: ] मापसे अधिक ऊँचाईवाले स्थलोमे 
जाना, [ श्र॒धः व्यतिक्रमः | मापसे नीचे ( कुप्रा खान आदि ) स्थानोमे 
उतरना [ तियेंक्‌ व्यत्तोकसमः | समान स्थानके मापसे बहुत दूर जाना 
[ क्षेत्रवृद्धिः ] की हुई मर्यादामे क्षेत्रको बढ़ा लेना और [ स्प्र॒त्यंतराधान | 
क्षेत्रती की हुई मर्यादाको भ्रुल जाना ये पाच दिग्वृतके अतिचार हैं ॥३०॥। 
देशबतके पाँच अतिचार 


आनयनप्रेष्यप्रयोगशब्द्रूपानु॒पातपुठ्लक्षेपा: ॥३ १॥ 
श्र्थ---[ आानयनं ] सर्यादासे बाहरकी चीजको मंगाना, [ प्रेष्य- 
प्रयोगः ] मर्यादासे बाहर नौकद आदिको मेजना [ दाब्दानुपातः ] खांसी 


३ 


प्हद्‌ सोक्षद्ास्त 


छाब्द आदिसे सर्यादाके बाहर जीवॉको अपना अ्रभिप्राय समझा देना, 
[ रूपानुपातः | अपना रूप श्रादि दिखाकर मर्यादाके बाहरके जीवोंको 
इशारा करना और [ पुद्गलकेपाः ] मर्यादाके बाहर कंकर, पत्थर आदि 
फेंककर अपने कार्यका निर्वाह कर लेना ये पाँच देशन्नतके अतिचार हैं ॥३ १॥॥ 


अनरथदंडत्॒तके पांच अतिचार 
कन्दर्पको त्कुच्यमोखर्या 5 समी क्ष्या धिकर णो पभी ग- 
परिभोगान्थेक्यानि ॥१२५॥ 


अर्थे---[ फंदपे ] रागसे हास्य सहित अशिष्ट वचन बोलना, 
[ कोौत्कुच्यं | शरीरकी कुचेष्टा करके अशिष्टववचन बोलना, [ मौख॒य॑ | 
घृष्टतापूवंक जरूरतसे ज्यादा बोलना, [ श्रसमीक्याधिकररं ] बिना 
प्रयोजन मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति करना और [ उपभोगपरिभोगानवथेंक्‍यं] 
भोग उपभोगके पदार्थोका जरूरतसे ज्यादा संग्रह करना---ये पाँच अनथों- 
दंडज्नतके अतिचार हैं ॥३२।॥ 


इस तरह तीन ग्रुणबन्रतके अतिचारोंका वणोन किया, अब चाय 
शिक्षावृत्तके अतिचारोंका वर्णन करते हैं ॥ 


सामायिक शिक्षात्रतके पाँच अतिचार 
योगदुष्प्रणिधानानादरस्म॒त्यनुपस्थानानि ॥३ श॥ 


श्रथें---[ योगदुष्प्रणिधानं | सन सम्बन्धी परिणामोंकी अन्यथा 
प्रवृत्ति करना, वचन संबंधी परिणामोंकी अन्यथा प्रवृत्ति करना, कास संबंधी 
परिणामोंकी अन्यथा प्रवृत्ति करना [ अनादरं ] प्नामायिकके प्रति उत्साह 
रहित होना मोर [ स्सृत्यनुपस्थानं ] एकाग्रताके अमावको लेकर सामायिक 
के पाठ आदि भूल जाना---ये पाँच सामायिक शिक्षावृतके झतिचार हैं ।।३३।॥॥ 


नोट---सूत्रमें “योग दुष्प्रस्णिघानं शब्द है उसे सन वचन पौर 
काप इन तीनोंमे लागू करके ये तीन भरकारके तीन श्रतिचार मिने गये हैं । 
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अप्रत्यवेत्षिताप्रमाजितोत्सर्गांदानसंस्तरो पक्रमणाना- 
दरस्मृत्यनुपस्थानानि ॥ ३४ ॥ऐः 


श्र्थं---[ श्रप्रत्यवेक्षिताप्रसाजितोत्सरगगादानसंस्त रोपक्र सरगानादर- 
स्मृत्यनुपस्थानानि | बिना देखी बिना शोघी जमीनमें मलमसृत्रादिका क्षेपरग 
करना, बिना देखे बिता श्ोघे पुजनके उपकरण ग्रहण करना, विना देखे विना 
शोघे, जमीनपर चटाई, वस्मथ आदि बिछाना, भ्रूख आदि से व्याकुल हो 
आवदध्यक्‌ घर्मं कार्य उत्साहरहित होकर करना और आवद्यक धर्मकार्योको 
भूल जाना---थे पाँच प्रोषधोपवास हशिक्षान्रतके अतिचार हैं ॥। ३४ ॥॥ 
उपभोग परिभोग परिमाण शिक्षात्रवके पाँच अतिचार 


सचित्तसंबंध मिश्राभिषवदुःपक्‍्वाहाराः ॥ ३५ ॥ 

झर्थे--- १-सचित्त-जीववाले (कच्चे फल आदि) पदार्थे, २-सचित्त 
प्रदार्थेके साथ सम्बन्धवाले पदार्थ, ३--सचित्त पदार्थेसे मिले हुए पदार्थ, 
४-अभिषव-गरिष्ठ पदार्थे, और ५---ढुःपकक्‍्व अर्थात्‌ श्राधे पके या अधिक 
पके हुये या बुरी तरहसे पके पदार्थे-इनका शआ्राहार करना ये पाँच उपभोग 
परिभोग हिक्षान्नतके अ्रतिचार हैं । 

टीका है 

भोग---जो वस्तु एक ही बार उपभोगमें लाई जाय सो भोग है, 

जेसे अच्न, इसे परिभोग भी कहा जाता है । 
उपभोग---जो वस्तु बारबार भोगी जाय उसे उपभोग कहते हैं 

जैसे वस्क्ष आदि । 


अतिथिसंविभाम बतके पाँच मतिचार 
सचिततनिक्षेपापिधानपरव्यपदेशमात्सर्यकाला ति- 
क्रमा। ॥॥ ३१ 


प्श्ष मोक्षशास्त्र 


झ्र्थे---[ सचित्त निक्षेपः] सचित्त पत्र आदिमें रखकर भोजन देना, 
[ सचित्तापिधानं ] सचित्त पत्र जादि से ढके हुये भोजन आदिको देता 
[ परव्यपदेदः ] दूसरे दातारकी वस्तुको देना [ मात्सय ] अनादरपूवक 
देना अथवा दूसरे दातारकी ईर्पापुर्वक देना और [ फालातिक्रमः ] योग्य 
कालका उल्लंघन करके देना-ये पांच श्रतिथिसविभाग शिक्षात्रतके अति- 
चार है । इस तरह चार शिक्षानत्रतके श्नुतिचार कहे ॥] ३६ 


अब सल्लेखनाके पांच अतिचार कहते हें 
जीवितमरणाशंसामित्रानुरागसुखानुवन्धनिदा- 
नानि ॥ ३७॥ 
अ्रथें“-[ जीविताशंसा | सलल्‍लेखना घारण करनेके वाद जीनेकी 
इच्छा करना, [ मरणाहशंसा | वेदनासे व्याकुल होकर शीघ्र सरनेको 
इच्छा करना, [ भिन्नान्रागः | अनुरागके हारा मिन्नोंका स्मरण करना 
[ सुखानुबंधं | पहले भोगे हुये सुखोंका स्मरण करना और [ निदान ] 


लिदान करना अर्थात्‌ आगामी विषयभोगोंकी वाछा करना--ये पाँच 
सललेखना ब्नतके अतिचार हैं । 


इस तरह श्रावकके अतिचारोंका वरुँन पूर्ण हुआ । ऊपर कहे अनु 
सार सम्यग्दरोंनके ५, बारह ब्नतके ६०, और सललेखनाके ५ इस तरह 
कुल ७० अतीचारोंका त्याग करता है वही निर्दोष ब्रती है ॥३७॥॥ 

दानचका स्वरूप 

अनुग्रहार्थ स्वस्यातिसगों दानश्‌ ॥ शे८ ॥ 

झर्थ--[ अनुग्रहार्थे | श्रनुग्रह-उपका रके हेतुसे [ स्वस्थातिसर्यः 
घन आदि अपनी बस्तुका त्याग करना सो [ दान ] दान है । 

टीका 


१-“अनुग्रहका अर्थ है ऊुपनी जात्माके अनुसार होनेवाला ऊँपकार 
का लाभ है । अपनी श्रात्माको लाभ हो इस भावसे किया गया. कोई कार्ये 
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यदि दूस रेके लाभमेँ निमित्त हो तब यों कहा जाता है कि परका उपकार 
हुआ, वास्तवमें अ्रनुग्रह स्व का है, पर तो निमित्तमात्र है । 

घन इत्यादिके त्यागसे यथार्थरीत्या स्व के शुभभावका अनुग्रह है, 
क्योंकि इससे अशुमभाव रुकता है श्लोर स्व के लोभ कषायका आशिक 
त्याग होता है । यदि वह वस्तु ( घन आदि ) दुसरेके लामका निमित्त हो 
तो उपचारसे ऐसा कहा जाता है कि दूसरे का उपकार हुग्रा, किंतु वास्तव 
में दूसरे का जो उपकार हुआ है वह उसके भावका है। उसने अपनी 
जआकुलता मंद की इसीलिये उसके उपकार हुआ, किंतु यदि आकुलता मंद 
न करे नाराजी क्रोध करे भ्रथवा लोलुपता करके आाकुलता बढावे तो उस 
के उपकार नहीं होता । प्रत्येक जीवके अपनेमे ही स्वकीय भावका उप- 
कार होता है ! परद्न्यत्षे या पर मनुष्यसे किसी जीवके सचझुच तो उप- 
कार नही होता ॥ 

२---श्रीसुनिराजको दान देने के पश्रकरणमे यह सूत्र कहा गया 
है । छुनिको आहारका और धर्मेके उपकरणोंका दान भक्तिभावपूर्वक दिया 
जाता है । दान देनेमें स्व का अनुग्रह तो यह है कि निजके अशुभ राग दूर 
होकर छुभ होता है श्रौर घर्मानुराग बढ़ता है; भौर परका अनुग्रह यह है 
कि दान लेनेवाले मुनिके सम्यरज्ञान आदि गशुसण्ोंक्री वृद्धिका निमित्त होता 
है । ऐसा कहना कि किसी जीवके हारा परक्रा उपकार हुआ सो कथनतमात्र 
है । व्यवहारसे भी मैं परको कुछ दे सकता हूँ ऐसा सानना मिथ्या अभि" 
प्राय है 

३---यह बात ध्यानमें रहे कि यह दान छुभरागरूप है, इससे पुण्य 
का बंघन होता है इसीलिये वह सच्चा धर्म नही है; अपनेसे अपनेमे श्रपने 
लिये छुद्ध स्वभावका दान ही सच्चा धर्म है । जैसा शुद्ध स्वभाव है वैसी 
शुद्धता पर्यायमें प्रयट करना इसीका नाम शुद्धस्वभावका निश्चय दान है | 

दूसरोके ढवारा अपनी रूपाति, लाभ या इजा हो इस हेतुसे जो कुछ 
दिया जावे सो दान नही कितु अपने आत्मकल्याणके लिये तथा पात्र जीवों 
को रत्नत्रयकी भ्राप्तिके लिये, रक्षाके लिये या पुष्टिके लिये शुभभावपूर्वक 
जो कुछ दिया जावे सो दान दै, इसमें जो शुभभाव है सो व्यवहार दान है, 


६०० सोक्षद्ास्त्र 


वस्तु लेने देने की जो क्रिया है वह तो परसे स्वतः होने योग्य परद्रव्यकूी 
क्रिया है, और परद्रव्यकी क्रिया (-पर्याय ) में जीवका व्यवहार नही है ॥ 
४--- जिससे स्व के तथा परके श्रात्मधर्मंको वृद्धि हो ऐसा दान 
शुहस्थोंका एक झुख्य त्रत है; इस ब्रतकों अतिथिसंविभाग ब्त कहते है ॥ 
श्रावकोंके प्रतिदिन करने योग्य छह कर्तेव्योमें भी दानका समावेश होता है । 
४५---इस अधिकारमें शुभाख्रवका वर्णान है। सम्यस्दष्टि-जीवोंको 
शुद्धताके लक्षसे छुभभावरूप दान कैसे हो यह इस सूच्रमें बताया है । सम्य- 
उष्टि ऐसा कभी नहीं मानते कि शुभभावसे धर्में होता है, किन्तु निज 
स्वरूपमें स्थिर नहीं रह सकते तब छुद्धताके लक्ष्से अशुभभाव दुर होकर 
शुभभाव रह जाता है अर्थात्‌ स्वरूप सन्मुख जाग्रतिका मंद प्रयत्न करने 
से-अशुभराग न होकर शुभराग होता है। वहाँ ऐसा समभता है कि 
जितना अश्युभराग दूर हुआ उतना लाभ है श्रौर जो शुभराग रहा वह 
आजख्व है, बन्ध मार्ग है ऐसा समभ्कर उसे भी दुर करने की भावना रहती 
है, इसीलिये उनके आंशिक शझुद्धताका लाभ होता है। मिथ्याहृष्टि जोब 
इस प्रकारका दान नही कर सकते । यद्यपि वे सम्यग्हृष्टिकी तरह दोॉनकी 
बाह्य क्रिया करते है किन्तु इस सूुत्रमें कहा हुआ दांनकां लक्षण उनके लागू 
नहीं होता क्योंकि उसे शुद्धताकी प्रतीति नही है और वह शुभको घर्म 
ओर अपना स्वरूप समानता है । इस सूचमें कहा हुआ दान सम्यश्हृष्टिके 
ही लागू होता है ॥ 
थदि इस सूत्रका सामान्य अर्थ किया जावे लो वह सब जीवोंके 
लागू हो; आराहार आदि तथा धर्मं-उपकरण या घन आदि देनेकी जो 
बाह्य क्रिया है सो दान नही परन्तु उस समय जीवका जो 'छुभभाव है सो 
दान है। शओपुज्यपाद स्वामी सर्वार्थ॑सिद्धिमें इस सूत्रकी सूचनिकामें दानकों 
व्याख्या निम्नप्रकार करते है । ६ 
'शीलविधानमें अर्थात्‌ शिक्षावृत्तोंके वर्णनमें अतिथिसंविभागवत्त 
कहा गया किन्तु उसमें दानका लक्षण नहीं बताया इसलिये बह कहना 
चाहिये अतएव आचार्य दानके लक्षणका सूत्र कहते हैं । 
उपरोक्त कथनसे मालूम' 


म' होता है कि इस सूचमें कहा हुआ देशन 
सम्यर्इष्टि जीवके शुभभावरूप है । अप हे के 
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७--इस सूत्रमें प्रयोग किया गया स्व॒छाब्दका अर्थ घन होता है 

आर घनका ब्थे होता है “अपने स्वामित्व-अ्रधिकारको वस्तु ।? 
<., केरुणादान 

करुणादाचका भाव सम्य्हष्टि और मिथ्यादृष्टि दोनोंको होते हैं 
किन्तु उनके भावमें महान अन्तर है। यह दानके चार भेद हैं-१. आहारदान 
२- ओषधिदान ३. अभ्रभयदान और ४. ज्ञानदान । आवश्यकतावले जैन, 
अ्जेन, मनुष्य या तियच भादि किसी भी प्राणीके प्रति अनुकम्पा छुद्धिसे 
यह दान हो सकता है । झुनिको जो आहारदान दिया जाता है वह करुणा- 
दान नही किन्तु भक्तिदान है । जो अपनेसे महान ग्रुण घारण करनेवाले 
हों उनके प्रति भक्तिदान होता है । इस सम्बन्धी विशेष वर्णंत इसके बादके 
सुत्रकी टीकामें किया है ॥३८॥॥। 

दानमें विशेषता 
विधिद्रव्यदातृपात्रविशेषात्तद्चिशेष: ॥३६॥ 

झर्ये--|[ विधिद्रव्यदाल॒पात्रविदोषात्‌ ] विधि, द्रव्य, दाद ओऔरय 

पात्रकी विशेषतासे [ तद्विज्षेषः ] दानमें विद्येपता होती है । 
टीका 

१, विधिविशेष---नवघाभक्तिके ऋमको विधिविशेष कहते हैं । 

द्रव्य विशेष---तप, स्वाष्याय. आदिकी छद्धिमें कारण ऐसे 
शआहारादिकको द्रव्यविशेष कहते है ॥ 

'दाठविज्ेष---जो दाताण श्रद्धा आदि सात ग्रुणोंसहित हो उसे 


दाठविश्येष कहते हैं । अत 
पात्रविशेष---जो सम्यक्‌ चारित्र आदि ग्रुसोंसहित हो ऐसे मुनि 


आदिको पाचविद्येष कहते हैं । 
२, नवघामक्तिका स्वरूप 
(१) संग्रह--( भतिग्रहण ) 'पधारो, पघारो, यहाँ घछुद्ध नाहर 
जल है! इत्यादि शब्दोंके द्वारा भक्ति सत्काय पूर्वक विनयसे मुनिका भाह्वाल 
करना । 
ण्घू 
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दि 


स्क्ष्ण अ््' 


(२) उच्चस्थान---उनको ऊँचे आसन पर विठाना । 


(३) पादोदक--गरम किए हुए छुद्ध जलसे उनके चररा घोना । 


(७) अचेन---उनकी भक्ति पूजा करना । 

(५) प्रणाम----.5चहें नमस्कार करना ॥ 

(६-७-८) मनशुद्धि, चचनश्ुद्धि, और कायशुद्धि । 

(९) ऐषणाशुद्धि---आहारकी शुद्धि । 

ये नव क्रियाएं ऋमसे होनी चाहिए, यदि ऐसा ऋ्रम न हो तो मुनि 
आहार नहीं ले सकते । 

प्रश्न-इसप्रकार नवधाभक्ति पुर्वेक स्त्री छुनिको आ्राहार दे या नही ? 


उत्तर--हाँ, स्लीका किया हुआ और खस््रीके हाथसे भी साधु आहार 


लेते है । यह बात प्रसिद्ध है कि जब भगवान महावीर छदझ्मस्थ छुनि थे त्तब 
चंदनबालाने नवधाभक्तिपुरवेंक उनको आहार दिया था । 


मुनिको 'तिष्ठ ! तिष्ठ !-विष्ठ !” ( यहाँ विराजो ) इसप्रकार अति 
पूज्यभावसे कहना तथा अन्य श्रावकादिक योग्य पात्र जीवोंको उन्तके पदके 
अनुसार आदरके वचन कहना सो संग्रह है। जिसके हृदयमें नवघाभक्ति 
नही उसके यहाँ झुनि आहार करते ही नहीं, और शअ्रन्य घर्मात्मा पात्र जीव 
भी बिना आदरके, लोभी होकर घर्मका निरादर कराकर कभी भोजना- 
दिक अग्रहरय नही करते । वीतरागघर्मकी इंढ़तासहित, दीनतारहित परम 
सन्‍्तोष घारण करना सो जैनत्व है । 7 


३. द्रव्यविशेष ह 
पात्रदानकी अपेक्षासे देने योग्य पदार्थे चार तरहके हैं-(१) भाहाय 


(२) ओऔषध (३) उपकरण ( पीछी, कमण्डल, शास्त्र आदि ) और (४) 


आवास । ये पदार्थ ऐसे होने चाहिये कि तप, स्वाध्यायादि धर्मेकायेसे वृद्धि 
के कारण हों । 


लच्याय ७ सूत्र २६ ६०३ 


४. दातविशेष 
दातारमें निम्नलिखित सात गुण होने चाहिये--- 

(१) ऐहिक फल अनपेक्षा---सासारिक लाभकी इच्छा न होता । 

(२) क्षांति---दान देते समय कोघरहित झानत परिणाम होना । 

(३) घुद्ति----दान देते समय प्रसच्चता होनी । 

(४) निष्कपटता---मायाचार छल कपटसे रहित होना । 

(५) अनुसयत्व---ईष्यारहित होना । 

(६) अविषादित्व--विषाद ( खेद ) रहित होना । 

(७) निरदंकारित्व---अभिमान रहित होना । 

दातारमें रहे हुये इन ग्ुणोंकी हीनाधिकताके भ्रदुसारु उसके दान 
का फल होता है | 

५, पात्रतिशेष 

सत्पात्र तीन तरहके हैं--- 

(३) उतचतमसपात्र---सम्यक्चा रिचवान्‌ झुति । 

(२) सध्यसम पात्र---क्रतधारी सम्यक्दृष्टि । 

(३) जघन्य पात्र---अविरति सम्यस्टृष्टि । 

ये तीनों सम्यग्दृष्टि होनेसे सुपात्र हैं। जो जीव बिना सम्यब्दर्श नके 
बाह्य त्र॒त सहित हो वह कुपान है और जो सम्यग्द्शंचसे रहित तथा वाह्य- 
ज्रत चारित्रसे भी रहित हों वे जीव अपात्र हैं । 

६. दान सम्बन्धी जानने योग्य विशेष बातें 
(१) अपात्र जीवॉको दुःखसे पीड़ित देखकर उनपर दयाभावके 


हारा उनके दु-ख दूर करनेकी भावना गहस्थ भ्रवर॒य करे, किन्तु उनके प्रति 
भक्तिभाव न करे; क्योंकि ऐसोके प्रति भक्तिमाव करना सो उनके पापक्री 
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अनुमोदना है । कुपात्रको योग्य रीतिसे आहारादिकका दान देना चाहिये ॥ 


२. प्रश्ष--भज्ञानीके अपात्रको दान देते समय यदि शुभभाव हो 


तो उसका क्‍या फल है ? जो कोई यों कहते हैं कि अपात्रको .दान देनेका 
फल नरक निगोद है सो क्या यह ठीक है ? 


उचर---भ्रपात्रको दान देते समय जो छुमभाव है उसका फल 

नरक निगोद नही हो सकता । जो आत्माके ज्ञान और आचररणसे रहित 

परमाथ््थे झूनन्‍्य हैं ऐसे अज्ञानी छुद्मस्थ विपरीत ग्रुरुके प्रति सेवा भक्तिसे, 

वेयावृत्य, तथा जाह्ाारादिक दान देनेकी क्रियासे जो पुण्य होता है उसका 
फल नीच देव'ओऔर नीच मनुष्यत्व है । 

[ भ्रवचनसार गा० २५७; चर्चा-समाधान पृष्ठ ४८ ] 


(३) आहार, ओऔषधघ, अभय और ज्ञानदान ऐसे भी दानके चार 
भेद है । केवलीभमगवानके दानांतरायका सर्वथा नाश होनेसे क्षायिक दान 
रक्ति प्रगट हुई है। इसका मुख्य कार्य संसारके शरणागत जीवोंको भ्रभय 
भदाच करना है । इस अभयदानकी पूर्णंता केवलज्ञानियोंके होती है । तथा 
दिव्यध्वनिके छठारा ततत्त्वोषदेश देनेसे भव्य जीवोंके ज्ञानदानकी प्राप्ति भी 
होती है । बाकीके दो दान रहे ( जाहार और आऔषध ) सो गहस्थके कार्य 
हैं । इन दो के अलावा पहलेके दो दान भी ग्ृहस्थोके यथाश्क्ति होते हैं । 
केवली भगवान्र वीतरागी है उनके दानकी इच्छा नही होती ॥३&॥। 


[ तत्त्वाथेंसार पु० २५७ ] 

उपसंहार 
१--इस अधिका रसें पुण्यास्ववका वर्रान है, त्रत पुण्याक्ननका काररा 
है। अठारहवे सूत्रमें न्रतीकी व्याख्या दी है। उसमे बतलाया है कि जो 
जीव भिथ्यात्व, माया और निदान इन तीन शल्योंसे रहित हो वही ब्रत्ती 
हो सकता है । ऐसी व्याख्या नही की कि 'जिसके वृत हो सो व॒वी है! 


इसलिये यह खास ध्यानमें रहे कि वूती होनेके लिये निश्चय सम्यग्दशंत 
और ब्रत दोनों होने चाहिये । 
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२५-सम्यर्दष्टि जीवके आंशिक वीतराग चारित्रपृर्वेक महाब्रता- 
दिरूप छुभोपयोग हो उसे सराग चारित्र कहते हैं यह सराग चारित्र श्रनिष्ट 
फलवाला होनेसे छोडने योग्य है । जिसमें कषायकरा विद्यमान है झत: जो 
जीवको पुण्यबन्धकी प्राप्तिका कारण है ऐसा सराग चारित्र बीचमे आगया 
हो तथापि सम्यग्इृष्टिके उसके दूर हो जानेका प्रयत्न चालु होता है । 


( देखो प्रवचनसार गाथा १-५-६ टीका ) 


३--महाब्रतादि छुभोपयोगके उपादेयरूप ग्रहरारलूप मानना सो 
सिथ्यादष्टित्व है । इस अध्यायमे उन ब्रतोकी आख्रवरूपसे वर्शियित किया है 
तो वे उपादेय कैसे हो सकते हैं ? श्रास्नव तो बन्धका ही साधक है और 
चारित्तर मोक्षका साधक है, इसीलिये इन महान्नतादिर्प आखवभावोमें 
चारित्रका सभव नही होता । चारित्र मोहके देशधाती स्पद्धेकोके उदयमें 
युक्त होनेसे जो महामंद भ्रद्वस्त राग होता है वह तो चारित्रका दोष है । 
उसे अम्ुक द्ातक न छुटनेवाला जानकर ज्ञानी उसका त्याग नही करते 
और सावच्य योगका ही त्याग करते हैं | किन्तु जैसे कोई पुरुष कंदमूलादि 
अधिक दोषवाली हरितकायका त्याग करता है और कोई हरितकायका 
आहार करता है किन्तु उसे घर्मं नही मानता उसीप्रकार मुनि हिंसादि तीक्न 
कपायरूप भावोका त्याग करते हैं वथा कोई मद कषायरूप भहात्रतादिको 
पालते हैं परन्तु उसे मोक्षमार्ग नही मानते । ( सो० भ्र० घृ० ३३७ ) 


४---इस आ्राख्व अधिकारमें अहिसादि ब्रतोंका वर्शान किया है 
इससे ऐसा समझना कि किसी जीवको न मारना ऐसा शुभभावरूप आहिसा, 
सत्य, धचौयें, ब्रह्मचयं और अपरिग्रहभाव ये सब पुण्यास्नव हैं । इस अधि- 
कारमें सवर निर्जराका वर्णन नही है । यदि ये अहिसादि सवर निर्जे राका 
कारण होते तो इस भास्व अ्रधिकारमे भाचायेदेव उनका वर्णन न करते। 


प्--ब्रतादिके समय भी चार घातिया कर्म बँघते है और घाति- 
करे तो पाप है । सम्यग्हष्टि जीवके सच्ची-यथार्थे श्रद्धा होनेसे दर्शे नमो ह- 
अनस्तानुवंधी क्रोध-माच-साया-लोभ तथा नरकगति इत्यादि४ १कर्मप्रकृतियों 
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का बंध नहीं होता; यह तो चौथे गरुणस्थानमें सम्यग्दर्शनका फल है और 
ऊपरकी अवस्थासें जितने श्रंशमें चारिचकी शुद्धता प्रगट होती है वह वीत- 
राग चारित्रका फल है, परन्तु महात्रत या देशब्रतका फल शुद्धता नहीं ॥ 
भहान्रत या देशब्रतका फल बन्घन है । 

६--साधारण जीव लौकिकरूढ़दृष्टिसे यह तो मानते हैं कि अशुभ- 
भावमें धर्म नही है अर्थात्‌ इस सम्बन्धी विशेष कहनेकी जरूरत नहीं । परंतु 
निजको धर्मी और समभदार माननेवाला जीव भी बड़े भागमें छ्लुभभावको 
चरम या धर्मंका सहायक मानता है-यह मान्यता यथार्थ नहीं है । यह बात 
छटटट और सातवें अध्यायमें की गई है कि शुभभाव घर्मंका कारण नहीं 
किन्तु कमंबन्धका कारण है | उसके कुछ नोट निम्नप्रकार हैं-. 


१-शुभभाव पुण्यका आस्रव है अध्याय ६ सूत्र ३ 
२-सम्यकत्व क्रिया, ईयापथ समिति अध्याय ६ सूच ५ 
३-जो मन्दकषाय है सो आख्रव है अध्याय ६ सूच ६ 
४-सर्वेश्राणी और वृतघारीके प्रति अनुकम्पा अध्याय ६ सूच श८ 
५-मा्देव अध्याय ६ सूच श्छ 
६-सरागसंयस', संयमासंयम अध्याय ६ सूत्र २० 
७-योगोकी सरलता 


अध्याय ६ सूत्र २३ 
८“पीर्थंकरनामकर्स बन्चके कारणरूप सोलह भावना अध्याय ६ सूत्र २४ 
&£-परप्रशंसा, आत्मनिंदा, नम्रवृत्ति, मदका झभाव, अध्याय ६ सूच २६ 
१०-महाक्नत, अरुक्षत अध्याय ७ सूत्र १ से ८ तथा २१ 
११-मेची श्रादि चार भावनायें अध्याय ७ सूच ११५ 
१२-जगत्‌ और कायके स्वभावका विचार अध्याय ७ सूच १२ 
१३-सल्लेखना अध्याय ७ सुत्र २२ 
१४-दानच अध्याय ७ सूत्र ३८-४३ ८९ 
उपरोक्त सभी भावोंको आस्रवकी रीतिसे वरणंन किया है| इस- 

तरह छठ ओर सातवें अध्यायमें जरा़्वका वर्णन पूरों करके श्रब आठवें 
अध्यायमे बन्ध तत्त्वका वर्णन किया जायगा | 


७-- हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील गौर परिग्रहका त्याग करना सो | 


अध्याय ७ उपसंहार ६०७ 


न्रत है-ऐसा श्री अमृतचन्द्राचायेने तत्त्वार्थतारके चौथे अध्यायकी १०१ वीं 
गाथामें कहा है अर्थात्‌ यों बतलाया है कि यह ब्रत पुण्यात्रव ही है । गाथा 
१०३ में कहा है कि संसारमार्गमे पुण्य और पापके बीच भेद है किन्तु उस 
के वाद पृ० २५६ गाथा १०४ में स्पष्टरूपसे कहा है कि--मोक्षमार्ग में 
पुण्य और पापके बीच भेद ( विशेष, प्रथक्त्व ) नहीं है | क्योंकि ये 
दोनों संसारके कारण हैं----इस तरह बतलाकर झाखव अधिकार पूर्ण 
किया है । 

८, प्रश्न---न्नत्त तो त्याग है, यदि त्यागको पुण्यास्तव कहोगे किंतु 
धर्मे न कहोग्रे तो फिर त्यागका त्याग घम कैसे हो सकता है ? 

उचर---(१) त्रत यह छुमभाव है; शुभभावका त्याग दो प्रकारसे 
होता है-एक' प्रकारका त्याग तो यह कि 'शुभकों छोड़कर अशुभसे जाना! 
सो यह तो जीव अनादिसे करता आया है, लेकिन यह त्याग घर्म नही किंतु 
पाप है । दूसरा प्रकार यह है कि---सम्यग्ज्ञान पूर्वक शुद्धता प्रगट करने पर 
शुभका त्याग होता है, यह त्याग घर्मं है। इसीलिये सम्यन्दृष्टि जीव स्वद्रग्य 
के आलंबन हारा ब्नतरूप शुभभावका भी त्याग करके ज्ञानमे स्थिरता करते 
हैं, यह स्थिरता ही चारित्र धर्म है। इसप्रकार जितने अशमे वीतराग 
चारित्र बढ़ता है उतने शअश्रंशमें शत्रत और अ्रवश्नवरूप शुभाद्यभभावका त्याग 
होता है । 
(२) यह ध्यान रहे कि ब्रतमें छुभ अशुभ वोनोका त्याग नही है, 
परन्तु त्रतमे अजश्ुुभभावका त्याय और छुसभावका ग्हसप है अर्थात्‌ ब्रत राग 
है, और अन्नत तथा ज्त ( अशुभ तथा शुभ ) दोनोका जो त्याग है सो 
बीतरागता है । घुभ-अद्युभ दोनोंकरा त्याग तो सम्यर्दर्शेन ज्ञान-चारित्र पूर्वक 
ही हो सकता है । 

(३) 'त्याग” तो नास्ति वाचक है; यदि वह अस्ति सहित हो तब 
यथार्थ नास्ति कही जाती है । अब यदि ब्नरतको त्याग कहे तो वह त्यायरूप 
नास्ति होने पर आत्मामे अस्तिरूपसे क्या हुआ ? इस अधिकारमे यह बत« 
लाया है कि वीतरागता तो सम्यक्‌ चारिनके द्वारा अयठ होती है थौर नत्रत 


दू०्ण सोदाशास्थ 


तो आख्रव है, इसीलिये ज्नत सच्चा त्याग नहीं, किन्तु जितने झंशमें वीत- 
रागता प्रगट हुईं उतना सच्चा त्याग है । क्योंकि जहाँ जितने अ्ंशमें वीत- 
रागता हो वहाँ उतने अंशमें सम्यक्‌ चारित्र प्रगट हो जाता है और उसमें 
शुभ-अभ्शुभ दोनोंका ( अर्थात्‌ ब्नरत-अन्नत दोनों ) त्याग होता है ॥ 


इसप्रकार श्री उमास्वामी विरचित मोक्षशास्रक्नी 
शुजराती टीका के हिन्दी अजुवादमें यह 
सातवाँ अध्याय पूर्ण हुआ । 


है 0४ 


2 
मोक्षशात्र अध्याय आठवोँ 
सूमिका 

पहले अध्यायके प्रथम सुचमें कहा है कि. सम्यग्ददंन-ज्ञान-चारित 

की एकता मोक्षका मार्ग है। दूसरे सूत्रमें कहा है कि तत्त्वार्थेका श्रद्धान 

करना सम्यग्दशंन है, उसके बाद चौथे सूत्रमे सात तत्त्वोके नाम बतलाये; 

इनमेसे जीव, अजीव और श्रास्नव इन तीन तत्त्वोंका वर्णन सातवें 

अध्याय तक किया । आख़वके बाद बन्ध तत्त्वका नंबर है; इसीलिये 
श्राचार्य देव इस श्रध्यायमे बन्ध तत्त्वका वर्णोन करते है । 

बन्धके दो भेद हैं---भावबंध श्रौर द्रव्यबंध । इस अध्यायके पहले 

दो सूचोंसे जीवके भाववबंधका और उस भावबंधका निमित्त पाकर होनेवाले 


द्रव्यकर्मके बंधका वर्णन किया है । इसके बाद के सूत्रोमे दव्वव्यवघके भेद, 
उनकी स्थिति और कब छूटते हैं इत्यादि का वर्णोन किया है । 


५ बन्धके कारण बतलाते हैं । 
मिथ्यादर्शना 5विरतिप्रमादकषाययोगा बंघहेतवः ॥ १ ॥॥ 


झर्थ---[ सिथ्यावरंनाविरतिप्रसादकबाययोगाः ] मिथ्यादर्शन, 

अविरति, प्रमाद, कषाय और योग ये पाच [बंघहेतवः ] बंधके कारण हैं। 
टीका 

१--यह सूत्र बहुत उपयोगी है, यह सूत्र बतलातवा है कि संसार 
किस कारणसे है । धर्मंमे प्रवेश करनेकी इच्छा करनेवाले जीव तथा उप- 
देशक जबतक इस सूचका मर्म नही समभते तबतक एक बड़ी भ्रुत करते 
हैं । वह इसप्रकार है-बघके ५ कारणोमेसे सबसे पहले मिथ्यावशन दूर 
होता है और फिर अविरति श्रादि दूर होते हैं, तथापि वे पहले मिथ्यादर्रंन 
को दुर किये बिना अविरतिको दूर करना चाहते हैं और इस हेतुसे उनके 
माने हुये बालवृत आदि ग्रहण करते हैं तथा दूसरोंको भी वैसा उपदेश 
देते हैं | पुनम्य ऐसा मानते हैं कि ये बालवूत भादि अ्रहणा करनेसे और 
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उनका पालन करनेसे मिथ्यादशेन दूर होगा | उन जीवोकी यह मान्यता 
पूर्ररूपेण मिथ्या है इसलिये इस सूत्रमें 'मिथ्यादर्शन! पहले बताकर 
सूचित किया है । 


२--इस सूञ्रमें बंधके कारण जिस कऋमसे दिये हैं उसी क्रमसे वे 
नष्ट दूर होते हैं, परन्तु यह क्रम भंग नही होता कि पहला कारण विद्यमान 
हो और उसके वादके कारण दूर हो जांय | उनके दूर करमेका क्रम 
इसप्रकार है---( ५ ) भिथ्यादरॉेन चौथे ग्रुणास्थानमें दूर होता,है ( २ ) 
अविरति पाँचवें-छट्दे गरुणस्थानमे दूर होती है ( ३ ) प्रमाद सातवें ग्रुर- 
स्थानमें दूर होता है ( ४ ) कपाय वारहवेंगरुणस्थानमे नष्ट होती है,ओौर 
( ५ ) योग चौदहवें शुरास्थानभे नष्ट होता है | वरतुस्थितिके इस नियमको 
न समभनेसे अ्ज्ञानी पहले बालव॒त शअ्रंगीकार करते हैं और उसे धर्म मानते 
है; इसप्रकार अघमेको धर्म माननेके कारणा उनके मिथ्यादशेन ओर 
अनतानुबंधी कषायका पोषण होता है । इसलिये जिज्ञासुओको वस्तुस्थिति 
के इस नियमको ससभना खास-विद्येप श्रावश्यक है । इस नियमकी सम- 
मऋकरण असत्‌ उपाय छोड़कर पहले मिथ्यादहांन दूर करने के लिये सम्य- 
'गदशेन प्रगट करनेका पुरुषार्थे करना योग्य है ॥ 
३--मभिथ्यात्वादि या जो बंधके कारण हैं वे जीव और अजीवके 
भेद से दो प्रकारके हैं । जो मिथ्यात्वादि परिणाम जीवमें होते हैं वे जीच' 
हैं, उसे भावबंध कहते हैं और जो मिथ्यात्वादि परिणाम पुद्लमे होते हैं 
वे अजीव है, उसे द्वव्यबंध कहते हैं । ( देखो समयसार गाथा ८७-८८ ) 


४. बन्धके पांच कारण कहे उनमें अंतरंग भार्योंकी पहचान 
करना चाहिये 
यदि जीव सिथ्यात्व, श्रविरति, प्रमाद, कषाय और योगके भेदोंको 
'बाह्यझूपसे जाने किन्तु अंतरंगमें इत भावोंकी किस्म (जाति) की पहचान 
न करे तो मिथ्यात्व दूर नही होता । शझ्न्‍्य कुदेवादिकके सेवनरूप ग्रूहीत 
सिथ्यात्वको तो मिथ्यात्वरूपसे जाने किन्तु जो जनादि अगुहीत मिथ्यात्व 
है उसे न पहिचाने, तथा बाह्य चस स्थावरकी हिंसाके तथा इन्द्रियमनके 


अध्याय ८ सूत्र १ ६१५ 


विषयोंमें प्रद्धत्ति हो उसे अविरति समभे कितु हिंसामें घुल जो प्रमाद परि- 
खण॒ति है तथा विषय सेवनमें अभिलाषा गूल है उसे न देखे तो खोटी मिथ्या 
मान्यता दूर नही होती । यदि बाह्य कोघ करने को कषाय समझे किन्तु 
अभिपम्नायमें जो राग हेष रहता है वही मल क्रोध है उसे न पहिचाने तो 
मिथ्या सान्‍्यता दूर नहीं होती । जो बाह्य चेष्टा हो उसे योग समझे कितु 
हक्तिभरूत (आत्मप्रदेशोंके परिस्पंदनरूप) योगको न जाने तो मिथ्या सान्यता 
टूर नही होती । इसलिये उनके अन्तरग भावको पहिचावकर उस संबंधी 
अन्यथा मान्यता दूर करनी चाहिये । ( सोक्षमार्ग प्रकाशक ) 


४. मिथ्यादशनका स्वरूप 

(१) अनादिसे जीवके मिथ्यादर्शनरूप अ्रवस्था है। समस्त दुःखोंका 
सूल मिथ्यादर्शन है । जीवके जैसा श्रद्धान है वैसा पदार्थ स्वरूप न हो 
और जैसा पदार्थस्वरूप न हो वैसा ये माने, उसे मिथ्यादर्शन कहते हैं । 
जीव स्व को और दहारीरको एक मानता है; किसी समय हारीर दुंबला हो, 
किसी समय मोटा हो, किसी समय नष्ट हो जाय और किसी समय चीन 
पैदा हो तव ये सब क्रियायें दरीराघधीन होती हैं तथापि जीव उसे अपने 
आधीन मानकर खेदखिलन्न होता है । 

दृष्टांत---जैसे किसी जगह एक पागल बैठा था ) वहाँ अन्य स्थान 
से आकर मनुष्य, घोड़ा और घनादिक उतरे, उन सबको वह पागल अपना 
मानने लगा, कितु, वे सभी अपने २ आधोीन हैं, श्रतः इसमें कोई आावे, 
कोई जाय और कोई अनेक अ्रवस्थारूपसे परिणमन करता है, इसप्रकार 
सबकी क्रिपा श्रपने अपने आधीन है तथापि यह पागल उसे अपने आाघीन 


मानकर खेदखिन्न होता है । 
सिद्धान्त---उसीप्र कार यह जीव जहां शरीर घारण करता है वहां 


किसी अन्य स्थानेसे आकर पुत्र, घोड़ा, घनादिक स्वयं प्राप्त होता है. यह 
जीव उन सबको अपना जानता है; परन्तु ये सभी अपने २ आधोन होने 
से कोई आते कोई जाते और कोई अनेक अवस्थारूपसे परिणमते हैं, क्या 
यह उचके आधीन है ? ये जीवके झ्ाधीन नही हैं, तो भी यह जीव उसे 


अपने शाधीन मानकर खेदखिन्न होता है । 
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( २ ) यह जीव स्वयं जिसप्रकार है उसीधप्रकार अपने को नहीं 

मानता किन्तु जैसा नही है बैसा मानता है सो मिथ्यादशन है | जीव स्वयं 
अमृर्िक प्रदेशोंका पुज, प्रसिद्ध ज्ञानादि गुशोंका घारक, अनादिनिधन 
वस्तुरूप है, तथा शरीर मूर्तिक पुदुल द्वव्योंका पिड प्रसिद्ध ज्ञानादि ग्रुणोंसे 
रहित, नवीन ही जिसका संयोग हुम्ना है ऐसा यह शरीरादि पुदल जो कि 
स्व से पर है-इन दोनोंके संयोगरूप मनुष्य तियँचादि अनेक ध्रकार की 
अवस्थायें होती हैं, इसमे यह म्ढ़ जीव निजत्व धारण कर रहा है, स्व-पर 
का भेद नहीं कर सकता; जिस पर्यायको प्राप्त हुमा है उसे ही भिजरूपसे 
मानता है | इस पर्यायमें ( १ ) जो ज्ञानादि ग्रुण हैं वे तो निजके गुरा हैं 
( २ ) जो रागादिकभाव होते है वे विकारीभाव हैं, तथा (३) जो 
वर्रादिक है वे निजके ग्रुण नही कितु शरोरादि पुदूलके ग्रुश हैं और (४) 
शरीरादिमें भी वर्शादिका तथा परमासखुझका परिवतेन प्रथक २ रूपसे 
होता है, ये सब पुदुगलकी अ्रवस्थायें है; यह जीव इन सभी को निजरूप-- 
झौर निजाधीन मानता है; स्वभाव और परभावका विवेक नहीं करता; 
पुनम्ध स्व से प्रत्यक्ष भिन्न घन कुठम्बादिकका संयोग होता है वे अपने 
अपने आाधीन परिणमते हैं इस जीवके आझ्राधीन होकर नही परिणमत्ते 
तथापि यह जीव उसमें ममत्व करता है कि ये सब मेरे हैं परन्तु ये किसी 
भी प्रकारसे इसके नही होते, यह जीव मात्र श्रपनी झ्ुलसे ( मिथ्या 
मान्यतासे ) उसे अपना मानते हैं । 

( ३ ) मनुष्यादि जवस्थामें किसी समय देव-ग्रुरु-शास्त्र अ्रथवा 
घम्ंम का जो अन्यथा कल्पित स्वरूप है उसकी तो प्रतीति करता है किन्तु 
उत्तका जो यथार्थे स्वरूप है उसका ज्ञान नहीं करता । | 

( ४ ) जगतुकी प्रत्येक वस्तु अर्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य अपने' अपने 
जाधीन परिरमत्ते हैं, किन्तु यह जीव ऐसा नही मानता और यों- मानता 
है कि स्वयं उसे परिणमा सकता है अथवा किसी समय आंशिक परिण मन 
करा सकता है। 

कर ऊपर कही गई सब सान्यता मिथ्याहृष्टिकी है। स्वका और पर- 
व्योका जैसा स्वरूप नहीं है बेसा माचना त्था जैसा है वैसा न मानना सो 
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विपरीत अभिप्राय होनेके कारण मिथ्यादर्शन है । 

(५) जीव अनादिकालसे अनेक शरीर घारण करता है, पूर्वेका 
छोड़कर नवीन घारण करता है; वहाँ एक तो स्वय आत्मा (जीव) वथा 
अनंत पुदल परमारझुमय शरीर-इन दोनोके एक पिडबववरूप यह अरवस्या 
होती है, उन सबमे यह ऐसी श्रहंबुद्धि करता है कि “यह मैं हैँ ।! जीव तो 
ज्ञानस्वरूप है और पुदुल परमाणुओका स्वभाव वर्ण-गध-रस-स्पर्शादि 
है----इन सबको अपना स्वरूप मानकर ऐसी बुद्धि करता है कि 'पे मेरे 
हैं ।” हलन चलन आदि क्रिया शरोर करता है उसे जीव ऐसा मानता है 
कि "मैं करता हूँ ।' अनादिसे इद्रियज्ञान है--बा ह्यकी ओर दृष्टि है इसी लिये 
स्वयं अमूृर्तिक तो अपने को नही मालूम होता श्रौर मूर्तिक शरीर ही 
मालूम होता है, इसी कारण जीव अ्रन्यको अपना स्वरूप जानकर उसमे 
भ्रहंवुद्धि घारण करता है। त्िजका स्वरूप निजको परसे भिन्न नही माद्लुम' 
हुआ श्रर्थात्‌ु शरीर, ज्ञानादिग्रुण, क्रोधादिविकार तथा सगे संबंधियोंका 
समुदाय इन सबसें स्वय अहंडुद्धि घारण करता है, इससे और स्व के और 
घरी रके स्वतंत्र निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध क्या है वह चहों जाननेसे यथार्थे- 
रूपसे शरीरसे स्व की भिन्नता नहीं मालूम होती । 

(६) स्व का स्वभाव वो ज्ञाता दृष्टा है चथापि स्वयं केवल देखने- 
वाला तो नहों रहता किंतु जिन २ पदार्थोको देखता जानता है, उसमें इष्ट 
अनिष्टरूप मानता है, यह इष्टानिष्टहप मानना सो मिथ्या है क्योकि कोईमो 
पदार्थ इष्टानिष्टरूप नही है | यदि पदार्थोमि इष्टअनिष्टपन हो तो जो पदार्थ 
इष्टरहप हो वह सभोक्तो इष्टरूप ही हो तथा जो पदार्थे श्रनिष्टरूप ही चह 
सबको शअ्रनिष्टरूप ही हो, कितु ऐसा तो नही होता । जीवमात्र स्वयं कल्पना 
करके उसे इृष्ट-अनिष्टरूप मानता है । यह मान्यता मिथ्या है-कल्पित है ॥ 

(७) जीव किसी पदार्थका सदुभाव तथा किसीके अभावकी चाहता 
है किंतु उसका सदुभाव या अभाव जीवका किया हुआ नही होता 

क्योंकि कोई द्रव्य किसी अन्य द्वृव्यका या उसकी पर्यायका कर्ता 
है ही नहीं, किन्तु समस्त द्रव्य सत्र से ही अपने अपने स्वरूपमें निरंतर 


परिणमते हैं । 
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( ८ ) मिथ्यादृष्टि जीव तो रागादि भावोंके हारा सर्वे द्वव्योंको 
अन्य प्रकारसे परिणमाने की इच्छा करता है किन्तु ये सर्वे द्रव्य जीवकी 
इच्छाके श्राधीन नही परिणमते । इसीलिये उसे आकुलता होती है । यदि 
जीवकी इच्छानुसार ही सब कार्य हों, अन्यथा न हो तो ही निराकुलता 
रहे, कितु ऐसा तो हो ही नहीं सकता । क्योंकि किप्ती द्रव्यका परिणमन 
किसी द्ृव्यके आधीन नहीं है | इसलिये सम्यक्‌ अभिप्राय द्वारा स्व- 
सन्म्र॒त होनेसे ही जीवके रागादिभाव दूर होकर निराकुलता होती है--- 
ऐसा न मानकर मिथ्या अ्रभ्िप्रायवद्य यों मानता है कि मैं स्वयं परद्रव्यका 
होती न दाता, हर्ता, श्रादि है और परद्रव्यसे अपने को लाभ-हानि 

ती है। 
हे (९ ) मिथ्यादशनकी कुछ मान्यतायें 

१-स्वपर एकत्वदर्शेतन, २-परकी कतृ त्वबुद्धि, ३-पर्यायबुद्धि, ४-- 
व्यवहार-विम्चूढ़, ५-पअतत्त्व श्रद्धान, ६-स्व स्त्रूकी अआति, ७-रागसे 
शुभभावसे आत्मलाभ हो ऐसी बुद्धि, ८5-बहिरहृष्टि, £-विपरीत रुचि, 
१०-जैसा वस्तु स्वरूप हो वेसा न मातना और जैसा न हो वैसा मानना, 
११-अविद्या, १२-परसे लाभ-हानि होती है ऐसी मान्यता, १३-अनादि 
अनंत चेतन्यमात्र तिकालो आ्रात्माको न मानना कितु विकार जितनो ही 


आत्मा मानना, १४-विपरीत अभिप्राय, १४-परसमय, १६-पर्यायसूुढ, 
१७-ऐसी मान्यता कि जीव शरीरको क्रिया कर सकता है, १८-जीवको 


परद्वव्योकी व्यवस्था करनेवाला तथा उसका कर्ता, भोक्ता, दाता, हर्ता 
साचना, १६--जीवको ही न भानना, २०-निमित्ताधीन दृष्टि, २१-ऐसी 
सान्‍्यता कि पराश्चयसे लाभ होता है, २२-शरी राश्वित क्रियासे लाभ होता 
है ऐसी मान्यता, २३-सर्वेज्षकी वारखोमें जैसा आत्माका पूर्ण स्वरूप कहा 
है बेसे स्वरूपकी अश्रद्धा, २४-व्यवहारनय सचमुच आदरणीय होनेकी 
सान्यता, २५-शुभाशुमभावका स्वामित्व, २६-शुम विकल्पसे शात्माको 
लाभ होता है ऐसी मान्यता, २७-ऐसी 
करते करते निः्चयरत्नत्नय घ्रगट होता है, २८-शुभ अशुभमें सहशता न 


मानना अर्थाव्‌ ऐसा मानना कि छुम अच्छा है और अशुभ खराब है, २६-- 
ममत्वजुद्धिसे मनुष्य और तिय्य॑चके प्रति करुणा होना के के 


मान्यता कि व्यवहार रत्नत्रय 
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६. मिथ्यादशनके दो भेद 


(१) मिथ्यात्वके दो भेद है--अग्॒हीत मिथ्यात्व और गहीत 
मिथ्यात्व । अग्ृहीत मिथ्यात्व अ्रनादिकालीन है । जो ऐसी सान्यता है कि 
जीव परद्रव्यका कुछ कर सकता है या शुभ विकल्पसे आत्माको लाभ होता 
है सो यह भनादिका अगृहीत मिथ्यात्व है । संज्ञी पंचेन्द्रिय पर्यायमे जन्म! 
होनेके बाद परोपदेशके निमित्तसे जो शअ्रतत्त्व श्रद्धान करता है सो ग्रहीत 
मिथ्यात्व है श्रग़हीत मिथ्यात्वको निसर्गंज मिथ्यात्व और ग्ह्ीत मिथ्यात्व 
को बाह्य प्राप्त मिथ्यात्व भी कहते है । जिसके ग्रहीत मिथ्यात्व हो उसके 
अग्ृहीत, मिथ्यात्व तो होता ही है । 

अगृद्दीव सिथ्यात्व---छुम विकल्पसे आत्माको लाभ होता है ऐसी 
अनादिसे चली आई जो जीवकी मान्यता है स्रो मिथ्यात्व है; यह किसीके 
सिखानेसे नही हुआ इसलिये अग्रहीत है । 

गहीत मिथ्यात्व---खोटे देव-शास्तष-ग्रुरुकी जो श्रद्धा है सो ग्रहीत 
सिथ्यात्व है ॥ 

(२) प्रश्चन---जिस कुलमें जीव जन्मा हो उस कुलमें माने हुए देव, 
शुरु, शास्त्र सच्चे हों और यदि जीव लौकिकरूढ़ दृष्टिसे सच्चा मानता हो तो 
उसके गृहीत मिथ्यात्व दूर हुआ या नही ? 

उचर---नहीं, उसके भी गहीतमिथ्यात्व है क्योंकि सच्चे देव, 
सच्चे गुरू और सच्चे शास्त्रका स्वरूप क्‍या है तथा कुदेव, कुग्रुरढ और 
कुशास्चमें क्‍या दोष हैं इसका सुक्ष्म दृष्टिसि विचार करके सभी पहलुओंसे 
उसके ग्रुण ( १४०7४४७ ) और दोष ( 6०णयं(5 ) यथाथ्थे निरंय न किया 
हो वहाँ तक जीचवके महीत मिथ्यात्व है और यह सर्वेज्ञ चीतरागदेवका सच्चा 

अनुयायी नही है ।॥ 

(३) प्रश्न---इस जीवने पहले कई बार ग्रहीत मिथ्यात्व छोड़ा 
होगा या नही ? 

उचर---हाँ, जीवने पहले अनन्तवार ग्रहीत मिथ्यात्व छोड़ा औदय 
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द्रव्यलगी सुनि हो निरतिचार महान्नत पाले परन्तु अग्रहीत मिथ्यात्व नहीं 
छोड़ा इसीलिये संसार बना रहा; भर फिर ग़हीत मिथ्यात्व स्वीकार 
किया । निम्नैथद्शापूर्वक पंच महान्नत तथा अद्बाईस सूल ग्रुणादिकका जो 
शुभविकल्प है सो द्रव्यालग है; शहीत मिथ्यात्व छोड़े बिना जीव द्रव्यलिगी 
नहीं हो सकता और द्रव्यलिगके बिना निरतिचार महान्नत नहीं हो सकते । 
चवीतराग भगवानने द्रव्यलिगीके निरतिचार महातन्रतको भी बालबन्नत और 
असंयम' कहा है क्योकि उसने' श्रगरृहीत मिथ्यात्व नही छोड़ा । 


७-ग्रहीतमिथ्यात्वके भेद 


गृहीतमिथ्यात्वके पांच भेद है---(१) एकान्तमिथ्यात्व, (२) 
संशयमिथ्यात्व, (३) विन्यमिथ्यात्व, (४) अज्ञानसिथ्यात्व, और ( ५ ) 
विपरीत मिथ्यात्व । इन प्रत्येककी व्याख्या निम्न प्रकार हैः---- 


(१) एकान्त मिथ्यात्व---भ्रात्मा परमाझु आदि सर्वे पद्म्थंका 
स्वरूप अपने अपने अनेकान्तमय ( अनेक घमंवाला ) होने पर भी उसे 
सर्वेथा एक ही धर्मंवाला मानना सो एकान्त मिथ्यात्व है । जैसे---जीवको 


सर्वेथा क्षरिाक अथवा नित्य ही मानना, ग्रुण- गुणीको सर्वेथा भेद या अमेद 
ही मानना सो एकान्त मिथ्यात्व है । 


(२) संशय मिथ्यात्व---“धर्मेंका स्वरूप यों है या यों है” ऐसे 
परस्पर विरुद्ध दो रूपका श्रद्धान---जैसे---भ्रात्मा अपने कार्यका कर्ता 
होता होगा था परवस्तुके कार्यंका कर्ता होता होगा ? निमितच्त और व्यव- 
हारके आलम्बनसे धर्म होगा या अपना शुद्धात्माके आलम्बनसे घर्मं होगा ? 
इत्यादिखरूपसे संशय रहना सो संशय मिथ्यात्व है । 


(३) विपरीत मिथ्यात्व---आत्माके स्वरूपको अन्यथा माननेकी 
रुचिको विपरीत मिथ्यात्व कहते हैं; जैसे-सग्रन्थको निग्रैथ मानना, 
मिथ्याहृष्टि साधुकी सच्चे ग्रह मानना, केंवलीकी स्वरूपको विपरीतृरूपसे 
सानना इत्यादि रूपसे जो विपरीत रुचि है सो विपरीत मिथ्यात्व है । 


(४) भज्ञान मिथ्यातव--जहाँ हित-अहितका कुछ भी विवेक 
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नहों या कुछ भी परीक्षा किये विना-घर्म की श्रद्धा करना सो श्रज्ञान 
मिथ्यात्व है । जैसे-पशुवधमें अथवा पाप में धर्म सानना सो अज्ञाव' 
मिथ्यात्व है । 
(४) विनय मिथ्यात्व---समस्त देवको तथा समस्त घर्मंमतोंको 
समान मानना सो विनय मिथ्यात्व है । 
<---शहीतमिथ्यात्वके ५ भेदोंका विशेष स्पष्टीकरण 

(१) एकाँत मिथ्यात्व---भ्रात्मा, परमाणु आदि सर्वे पदार्थका 
स्वरूप अपने-अपने अनेक घधमोसे परिपूर्ण है ऐसा नही माचकर वस्तुको 
सर्वंथा अस्तिरूप, सर्वेथा नास्तिरूप, स्वेथा एकरूप, सर्वथा अनेकरूप, 
सर्वथा नित्य, सवँथा अभित्य, गुण पर्यायोसे सवंथा अभिन्न, गुण पर्यायोंसे 
सर्वंधा भिन्न इत्यादि रूपसे मानना सो एकांत सिश्यात्व है; पुनरच काल' 
ही सब करता है, काल ही सबका नाश करता है, काल ही फल फूल आदि 
उत्पन्न करता है, काल ही संयोग वियोग करता है, काल ही घमेंको प्राप्त 
कराता है, इत्यादि' मान्यता मिथ्या है, यह एकात मिथ्या है । 

निरन्तर प्रत्येक वस्तु स्वयं अपने कारणसे अ्रपनी पययिको घारण 
करती है, यही उस वस्तुका स्वकाल है और उस समय वत्तेनेवाली जो 
कालद्रव्यकी पर्याय ( समय ) है सो निमित्त है, ऐसा समभना सो यथार्थ 
समम है और इसके द्वारा एकांत सिथ्यात्वका नाद् होता है । 

कोई कहता है कि-शात्मा तो अज्ञानी है, आत्मा अनाथ है, आत्मा 
क्के सुख-दुःख, जीवच-सरण, लाभ-अला भ, ज्ञानित्व, पापीपन, धमित्च, 
स्वगंगमन, नरकयमन इत्यादि सब ईश्वर करता है, ईशधवर संसार का कर्ता 
है, हर्ता भी ईश्वर है, ईश्वरसे ही संसारकी उत्पत्ति स्थिति और शप्रलय 
होती है, इत्यादि प्रकारसे ईश्वर करत त्वकी कल्पना करता है सो मिथ्या है 


ईश्धरत्व तो भात्मा की सम्पूर्ण शुद्ध ( सिद्ध ) दशा है । जात्मा चिज स्व- 
भावसे ज्ञानी है किन्तु अनादिसे अपने स्वरूपकी विपरीत मान्यताके कारण 


स्वयं अपनी पर्यायमे अज्ञानीपन, दुःख, जीवन, मरण, लाभ, अलाभ, परापी- 
पन आदि प्राप्त करता है, और जब स्वयं अपने स्वरूपकी विपरीत मान्यता 


छ्प्य 
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दूर करे तब स्वयं ही ज्ञानो, घ॒र्मी होता है, इविर ( सिद्ध ) तो उसका 
ज्ञाता दृष्टा है । 


(२) विपरीत मिथ्याख---१- आत्माका स्वरूपको तथा देव-बुद 
धर्मंके स्वरूपको अन्यथा माननेकी रुचिको विपरीत मिथ्यात्व कहते जे 
जैसे-१. शरीरको आत्मा मानना; सर्वेज्ञ वोतराग भगवानकोी ग्राप्ताहार, 
रोग, उपसर्ग, वस्त्र, पात्र, पाटादि सहित और क्रमिक उपयोग सहित मानना, 
अर्थात्‌ रोटी आदि खानेवाला, पानी श्रादि पीनैवाला, वीमार होना, 
दवाई लेना, निहारका होना इत्यादि दोप सहित जीवको परमात्मा, अहेत- 
देव, केवलज्ञानी मानना । २. वस्त्र पाच्रादि सहितको निर्म्नन्थ गुरू मानना, 
ख्री का शरीर होनेपर भी उसे मुनिदशा और उसी भवसे मोक्ष मानना, 
सती सत्री को पांच पतिवाली मानना । ३-शहसथदब्ामें केवलज्ञानकी उ(- 
पत्ति मानना । ४-सर्वज्ञ-वीत्तराग दक्शा प्रगठ होनेपर भी वह छद्मस्थग॒रुकी 
वैयादृत्य करे ऐसा सानना, ५. छट्ठे गुश॒स्थानके ऊपर भी वंद्यवंदक भाव 
होता है और केवली भगवान को छद्मस्य गुरुके प्रति, चतुविध संघ अर्थात 
ती्ेके प्रति या अन्य केवलीके प्रति वंद्यवंदकमाव मानना, ६- झुनिदक्षामें 
वस्धोंको परिग्रहके रूपमें न मानना अर्थात्‌ वस्र सहित होनेपर भी झुतनिपद 
ओर अपरिग्रहित्व मानना, ७. वस्छके द्वारा संयम और चारित्रका अच्छा 
साधन हो सकता है ऐसी जो मान्यताएँ हैँ सो विपरोत मिथ्यात्व है । 


८- सम्यग्दशेन प्राप्त होनेसे पहले और बादमें छट्टू गुणस्थान तक 
जो शुभभाव होता है, उस छुभभावमे भिन्न-भिन्न समयमें भिन्न-भिन्न व्य- 
क्तियोके भिन्न २ पदार्थ निमित्त होते है, क्योंकि जो छुसमभाव है सो विकार 
है और वह परालंबनसे होता है । कितने' ही जोवोंके शुभरागके समय 
वीतरागदेवकी तदाकार श्रतिमाके दर्शन पूजनादि निमित्तरूपसे होते हैं । 
चीतरागी प्रतिमाका जो दर्शन पूजन है सो भी राग है, परन्तु किसी भी 
जीवके छुमरागके समय वीतरागी प्रतिमाके दर्शाव पुजनादिका निमित्त ही 


नहो ऐसा मानना सो शुभभावके स्वरूपकी विपरीत मान्यता होनेसे 
विपरीत मिथ्यात्व है । 
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€---वीतरायदेवकी प्रतिमाके दर्शंन-पुजनादिके शुमरागको घर्मा- 
चुराग कहते है, परन्तु वह धर्म नही है, धर्मों तो निरावलम्बी है, जब देव- 
शास्र-गुरुके अवलम्बनसे छुटकर बुद्ध श्रद्धा द्वारा स्वभावका आश्रय करता 
है तब घमर्मे श्रगट होता है । यदि उस शुमरागको घर्मं माने तो उस शुभ 
भावके स्वरूपकी विपरीत मान्यता होनेसे विपरीत मिथ्यात्व है | 

छू अ्रध्यायके १३ वें सूचकी टीकामें अवर्णावादके स्वरूपका 
वर्रान किया है उसका समावेश विपरीत मिथ्यात्वमे होता है । 

( ३ ) संशय मिथ्यात्व---सम्यग्दर्शव-झ्ञाच-चारित्रको मोक्षमार्गं 
कहा है, यही सच्चा मोक्षमार्ग होगा या अन्य समस्त मतोंमें भिन्न २ मार्ये 
बतलाया है, वह सख्चा मार्ग होगा ? उनके वचनमे परस्पर विरुद्धता है 
और कोई प्रत्यक्ष जाननेवाला सर्वज्ञ नही है; परस्पर एक दूसरेके शास्त्र 
नही मिलते, इसीलिये कोई निदचय (-निर्णाय) नही हो सकता,-इृत्यादि 
प्रकारका जो अभिप्राय है सो सशय मिथ्यात्व है । 

(७) विनय मिथ्यात्व--- १--सम्यग्दश न-ज्ञान-चा रित्र-तप-संयम 
ध्यानादिके विना मात्र गुरु पूजनादिक विनयसे ही मुक्ति होगी ऐसा मानना 
सो विनयमिथ्यात्व है, २-सर्वे देव, सर्वे शास्र, समस्त मत त्तथा समस्त 
भेष धारण करनेवालोंको समान मानकर उन समोका विनय करना सो 
विन्तय मिथ्यात्व है और ३--ऐसा मानना कि विनय मातचसे ही अपना 
कल्याण ही जायगा सो विनय मिथ्यात्व है । ४-संसारमे जितने देव पूजे 
जाते हैं और जितने शास्त्र या दर्शन प्रचलित हैं वे सब सुखदाई हैं, उनमे 
भेद नही है, उन सबसे म॒क्ति ( श्र्थात्‌ आत्मकल्याराकी प्राप्ति ) ही सकती 
है ऐसी जो मान्यता है. सो विनय मिथ्यात्व है और इस मान्यतावाला जीव 
वैनयिक मिथ्यादृष्टि है । 

ग॒ुर्य प्रहणकी अपेक्षाे अनेक धर्मेमे प्रवृत्ति करना अर्थात्‌ सत्तु- 
असतका विवेक किये बिना सच्चे तथा खोटे सभी घर्मोको समान रूपसे 
जानकर उनके सेवन करनेमे अज्ञानकी सुख्यता नहीं हैं किच्छु विनयके 
अतिरेककी मुख्यता है इसीलिये उसे विनय मिथ्यात्व कहते है । 
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(४) अज्ञान मिथ्या्व---१--सवर्गं, नरक और मुक्ति किसने 
देखी ? २-स्वर्गके समाचार किसके आये ? सभी धर्म शास्त्र 'झूठे हैं, कोई 
यथार्थ ज्ञान बतला ही नहीं सकता, ३-पुण्य-पाप कहाँ लगते हैं श्रथवा 
पुण्य-पाप कुछ हैं ही नहीं, ४-परलोकको किसने जाना ? क्या किसीके 
प्रलोकके समाचार-पत्र या तार झ्ाये ?, ५-स्वर्ग चरक आदि सब कथन- 
मात्र है, स्वगें-नरक तो यहों है, यहाँ सुख भोगना तो स्वर्ग है और दुःख 
भोगना है सो नरक है, ६-हिंसा को पाप कहा है और दयाको पुण्य कहा 
है सो यह कथनमात्र है, कोई स्थान हिंसा रहित नहीं है, सबसमें हिंसा है, 
कहीं पैर रखनेको स्थान नहीं, जमीन पवित्र है यह पैर रखने देती है, ७-- 
ऐसा विचार भी निरथंक है कि यह भक्ष्य और यह अ्रभक्ष्य है, एकेन्द्रिय 
वृक्ष तथा श्रञ्न इत्यादि खानेमे और मांस भक्षण करनेमें अन्तर नही है, 
इन दोनोंमें जीव॒हिसा समान है, ८5-भगवानने जोवकों जीवका हो आहार 
बताया है श्रथवा जगत की सभी बस्तुएँ खाने भोगने के लिये ही हैं, सांप- 
बिच्छू, शेर-बन्दर, तिड़ी मच्छुर-खटमल जादिक मार डालना चाहिये ॥ 
इत्यादि यह सभी अशिष्ाय भअज्ञान मिथ्यात्व है । 

९. ऊपर कहे गये अनुसार मिथ्यात्वका स्वरूप जानकर सब जोबों 
को गृहीत तथा अगृहीत मिथ्यात्व छोड़वा चाहिये । सब प्रकारके बंधका 
सूल कारण सिथ्यात्व है। मिथ्यात्वको नष्ट किये बिना-दुर किये बिना 
अन्य बंधके कारण ( मविरति आादि ) कभी दूर नहीं होते, इसलिये 
सबसे पहले मिथ्यात्व दूर करना चाहिये । 

१० अबिरति का स्वरूप 
पांच इन्द्रिय श्र मनके विषय एवं पांच स्थावर और एक चसकी 


हिंसा इन बारह प्रकारके त्यायरूप भाव न होना सो बारह प्रकारकी 
अ्विरति है। 


जिसके सिथ्यात्व होता है उसके अविरति तो होती ही है, परन्तु 
मिथ्यात्व छुट जानेपरभी वह कितनेक समय तक रहती है । अविरतिको 
अर्संयस भी कहते है। सम्यरदर्शनप्रगट होनेके बाद देशचारित्रके बलकेद्वारा 
एकदेशविरति होती है उसे अखुन्नत कहते हैं। मिथ्यात्व छूटनेके बाद तुरंत 
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ही अविरतिका पूर्ण अभाव हो जाय और यथार्थ महान्नत तथा मुनिदद्या 
प्रगट करे ऐसे जीव तो अल्प और विरले ही होते हैं । 


११. प्रमादका स्वरूप 
उत्तम क्षमादि दशा धर्मोमि उत्साह न रखना, इसे सर्वज्ञ देवने प्रमाद 
कहा है । जिसके मिथ्यात्व और अवबिरति हो उसके प्रमाद तो होता ही 
है ॥ परन्तु मिथ्यात्व और अविरति दूर होनेके बाद प्रमाद तत्क्षण ही दूर 
होजाय ऐसा नियम नही है, इसीलिये सूत्रमें श्रविरतिके बाद प्रमाद कहा 
है, यह अ्विरतिसे भिन्न है। सम्यग्दशेन भ्रगठ होते ही प्रमाद दूर करके 
अप्रमत्तदशा प्रगट करनेवाला जीव कोई विरला ही होता है । 


१२, कषायका स्वरूप 
कषायके २५४ भेद हैं। क्रोध, मान, माया, लोभ, इन प्रत्येकके 
अनंतानुबंधी श्रादि चार भेद, इस तरहं १६ तथा हास्थादिक & नोकषाय, 
ये सब कषाय है और इन सबमे जात्महिंसा करनेकी सामथ्यें है | मिथ्यात्व, 
अविरति और प्रमाद ये तीन श्रथवा अविरति और प्रमाद ये दो अथवा 
जहां प्रमाद हो वहां कषाय तो अवश्य ही होती है, किन्तु ये तीनों दूर हो 
जाने पर भी कषाय हो सकती है । 
१३, योग का स्वरूप 
योगका स्वरूप छट्दू_अध्यायके पहले सूचकी टीकामें आगया है । 
( देखो प्रष्ठ ५०२ ) मिथ्याहृष्टिसे लेकर तेरहवे ग्रुर्यस्थान पर्यत योग रहता 
है । ११-१२ और १३ वें गुणस्थानमे मिथ्यात्वादि चारका अभाव हो 
जाता है तथापि योगका सज्छ्राव रहता है । 
केवलज्ञानी गमनादि क्रिया रहित हुए हो तो भी उनके अधिक 
थोग है और दो इन्द्रियादि जीव गमनादि क्रिया करते हैं तो भी उनके 
अल्प योग होता है, इससे सिद्ध होता है कि योग यह वन्धका गौण कारण 
है, यह तो प्रकृति और प्रदेदबन्धका कारण है । बन्धका मुख्य कारण तो 
मिथ्यात्व, भ्रविरति, प्रसाद और कषाय है और इन चारमे भी सर्वोत्छ्ष्ट 
कारण तो मिथ्यात्व ही है मिथ्यात्वको दूर किये बिना अविरति आदि 
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बन्धके कारण दूर ही नहीं होते---यह अबाधित सिद्धान्त है । 
१७, किस गुणस्थानमें क्‍या बन्ध होता है ९ 
मिथ्यादृष्टि ( ग्रुणस्थान १ ) के पाँचों बंध होते हैं, सासादन सम्य- 
गृष्टि सम्यगमिथ्यादहृष्टि और असंयत सम्यर्दष्टि ( गुणस्थान २-३-४ ) के 
मिथ्यात्वके सिवाय अविरति आदि चार बन्‍्ध होते हैं, देश संयमी 
(ग्रुशस्थान ५) के झ्रांशिक भ्रविरति तथा प्रमादादि तीनों बंध होते है, 
प्रमत्त संयमी ( शुसास्थान ६ ) के मिथ्यात्व और अविरतिके अलावा 
प्रमादादि त्तीन बन्ध होते हैं। अप्रमत्तसंघमीके ( ७ से १० वें शुरास्थान 
तकके ) कषाय और योग ये दो ही बन्ध होते हैं। ११-१२ और १३ वें 
गुणस्थानमें सिफे एक योगका ही सदभाव है और चौदहवें शुणस्थानमें 
किसी प्रकारका बन्ध नही है यह अबन्ध है और वहां सम्पूर्ण संवर है । 
१४५, सहापाप 
प्रश्न---जीवके सबसे बड़ा पाप कौन है ? 

उचर---एक मिथ्यात्व ही है। जहाँ मिथ्यात्व है वहाँ भन्‍्य सब 

पापोंका सदुभाव है । मिथ्यात्वके समान दूसरा कोई पाप नहीं । 


१६, इस स्न्नका पिद्धान्त 

आत्मस्वरूपकी पहिचानके द्वारा मिथ्यात्वके दूर होनेसे उसके साथ 
अनंतानुबंधी कषायका तथा ४१ प्रकृतियोंके बंधका अभाव होता है, तथा 
वाकीके कर्मोकी स्थिति अंतः कोड़ाकोड़ी सागरकी रह जाती है, और जीव 
थोड़े ही कालमें मोक्षपदको प्राप्त कर लेता है| संसारका घृल मिथ्यात्त्व है; 
और मिथ्यात्वका अभाव किये बिना अन्य श्रनेक उपाय करनेपर भी मोक्ष 
या सोक्षमार्य नही होता । इसलिये सबसे पहले यथार्थ उपायोंक्रे द्वारा से 
प्रकारसे उद्यम करके इस मिथ्यात्वका सर्गथा नाश करना योग्य है ॥१॥ 


बन्धका स्वरूप 
सकषायताज्जीवः कमंणो योग्यान्पुद्गलानादतते 
सबंध; ॥ २॥ 
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शर्थ---[ जीव: सकषायत्वात्‌ | जीव कषाय सहित होनेसे 
[ कर्सेण: योग्यपुद्गलान ] कमेंके योग्य पुदुगल परमारुओंको [ श्रादतते ] 
भ्रहय करता है [ स॒ बन्धः | वह बन्ध है । 

टीका 

१--समस्त लोकमें कार्माण वर्गेणारूप पुदुगल भरे हैं ॥ जब जीव 
कषाय करता है तब उस. कबायका निमित्त पाकर कार्माणवर्गंया स्वय॑ 
कर्मेरूपसे परिणमती है और जीवके साथ संबंध प्राप्त करती है, इसे बन्ध 
कहा जाता है । यहाँ जीव और पुदगलके एक क्षेत्रावगहरूप सम्बन्धको 
बन्ध कहा है । बन्ध होनेसे जीव और कर्म एक पदार्थ नहीं हो जाते, तथा 
वे दोनो एकनित होकर कोई कार्य नही करते श्र्थात्‌ जीव और कर्म ये 
दीनों मिलकर पुदुगल कमेसें विकार नही करते । कर्मोका उदय जीवमें 
विकार नही करता, जीव क्मोंमें विकाय नही करता, किन्तु दोनों 
स्वतंत्ररूपसे अपनी अपनी पर्यायके कर्ता हैं। जब जीव भझ्रपनी विकारी 
अ्रवस्था करता है तब पुराने कर्मोके विपाकको “उदय” कहा जाता है औद्य 
थदि जीव विकारी अवस्था न करे तो उसके मोहकमंकी निर्जरा हुई---ऐसा 
कहा जाता है। परके आश्रय किये बिना जीवमे विकार नही होता, जीव' 
जब पराश्नय द्वारा अपनी अवस्थामें विकार भाव करता है तब उस भावके 
अनुसार नवीन कर्म बँधते हैं--ऐसा जीव और पुद्ंगलका निमित्त नेमि- 
त्तिक सम्बन्ध है, ऐसा यह सूच बतलाता है । 

२---जीव और पुद्गलका जो निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है वह 
त्िकाली द्रव्यमे नही है किन्तु सिर्फे एंक समयकी उत्पादरूप पर्यायमें है 
अर्थावु एक समयकी अवस्था जितना है ॥ जीवमे कभी दो समयका विकार 
एकत्रित नही होता इसीलिये कमेके साथ इसका सम्बन्ध भी दो समयका 


नही । 
प्रश्न---यदि यह सम्बन्ध एक ही समय मात्रका है तो जीवके 


साथ लम्बी स्थितिवाले कर्म का सम्बन्ध क्यो बताया है ? 
उचर---वहाँ भी यह बतलाया है कि सम्बन्ध तो वर्तेमान एक 


समयमानत्र ही है; परन्तु जीव यदि विभाषके प्रति ही पुरुषार्थ चालू रखेगा 


६२४ भोक्षशास्त्र 


झौर यदि सम्यग्दरशनादिरूप सत्य पुरुषार्थ न करे तो उसका कर्मके साथ 
कहाँ तक सम्बन्ध रहेगा । के 

हे ३--इस सूत्रमें सकषायत्वात्‌ शब्द है वह जीव और कर्म दोनों को 
( अर्थात्‌ कषायरूपभाव और कषायरूपकर्म इन दोनोंको ) लागू हो सकता 
है, और ऐसा होनेपर उतमेंसे मिम्त झु्द निकलते हैं । मु 

(१) जीव अनादिसे अपनी प्रगट अवस्थामें कभी शुद्ध नहीं हुआा 

कितु कषायसहित ही है और इसीलिये जीवकर्मका सम्बन्ध अनादिकालीन है । 

(२) कषायभाववाला जीव कर्मके निमित्तसे नवीन बंघ करता है । 

(३) कषाय कर्मेको मोहकर्म कहते हैं, आठ कमोमेसे वह एक ही 
कर्मेबन्धका निमित्त होता है । 

(४) पहले सुत्रमे जो बंधके पाँच कारण बताये हैं उनमेंसे पहले 
चारका यहाँ कहे हुये कषाय छब्दमे समावेश हो जाता है । 

(५) यहाँ जीवके साथ कमेंका बन्ध होना कहा है; यह कम पुद्गल 
है ऐसा बतानेके लिये सूत्रमें पुद्गल दाब्द कहा है । इसीसे कितनेक जीवोंकी 
जो ऐसी सान्यता है कि 'कर्मे आत्माका अदृष्ट गुण है” वह दूर हो जाती है 

४--“सकषायत्वात्‌--यहाँ पाँचवी विभक्ति लगानेका ऐसा दैतु है 
कि जीव जैसी तीज्न, मध्यम या मनन्‍्द कषाय करे उसके अनुसार कर्मों 
स्वयं स्थिति भौर अनुभागबन्ध होता है ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है । 

५---जीवकी सकषाय अवस्थामें द्वव्य कमें निमित्त है। यह ध्यान 
रहे कि प्रस्तुत कर्मेंका उदय हो इसलिये जीवको कषाय करना ही पड़े, 
ऐसा नही है । यदि कर्म उपस्थित है तथापि स्वयं यदि जीव स्वाश्रयमें 
स्थिर रह कर कषायरूपसें न परिरणमे तो उन कर्मोको बच्धका निमित्त 
नहीं कहलाता, परन्तु उन कर्मोकी निर्जेरा हुई ऐसा कहा जाता है । 

<६--जीवके कर्मके साथ जो संयोग सम्बन्ध है वह प्रवाह अनादिसे 
चला भाता है किन्तु वह एक ही समय मातका है। प्रत्येक समय अपनी 
योग्यत्तासे जीव नये नये विकार करता है इसी लिये यह सम्बन्ध चालू रहता 
है। किन्तु जड़कर्मे जीवको विकार नही कराते । यदि जीव अपनी योग्यता 
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से विकार करे तो होता है और न करे तो नहीं होता | जैसे अधिक समयसे 
गरस किया हुआ पानो क्षणमसें ठण्डा हो जाता है उसीप्रकार अ्रनादिसे 
विकार (-अशुद्धता) करता आया तो भी वह योग्यता एक ही समय मात्रकी 
होनेसे शुद्ध स्वभावके आलम्बनके बल द्वारा वह दुर हो सकता है रायादि 
विकार टूर होनेसे कर्मके साथका सम्बन्ध भी दूर हो जाता है। 
७-प्र श्न---आत्मा तो अम्रूतिक है, हाथ, पैरसे रहित है औौरु 
कर्म तो मतिक है तो वह कर्मोको किस तरह ग्रहण करता है २ 
उचर-- वास्तवमें एक द्रव्य दूसरे द्रग्यको ग्रहण नही कर सकता; 
इसी लिये यहाँ ऐसा सममना कि जो 'ग्रहर्म/ करना बतलाया है वह मात्र 
उपचारसे कहा है । जीवके अनादिसे कर्म पुद्गलके साथ सम्बन्ध है औौरु 
जीवके विकारका निमित्त पाकर प्रति समय पुराने कर्मोके साथ नवीन कर्म 
स्कन्घरूप होता है---इतना सम्बन्ध बतानेके लिये यह उपचार किया है; 
वास्तवमे जोवके साथ कर्मेपुद्लल नही बँघते किन्तु पुराने कर्म पुद्लोके साथ 
नवीन कम पुदुलोंका वन्‍च होता है; परन्तु जोवमे विकारकी योग्यता है 
और उस बिक्रारका निमित्त पाकर नवीन कर्म पुदुगल स्वयं स्वतः बंँधते है 
इसलिए उपच(रसे जीवके कर्म पुदुगलोंक्रा अहण कहा है 
८--जगतसे अतेक प्रकारके बन्ध होते हैं, जंसे ग्रुणगुणोका बन्घ 
इत्यादि । इत सव प्रकारके बधसे यह बंध भिन्न है, ऐसा बतानेके लिये इस 
सूनसे वंधसे पहले “सः” शाब्दका प्रयोग किया है । 
वसः” शाव्दसे यह बतलाया है कि जीव और पुदुलके गुणशु णी संबंध 
या कर्त्ताकर्म सम्बन्ध नही है, इसीलिये यहाँ उनका एक क्षेतरावगाहरूप 
सम्बन्ध अथवा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध समभना । कर्मेका बन्ध जीवके 
समस्त प्रदेशोंसे होता है और बन्धर्में अनन्‍्तानन्त परमार होते हैं । 
( श्र० झक-चू० रे४॑ ) 
&---यहाँ बन्ध छाब्दका अर्थे व्याकरणकी दृष्टिसि नीचे बतलाये हुये 


चार प्रकारसे समक्तता:--- 
(१) आत्मा बेचा सो बंघ; यह कर्मंसाधन है ॥ 
७६. 
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(२) भात्मा स्वयं ही बंधरूप परिणमती है, इसीलिये बंधको कर्ता 
कहा जाता है, यह कर साधन है । 
(३) पहले बंधकी अपेक्षासे आत्मा बन्धके द्वारा नवीन बंध करता 
है इसीलिये बन्च करणसाघन है । 
(४) बंघनरूप जो क्रिया है सो ही भाव है, ऐसी क्रियारूप भी बंध 
है यह भावसाधन है ॥२॥ 
बन्धके भेद 


प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशास्तह्विघयः ॥श॥। 
झर्थं--[ तत्‌] उस बन्धके [ प्रकृतिस्थित्यनू भागप्रदेशा: ] प्रकृतिबंध, 
स्थितिवंध, अनुभागबध श्र प्रदेशबंध [ विघयः ] ये चार भेद हैं । 
टीका 
१. प्रकृतिबंध---कर्मोंके स्वभावको प्रकृतिबध कहते हैं । 
स्थितिबंध---ज्ञानावरणादि कर्म अपने स्वभावरूपसे जितने समय 
रहे सो स्थितिवंध है । 
अनुभागवंध--.ज्ञानावरणादि कर्मेके रसविशेषको अनुभागबन्ध 
कहते हैं। 
प्रदेश चंध---ज्ञानावरणादि कर्मझूपसे होनेवाले पुद्लस्कन्धोंके 
परमाणुओंकी जो संख्या है सो प्रदेशवंध है । बंधके उपरोक्त चार प्रकारमेंसे 
प्रकृतिवंध और प्रदेशवंघमे योग निमित्त है और स्थितिबंध तथा अनुभाग- 
वंधमें कपाय निमित्त है। 
२--यहाँ जो वन्धके सेद वर्णन किये है वे पुद्गल कर्मबन्धके हैं; 
भव उन प्रत्येक प्रकारके मेद-उपभेद अनुक्रमसे कहते हैं ॥३।। 
अकतिबन्धके मूल भेद 
आद्यो ज्ञानद्शनावरणवेदनीयमोहनी यायुर्नाम - 
गोत्रान्तराया; एशा 
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धर्थ--- ध्राद्यो | पहला अर्थात्‌ प्रकृतिबन्ध [ ज्ञानदर्शनावरणवेद- 
नीयमोहनीयायुर्नामगोचान्तरायाः ] ज्ञानावरण, दशशवावरण, वेदनीय, 
भोहनीय, आयु, नाम, गोत्र, भौर अन्तराय इन भ्राठ अ्रकारका है । 

टीका 

१-ज्ञानावरण---जब आत्मा स्वयं अपने ज्ञानमावका घात करता 
है अर्थात्‌ ज्ञान शक्तिको व्यक्त नही करता तब आत्माके ज्ञान गुणके घातमें 
जिस कमंका उदय निमित्त हो उसे ज्ञानावरण कहते हैं । 

दरीनावरण---जब श्रात्मा स्वयं अपने दर्शनभावका घात करता 
है तव आत्माके दर्शनग्गरुणके घातमे जिस कमके उदयका निमित्त हो उसे 
दर्शांनावरण कहते हैं | 

चेद्नीय---जब झात्मा स्वयं मोहभावके द्वारा आकुलता करता है 
तब अनुकूलता-प्रतिकुलतारूप संयोग प्राप्त होनेमे जिस कर्मका उदय 
निमित्त हो उसे वेदनीय कहते हैं । 

मोहनीय---जीव अपने स्वरूपकों श्रुल॒कर अन्यको अपना समझे 
श्रथवा स्वरूपाचरणमे भ्रसावधानी करता है तब जिस कर्मंका उदय निमित्त 
हो उसे मोहनीय कहते हैं । 

आयु---जीव अ्रपत्ती योग्यतासे जब नारकी, तियँच, मनुष्य या देवके 
घरीरमे रुका रहे तब जिस कर्मेंका उदय निमित्त हो उसे आयुकर्म 
कहते हैं । 

नाम---जिस शरीरमे जीव हो उस शरीरादिककी रचनामे जिस 
कर्मका उदय भिमित्त हो उसे गोत्रकर्म कहते हैं । 

गोत्र---जीवको उच्च या नीच झ्राचरणवाले कुलमे पैदा होनेमे 
जिस कर्मका उदय निमित्त हो उसे नामकर्म कहते हैं । 

अंतराय---जीवके दान, लाभ, भोग, उपभोग और वीयेके विष्नमें 


जिस कर्मेक उदय निर्मित्त हो उसे अंतरायकर्म कहते है । न्‍ 
२--प्रकृतिबन्धके इन आठ भेदोंमेसे शानावरण, दर्शनावरण, 
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भोहनीय और अंतराय ये चार घात्तिपा कर्म कहलाते हैं, क्योंकि वे जीवके 
अनुजीवी गुणोंकी पर्यायके घातमें निमित्त हैं; श्रीर बाकीके वेदनीय, जागु, 
नाम' और गोचर इन चारको अघातिया कर्म कहते हैं क्‍योंकि ये जीवके 
अनुजीवी गुणोंकी पर्यायके घातमें निमित्त नहीं किन्तु प्रतिजीवी ग़ुणोंक्री 
पर्यायके घातमें निमित्त हैं ।॥ 

वस्तुर्में भावस्वरूप ग्रुण अनुजीवी ग्रण और अभावस्वरूप गुर 
प्रतिजीवी ग्रुण कहे जाते हैं ॥ 


३--जैसे एक ही समयमें खाया हुआ आहार उदरास्निके संयोगसे 
रस लोहू आदि भिन्न २ प्रकारसे हो जाता है, उसीप्रकार एक ही समयमें 
अ्रहरा किये हुए कमें जीवके परिणामानुसार ज्ञानावरण इत्यादि अनेक 
भेदरूप हो जाता है । यहाँ उदाहरणसे इतना श्रन्तर है कि आहार तो रस 
रुधिर आदि रूपसे क्रम-ऋरमसे होता है परन्तु कम तो ज्ञानावरणादिरूपसे 
एक प्वाथ हो जाते हैं ।॥॥४॥॥ 


प्रकृतिबंधके उत्तर मेद 


पंचनवह्यशविंशतिचतुह्विचवारिंशव हिपँचभेदा 
यथाक्रमण ॥५॥ 


अर्थे---[ यथाक्रमर ] उपरोक्त ज्ञानावरणादि आठ कर्मोके अनुकमसे 
[ पंचनवहचष्टाविद्वतिचतुद्धिचत्वा रिशत्‌ द्वि पंचभेदाः | पाँच, नव, दो, 
अट्टा ईस, चार, व्यालीस, दो और पाँच भेद हैँ । 


नोट---उन भेदोंके नाम' अब आगेके सूत्रोंमें अनुक्मसे बतलाते हैं ॥५॥॥ 
ज्ञानावरणकर्मके ५ भेद 


मतिश्रुतावधिमन:पर्ययकेवलानाम ॥६॥ 


भ्रषे--[ सतिश्षुतावधिम्॒नःपर्ययकेवलानाम्‌ ] मतिज्ञानावरण, 
अतज्ञानावरण, अवधिज्ञानावरण, मनःपर्ययज्ञानावरण और केवलज्ञाना- 
वरण ये ज्ञानावरणकर्मके पाँच भेद हैं। - 
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टीका 
प्रक्ष----शभव्यजीवके मनःपर्येयज्ञान तथा केवलज्ञानकी प्राप्ति 
करनेकी सामर्थ्य नही है, यदि यह सामर्थ्य हो तो अभव्यत्व चही कहा जा 
सकता; इसलिये इन दो ज्ञानकी सामथ्यंसे रहित उसके इन दो ज्ञानका 
आवरण कहना सो क्‍या निरथेक नही है ? 
उचर----द्रव्याथिकनयसे अभव्यजीवके भी इन दोनों ज्ञानकी' शक्ति 
विद्यमान है और पर्यायाथिकनयसे अभव्यजीव थे दोनों ज्ञानरूप अपने 
अपराघसे परिणमता नही है, इससे उसके किसी समय भी उसकी व्यक्ति 
नही होती; शछाक्तिमात्र है किंतु प्रगटरूपसे सम्पग्द्शन-ज्ञान-चारिच्र अभ- 
व्यके नही होते । इसलिग्रे शक्तिमेसे व्यक्ति न होनेके निमित्तकरूप आवरण 
कमे होना ही चाहिये, इसीलिये अभवग्य जीवके भी मनःपययेयज्ञानावरण 
तथा केचलज्ञानावररणा विद्यमान है । 
दरश्शनावरण कर्म के ९ भेद 
चह्ुरचक्षुवधिकेवलानां निद्रानिद्रानिद्राप्रचला- 
भचलाभमचला स्त्यानमृड्यरच | ७ ॥ 
शर्थ---[ चक्षुरचक्षुरवधिकेवलानां | चक्षुदर्श नावरण, अचद्तुददोंना- 
यररा, अवधिदर्शंनावरण, केवलदशे नाव रण [ निद्वानिद्रानिद्राप्रचला प्रचला- 
प्रचलास्त्यानगृद्धयश्थ ] निद्रा, निद्वानिद्रा, प्रचला, प्रचलाप्रचला औरद 
स्त्यानग्रद्धि ये नव भेद दर्शंनावरण कमके हैं । 
टीका 
१--छच्मस्थ जीवोंके दशेंच और ज्ञान ऋरमसे होते हैं अ्र्थाव्‌ पहले' 
दर्शन और पीछे ज्ञान होता है; परन्तु कैवली भगवानके दर्शान और ज्ञान 
दोनों एक साथ होते हैं क्योंकि दर्शाव और ज्ञान दोनोंक्े बाघक कर्मोका 
क्षय एक साथ होता है ॥ 
२--भनः्पयेंयदर्शेन नहीं होता, क्योंकि मनःपर्ययज्ञान मतिज्ञान- 
पूर्वेक ही होता है; इसीलिये सनःपर्ये यदर्शे नाव रण कर्म चही है ॥ 
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३--इस सूत्रमें आये हुए दाब्दोंका श्रथे श्री जैन सिद्धान्त प्रवेशिका 
मेंसे देख लेना ॥। ७ ॥॥ 


चेदनीय कर्मके दो भेद 
सदसह थे ॥ ८ 0 
झ्र्थं--[ सदसद्वं दे ] सातावेदनीय और असातावेदनीय ये दो 
वेदतीयकरम के भेद हैं । 


दीका 
वेदनीयकर्मेकी दो ही प्रकृतियाँ हैं सातावेदनीय और असातावेद- 
नीय । 
साता नाम सुखका है । इस सुखका जो बेदन अर्थात्‌ अनुभव 
करावे सो साता वेदनीय है । असाता नाम दुःखका है, इसका जो वेदन 
अर्थात्‌ अनुभव करावे सो असाता वेदनीयकरमे है । 
शेंका--पदि सुख झौर दुःख कर्मोाते होता है तो कर्मेकि नष्ट 
हो जानेके बाद जीव सुख और दुःखसे रहित हो जाना चाहिये ? क्योंकि 
उसके सुख और दुःखके कारणीभूत कर्मोका अभाव होगया है ) यदि यों 
कहा जावे कि कर्म नष्ट हो जानेसे जीव सुख गौर दुःख रहित ही हो 
जाता है तो ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि जीव द्रव्यके निःस्वसाव हो 
जानेसे अमावका प्रसंग प्राप्त होता है; अथवा यदि दुःखको हो कर्मेजनित_ 
भसाना जाने तो सातावेदनीय कर्मका श्रभाव हो जायगा, क्योंकि फिर 
इसका कोई फल नही रहता ! 
समाधान--हुःख नाम की कोई भी वस्तु है वह मोह औौर 
असातावेदनीय कर्मके उदयमें ब्रुक्त होनेसे होती है, और वह सुख शगुणकी 
विपरीत दशा है किन्तु वह जीवका अ्रसली स्वरूप नही है । यदि जीवका 
स्वरूप माना जावे तो क्षीणकर्मा अर्थात्‌ कर्म रहित जीवोंके भी दुःख होना 
चाहिये, क्योकि ज्ञान और दर्शनकी तरह कमेका विनाश होनेपर दुःखका 
विनाश नही होता । किंतु सुख कर्मसे उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि यह जीवका 
स्वसाव है ओर इसीलिये यह कर्मका फल नहीं है । सुखको जीवका स्व- 
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भाव माननेसे साता वेदनीय कमेंका अभाव भी नहीं होता, क्योंकि दुःखके' 
उपशमनके कारखीशुृत४&# सुद्रव्योके' सम्पादनमें सातावेदनीय करमेका व्या« 
पार होता है ॥ 
# घन, स्त्री, पुत्र इत्यादि बाहा पदार्थोके संयोग वियोगमें पुवेकर्मका उदय 
( निरम्ित्त ) कारण है । इसका झाघार:--- 
समयसार-गाथा झ४थ४ैं की टीका, प्रवचनसार-ग्राथा ५४ की ठीका, पंचास्ति- 
काय-गाथा २७,६७ की टीका, परमात्मप्रकाश-भ्र, २ गाथा ५४७,६० तथा पृष्ठ २०- 
१६८, नियमसार-गाथा १५७ की टीका, परचाध्यायी अध्याय १ ग्राथा १८१, 
पंचाघ्यायी श्र. १ गाथा ५८१, अष्याय २ गाथा ४०, ४४०, ४४१, रयणासार गा० 
२६, स्वामीकार्तिकेयानुप्ेक्षा गाथा १०, १९, ५६, ५४७, ३१६, ३२०, ४२७, ४३२ 
पह्मनंदि पंचविशति पष्ठ १०१, १०३, १०४, १०६, १०९, ११०, ११६९, १२८, 
१३१, १३८, १४०, १५५, मोक्षमार्ग प्रकादक झ्रु० अ्रनुवाद पूछ ८, २८, ३०) 
४५, ६१, ६२, ६४, ६८, ७०, ७१, ७२, ७३, ३०८ इत्यादि अनेक स्थल में, 
गोसट्रसार-कर्मकाड पृष्ठ &०३, दइलोकवालिक अध्याय ८ सूत्र ११ की टीका, 
झ्रध्याय &£ सूत्र १६, राजवातिक श्रष्याय ८ सूच ११ की टीका भअ्रध्याय € सूत्र १६॥ 
राजवातिक अध्याय ८ सूच ११ की टीका अध्याय ६ सूत्र १६ ॥ 
शीमद्राजचन्द्र ( गुजराती द्वितीयावृत्ति ) पृष्ठ २३५, ४४३ तथा मोक्षमाला 
पाठ ३, सत्तास्वरूप पृष्ठ २६, श्रनगार घर्माम्ृत--पृष्ठ ६०, ७६ ॥ 
श्रीषट्खडागम पुस्तक १ पू० १०५, गोमट्टडसार जी» पीठिका पृ० १४, १५, 
३७५, गो० क० गा० २ पू० हे पू० &०२-९० ३; गा० ३८०, समयसार गा. ११२ 
से १३६ की तथा २२४, २२७, २७५, ३२४ से ३२७, जयसेनाचारयेक्रत टीका; स० 
सार गा० २२५४५ सूल | पं० राजमज्लजी स० सार कलश टीका पू० १६३ से १६६, 
१७१, १७२, १७५, १७८, १६४५ ॥। प्रवचनसार गा० ७२ की जयसेनाचार्य कृत 
ठीका ॥ नियमसार ध्यास्त्रमें कलश २९ । रवखसार गा० २९॥ भयवती आराधना 
पू० ५४७-८, तथा गाथा १७३१, १७३३, १७३४-४५, १७४२, १७४३, १७४८, 
१७५० । पद्मननदि पचरविशति प्रथम श्र० गा० श्क१ १८४ से १६१, १६९५--६६, 
पदह्मनदी दान झअ० दइलोक २०, ३८, ४४, अनित्य ञ्र० इसो० ६, ९, १०, ४२ | 
झरात्मानुशासन गा० २१, ३१, ३७, १४८ ॥ सुभाषित्त रत्वसंदोह गा० ३५६-५७- 
9 ९-६०-६६-३७०, ३७२ । भद्दापुराण सर्म० ५ इलोक श्डे से १८; | सर्ग ६ में 
इलोक १६५, २०२-३; सर्ग र् में इलोक २५१३ से २२०; पर्व ३७ इलोक १६० से 
२००; । सत्तास्वरूप पू० १७ जैन सि० प्रवेशिका पू० ३३१६-३७ पुण्यकर्म, पापकर्मे ॥ 


स्क्य 
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ऐसी व्यवस्था माननेसे सातावेदनीय प्रकृतिको पुद्ुलविपाकित्व 
प्राप्त हो जायगा। ऐसी आशंका नहीं करना; क्योंकि दु.खके उपशमसे 
उत्पन्न हुये दुःखके अविनाभावी, उपचारसे ही सुख संज्ञाको श्राप्त और 
जीवसे अभिन्न ऐसे स्वास्थ्यके कशका हेतु होनेसे सूत्रमें सातावेदनीय 
कर्मेको जीवविपाकित्व घौर सुख हेतुत्वका उपदेश दिया गया है! यदि 
ऐसा कहा जाबे कि उपरोक्त व्यवस्थानुसार तो सातावेदनीय कर्मेकी 
जीवविपाकित्व और पुद्गलविपाकित्व प्राप्त होता है; तो यह भी कोई 
दोष नहीं है, क्योकि जीवका श्रस्तित्व अन्यथा नहीं बन सकता, इसीसे 
इसप्रकारके उपदेशके अस्तित्वकी सिद्धि हो जाती है । सुख और ढु-खके 
कारणशूत द्रव्योंका संपादन करनेवाला दूसरा कोई कर्म नही है, क्योंकि 
ऐसा कोई कर्म मिलता नहीं । ( घवला-टीका पुस्तक ६ पृष्ठ ३५-३६ ) 
मोहलीय कर्म के अड्ाईस भेद बतलाते हैं 
दर्शनचारित्रमोहनीयाकषायकषायवेदनी या रुया - 
स्त्रिद्ठिनवषोडशभेदा: सम्यक्तमिथ्यातवतदुभयान्य- 
कृषायकषायो हास्यरत्यरतिशोकमयजुमुप्सास्त्री- 
पुनपु सकवेदा अनंतानुजंध्यप्रत्याख्यानप्रत्याख्यान 
संज्वलनविकल्पाश्वेकशः कोधमानमायालो भा: ॥६ ॥ 
अर्थे--[ बहन चारित्रमोहवीयाकषायकषायवेदनीयाख्या: ] दर्श नमो ह- 
नीय, चारित्रमोहनीय, अकपायवेदनीय और कपषायवेदनोय इन चार मेदरूप 
मोहनीयकर्म है श्रोर इसके भी अनुक्रमसे [ त्रिट्टिववषोड्शभेदाः ] तीन, 
दो, नव और सोलह भेद है । वे इसग्रकार से हैं--][ सम्पकत्व सिथ्यात्व- 
तडुभयानि ] सम्यक्‍त्व मोहनीय, मिथ्यात्व मोहनीय, और सम्यग्मिथ्या- 
व्वमोहनीय ये दर्शन मोहनीयके तीन भेद हैं; [ श्रकषाय कषायो ] अकषा- 
यवेदनीय और कपायवेदनीय ये दो भेद चारित्र मोहनीयके है; [ हास्प- 


रत्परतिशोक भय जुगृप्सा स्री पुनपु सकवेदाः । हास्य, रति, अरति, शोक, 
भय, जुगुप्सा, स्तोवेद, पुरुपवेद मौर नपुसकवेद ये अकषायवेदनोयके - नव 
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भेद हैं, भौर [ श्रनन्‍्तानुवंध्यप्रत्याख्यानप्रत्यास्यान संज्वलनबिकल्पा: च्‌ ] 
पभनन्‍्तानुवन्धी, शअ्रप्नत्याख्यान, प्रत्याख्यान तथा संज्वलनके मेदसे तथा 
[ एफशः क्रोध सान साया लोभाः ] इन प्रत्येकके कोध, मान, माया, और 
लोभ ये चार प्रकार--ये सोलह भेद कषायवेदनीयके हैं। इस तरह 
मोहनीयके कुल अट्टाईस भेद हैं । 
नोट---अकपायवेदनीय और कपषायवेदसीयका चारित्रमोहनीयमे 
समाचेण हो जाता है इसीलिये इनको अलग नही गिना गया है। 
टीका 
१--मोहनीयकर्मंके मुरूय दो भेद हैं-दर्शंनमोहनीय और चारित- 
मोहनीय । जीवका मिथ्यात्वभाव ही ससारका सुल है इसमे मिथ्यात्व' 
मोहनीयकर्म निमित्त है; यह दर्शन मोहनीयका एक भेद है । दर्शनमोहनी- 
यके तीन मेद हैं--मिथ्यात्वप्रकृति, सम्यक्त्वप्रकृति और सम्यक्‌मिथ्यात्व- 
प्रकृति । इन तीनमेसे एक मिथ्यात्व प्रकृतिका ही बन्ध होता है । जीवका 
ऐसा कोई भाव नही है कि जिसका निमित्त पाकर सम्यक्त्वमोहनीयप्रकृति 
या सम्यस्मिथ्यात्वमोहनीय प्रकृति वँधे; जीवके प्रथम' सम्यग्दशंन प्रगठ 
होनेके कालमे ( उपशम कालमसे ) मिथ्यात्वप्रक्ृतिके तीन ठुकडे हो जाते 
हैं, इनमेसे एक मिथ्यात्वरूपमे रहता है, एक सम्यकक्‍्त्वप्रक्ृतिरूपसे होता है 
और एक सम्यम्मिथ्यात्वप्रकृतिरूपसे होता है । चारित्र मोहनीयके पद्चीस 
भेद हैं उनके नाम सूत्रमे ही बतलाये है | इसप्रकार सब मिलकर मोहनीय- 


करमंके अद्दाईस भेद हैं । 
२---इस सूनरमें श्राये हुये शब्दोका अर्थ जेनसिद्धान्त श्रवेशिकामेसे 
देख लेना । 


३--यहाँ हास्थादिक नवको भश्रकषायवेदनीय कहा है, इसे नोकषाय- 


वेदनीय भी कहते हैं । । 
४-अनन्ताजुबंधीका अथ---अनन्त+--मिथ्यात्व, संसार; अनुबंधी-- 


जो इनको अनुसरण कर बन्धको प्राप्त हो । मिथ्यात्वको अनुसरण कर जो 
कपाय बँघती है उसे अनन्तातुबन्धी कषाय कहते हैं । अनन्तानुबन्धी क्रोध- 
मान-माया-लो भकी व्यारया निम्तप्रकार है--- 

<० 


दरेव * भोक्षय्यास्त्र 
(१) जो आत्माके शुद्धस्वरूपकी अरुचि है सो अनन्तानुवन्धी 
क्रोघ है । 


(२) 'मैं परका कर सकता हूँ ऐसी मान्यता पूर्वक जो अहड्भार 
है सो अनन्तानुबन्धी सान--अभिमान है । 


(३) अपना स्वाघीन सत्य स्वरूप समभमें नहीं आता ऐसी वक्कतामें 
समझ द्क्तिको छुपाकर आत्माको ठगना सो अनन्तानुवन्धी साया है ॥ 


(४) पुण्यादि विकारसे और परसे लाभ मानकर अपनी विकारी 
दह्ााकी छुद्धि करना सो अनन्तानुबन्धी लोभ है । 


अनंतासुबंधी कषाय आत्माके स्वरूपाचरण चारितच्रको रोकती है । 
शुद्धात्माके अनुभवको स्वरूपाचरण चारित्र कहते हैं । इसका प्रारम्भ चौथे 


ग्रुरास्थानसे होता है और चौदहवें ग्ुणस्थानमें इसकी पूर्णाता होकर सिद्ध- 
दशा प्रगठ होती है ॥6॥ 


अब आयुकर्मके चार भेद बतलाते हैं 
नारकतैयेग्योनमानुषदैवानि ॥१०॥ 


अ्र्थे---[ नारक तेयेंग्योनसानूषदेवानि | नरकायु, तिर्यचायु, मनु- 
पष्यायु और देवायु ये चार भेद आयुकमेके है ॥५०ा 


नामकमके ४२ मेद बतलाते हैं 
छ 4 4 है रे कं ब्‌ हे द्‌ 4 छ्‌्‌ 
गतिजातिशरीरांगोपांगनिर्माणबंधनसंघांतसंस्था न- 
ध्‌ प्प न बू ले १:] 
संहननस्पश रसगंधवर्णानुपूर््याशुरुलघूपघातपरघाता-- 
ब्‌ 
तपोदयोतोच्छवासविहायोगतयः प्रत्येक शरीरत्रससु- 


भगसुखवरशभसूक्ष्मपर्या तिस्थिरा देययशःकी तिसेतराणि 
तीथकरतं च ॥१श५॥श 
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अथें- [ गतिजातिशरीरांगोपांगनिर्माणबंधनसंघातसंस्थानसंहनन- 
स्पर्श रसगंधवर्णानुपृर्व्यागुदलच्बृुपघातपरघातातपोद्योततोच्छूवासविहायोगतयः ] 
गति, जाति, शरीर, अ्रगोपाग, निर्मार्ण, बन्धन, सघात, संस्थान, संहनन, 
स्पशे, रस, गंध, वर्ण, आनुपूर्वी, अगुरुलघु, उपघात, प्रघात, आतप, उद्योत, 
उच्छूवास और विहायोगति ये इक्कीस तथा [ प्रत्येकशरीरचससु भगसुस्वर- 
झुभसुक्ष्मपर्या प्िस्थिरादेययश्:की तिसेतरारिए ] प्रत्येक शरीर, चस, शुभग, 
सुस्वर, शुभ, सूक्ष्म, पर्याप्ति, स्थिर, आदेय और यञ्मः्की ति, ये दश तथा इनसे 
उलठे दस अर्थात्‌ साघारण शरीर, स्थावर, दुर्भंग, दुस्वर, अशुभ, बादर 
(-स्थूल ) अपर्याप्ति, अस्थिर, अनादेय, और अयशःकीति ये दस [तीर्थकर- 
त्व च] गौर तीर्थेकरत्व, इस तरह नाम कर्मके कुल ब्यालीस भेद हैं । 
टीका 
सूत्रके जिस शब्द पर जितने अद्धू लिखे हैं वे यह बतलाते है कि 
उस झब्दके उतने उपमेद हैं, उदाहरणाथ्थे:-गति शब्द पर चारका अड्ू 
लिखा है वह यह बतलाता है कि गतिके चार उपभेद हैं । गति आदि उप- 
भेद सहित ग्रिना जाय तो नाम' कर्मके कुल ६३ भेद होते है । 
इस सूत्रमें श्राये हुए दाब्दोंका अर्थे श्री जेनसिद्धान्त प्रवेशिकामेसे 


देख लेना ॥१ १॥। 
गोत्रकर्मके दो भेद 
उच्चेनीचेश्च ॥१२५॥ 
अ्र्थ---[ उच्चेर्नीचित्धा | उच्चगोत्र श्लौर नीचगोच ये दो भेद गोच 


कमें के हैं ॥१२।। 
अँतरायकर्मके ५ भेद बतलाते हैं 
दानलाभभोगोपभोगवीर्याणास्‌ ॥११॥ 
श्र्थ---[ दानलासभोगोपभोग वीयरियास | दानांतराय, लाभात- 
राय, भोगांतराय, उपभोगांतराय और वीर्यान्तराय ये पाँच भेद अन्तराय 
कर्मके हैं । प्रकृतिबन्धके उपमेदोंका वर्णोत यहाँ पूर्णों हुआ ॥१३॥। 
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अब स्थितिबंधके भेदोंमें ज्ञानावरण दश्शनावरण, वेदनीय और 
अन्त्राय कर्मकी उत्कृष्ट स्थिति बतलाते हैं“: 
आदितस्तिसणामन्तरायस्य च॒ जिंशत्सागरोपम- 
कोटीकोय्य; परा स्थिति; ॥१४॥ 


अर्थ--[ क्रादितस्तिसुणात | आदिसे तीन अर्थात्‌ श्ञानावरखण, 
दर्शालावरुण, तथा वेदनीय | धऋन्‍्तरायस्य च ] चौर अन्तराय इन चाद 


कर्मोकी [पर स्थिति: उत्कृष्ट स्थिति [ पएत्रशतुसाग रोपसकोदी कोटचः ) 
तोस कोड़ाकोड़ी सागरकी है । 


नोट.--( १) इस उत्कृष्ट स्थितिका बंध मिथ्यादृष्टि संज्ञी पंचेन्द्रिय 


पर्याप्तक जीवके ही होता है। (२) एक करोड़को करोड़से शुखनेसे जो 
शुणनफल हो चह कोड़ाकीड़ी कहलाता है ॥१४।॥ 


मोहनीय कर्मकी उत्कृष्ट स्थिति बतलाते हैं 
सघृतिर्मोहननीयस्य ॥१ ७४ 


श्रशें--[ मोहनीयस्य | भोहनीय कर्मेको उत्कृष्ट स्थिति [ सप्ततिः] 
सत्तर कोड़ाकोड़ी सागरकी है १ 


नोट--यह स्थिति भी मिथ्यादृष्टि संज्ञी पंचेन्द्रिय पर्याप्तक जीवके' 
ही बंघती है ॥१५॥ 


नाम जौर गोत्रकर्मकी उत्कृष्ट स्थिति बतलाते हैं 
विशत्तिनामगोनत्रयो। ॥१ ॥। 


अरथें---[ चासग्रोत्रयो: | नास ओर गोत्र क्मेंकी उत्कृष्ट स्थिति 
[ विशतिः | बीस कोड़ाकोड़ी सागरकी है ॥१<६॥ 


आयु कमेकी उत्कृष्ट स्थितिका वर्णन 
तअयस्त्रिशत्सागरोपमाण्यायुष; ॥१७)॥ 
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झ्र्थ-- [ श्रायुष:] आयु कर्मकी उत्कृष्ट स्थिति [ त्रयद्विशत॒सागरो- 
पमाणि] तेत्तीस सागरकी है ॥॥१७१। 
वेदनीय कर्मकी जघन्य स्थिति बवलाते हैं 
अपरा द्वादशमुह॒र्ता वेदनीयस्य ॥१८॥)॥) 
भ्र्थ---[ वेदनीयस्य अपरा | वेदनीय कर्मकी जघन्य स्थिति 
[ द्वादह्षमुहरर्ता: ] वारह झहूत्तेंकी है !१८॥१ 
नाम और गोत्र कर्मेकी जधन्य स्थिति 
नामगोत्रयोरथे ॥१६॥ 
धर्थ---[ तामगोत्रयोः | वास और गोत्र क्मेकी जघन्य स्थिति 


[ ध्ष्टो | श्राठ झहृत्तेंकी है ॥१९६॥॥ 
अब शेप ज्ञानावरणादि पाँच कर्मोंकी जघन्य स्थिति बतलाते हैं 


शेषाणामंतसु ह॒र्ता ॥२०॥ 
श्रथें-- [ शषेषार्पां | बाकीके श्रर्थाव्‌ ज्ञानावरण, दर्शंनावरख, 
मोहनीय, झंतराय और आयु इन पाँच कर्मोकी जघन्य स्थिति [ अन्तमु ह॒र्ता | 
प्रंतमु हतंकी है । 
यहाँ स्थितिबन्धके उपभेदोंका वरणोन पूर्णों हुआ ॥२०॥॥ 
अब अनुभागबन्धका वर्णान करते हैं, ( अनुभागवन्धको अनुभवबनन्‍्ध 


भी कहते हैं ) 
अनुसवबन्धका लक्षण 


विपाकोी इनुभवः ॥२१॥ 


शर्थ---[_ विपाकः ] विविध प्रकारका जो प्राक है [ अबुभवः |] 
सो श्रनुभव है । 
ठीका 


(१) मोहकमेंका विपाक होने पर जीव जिसप्रकारका विकार करे 
छसीरूपसे जीवमे फल भोगा कहा जाता है; इसका इतना ही श्रर्थ है कि 
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जीवको विकार करनेमें मोहकर्मका विपाक निमित्त है। कर्मका विपाक 
कमेंमें होता, जीवमे नहीं होता । जीवकी अपने विभावभावका जो अनु- 
भव होता है सो जीवका विपाक-अनुभव है । 

(२) यह सूत्र पुदगल करके चिपाक-अनु भवको बत्तलानेवाला है । 
बंध होते समय जीवका जैसा विकारीभाव हो उसके अनुसार पुदुगलकरमं में 
अनुभाग बन्ध होता है और जब यह उदयमे श्रावे तब यह कहा जाता है 
कि कर्मका विपाक, अनुभाग या अनुभव हुम्ना ॥२१॥। 

अनुभागवन्ध कर्मके नामाछुसार होता है 
स यथानाम ॥२२॥ 


श्रथें--[ सः |] यह अनुभाग बन्धच [ यथानास ] कमर्मोके नामके 
अनुसार ही होता है । 


टीका 

जिस कर्मेका जो नाम है उस कर्म॑में वैसा ही अनुभागवन्ध पड़ता 
है। जेसे कि ज्ञानावरण कमेंमें ऐसा अनुभाग होता है कि 'जब ज्ञान रुके 
तब निमित्त हो' दर्शंनावरण कमंमे 'जब दर्शन रुके तब निमित्त हो' ऐसा 
अनुभाग होता है ॥२२॥ 

अब यह बतलाते हैं कि फल देनेके बाद कर्मोका कया होता है 
ततश्च निजेरा ॥२१॥ 
झर्थे-- [ततः च] तीज्न, मध्यम या संद फल देनेके बाद [ निर्जेरा ] 


उन कर्मोकी निर्जेरा हो जाती है अर्थात्‌ उदयमें आने कं मास्माओ 
जुदे हो जाते हैं । वि आानेके बाद कर्म श्रात 


१--भाठों कर्में उदय होनेके बाद भड़ जाते हैं इनसें कर्मकी 
निर्जेराके दो भेद हैं-- सविपाक निजंरा और अविपाक निजेरा । 

(१) सर्विपाक निर्जरा--आत्माके साथ एक क्षेत्रमें रहे हुए कर्म 
अपनी स्थिति पूरी होनेपर श्रलग होगये यह सविपाक निजंरा है । 

(२) अधिपाक निर्जेर---उदयकाल प्राप्त होनेसे पहले जो कर्म 


आत्माके पुरुषार्थेक कारण आत्मासे पृथक्‌ होगये है 
इसे सकामनिजरा भी कहते हैं । इथक्‌ होगये यह अविपाक निजंेरा है । 
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२--निर्जेराके दूसरी तरहसे भी दो मंद होते हैं उनका वर्शाव-- , 

(१) अकाम निर्जेरा---इसमें बाह्यनिमित्तं तो यह है कि इच्छा” 
रहित भूख-प्यास सहन करना और वहां यदि मंदकषायरूप भाव हो तो 
व्यवहारसे पाप की मिर्जरा और देवादि पुण्यका बंध हो--इसे अकाम 
निर्जंया कहते है । 

जिस अकाम' निजंरासे जीवकी गति कुछ ऊँची होती है यह 
प्रतिकुल संयोगके समय जीव मंद कषाय करता है उससे होती है किन्तु 
कम जीवको ऊंची गतिमें नही ले जाते । 

(२) सकाम निर्जरा---इसकी व्याख्या ऊपर अविपाक निर्जरा 
अनुसार समभना, तथा यहाँ विशेष बात यह है कि जीवके' उपादानकी भ्रस्त्ि 
प्रथम' दिखाकर यह निर्जरामें भी पुरुषार्थेका कारणशपना दिखाना है 

३--इस सूचमें जो “च' दाब्द है वह नवमे श्रध्यायके तीसरे सूच 
(चपसा निर्जेरा च ) के साथ सम्बन्ध कराता है। 

यहाँ अनुभागवंधका वर्णन पूर्ण हुआ ॥ २३ ॥॥ 

अब प्रदेशबंधका वर्णन करते हैं 
अदेशबंध॒का स्व॒रूप 


नामप्रत्यया; सवेतो योगविशेषात्सरमेकत्षेत्रावगाह- 
स्थिताः सर्वात्मप्रदेशेष्वनं तानं तप्रदेशा। ॥ २४ ॥ 


अ्र्थे---[ तास भत्ययाः || ज्ञानावरणादि करमे प्रकृतियोका कारण, 
[ सर्वतः | सबवे तरफसे अर्थात्‌ समस्त भावोमें [ योय विशेषात्‌ | योग 
विशेषसे [ सुक्ष्मकक्षेत्रावगाहस्थिताः | सूक्ष्म, एक क्षेत्रवगाह रूप स्थित 
[ सर्वात्मप्रदेशेषु ] और सर्व आ्ात्मप्रदेशोमे [ झनंतानंतप्रदेशाः ] जो 
कर्मेपुद्दलके अनन्तानन्‍्त भ्रदेश है सो भ्रदेशवध है । 

निम्न छह बाते इस सूचमे बतलाई हैं:--- 

(१) सर्वे कर्मेके ज्ञानावरणादि सुलश्रकृतिरूप, उत्तर प्रकृतिस्प 
झौर उत्तरोत्तरप्रकृतिरूप होनेका कारण कार्माणवर्गेणा है । 
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( २) त्रिकालवर्ती समस्त भबवोंमें ( जन्मोमें ) मन-बचन-कायके 
थोगके निमित्तसे यह कर्म आते है । ( ३ ) ये कर्म सूद्म है---इन्द्रियगी वर 
नहीं हैं । 

( ४ ) आत्माके सर्वे प्रदेशोंके साथ दूध पानीकी तरह एक क्षेत्रमें 
थे कर्म व्याप्त हैं । 

(५) भात्माके सब प्रदेशोंमें श्रनंतानंत पुढूल स्थित होते हैं । 

( ६) एक एक आत्माके असंख्य प्रदेश हैं, इस प्रत्येक प्रदेशमें 
संसारी जीवोके अनन्तानन्त पुद्गलस्कंधच विद्यमान हैं ॥ 

यहाँ प्रदेशबंधका वरोन पूणों हुआ ॥ २४ ॥॥ 


इस तरह चार प्रकारके बंधका वन किया । अ्रव कर्म प्रकृत्तियों- 
मेंसे पुण्यप्रकृतियां कितनी हैं और पाप प्रकृति कितनी हैँ यह्‌ बत्तलाकर 
इस अ्रध्यायको पूर्ण करते हैं । 


पुण्य प्रकृतियां बतलाते हैं 
सह छशुभायुर्नामगोत्राणि पुएयस्‌ ॥ २५७ ॥े 
अर्थे--] सहं चशुभासुर्नासगोत्राणि ] सातावेदनीय, छुमआयु, झुभ- 
नाम ओर शुभगोत्र | पुण्पम | ये पुण्य प्रक्ृतियां हैं । 
टीका 

१-घातिया कर्मोकी ४७ प्रकृतियां हैं, ये सब पापरूप हैं; अघा- 
तिया कर्मोकी १०१ भ्रक्ृतियाँ हैं, उनमें पुण्य और पाप दोनों प्रकार हैं; 
उनमेसे निम्न ६८ प्रकृतियाँ पुण्यरूप हैं--- 

(१)सातावेदनीय (२) तियचायु ( ३) मनुष्यायु (४) देवायु (५) उच्चगोत्र 
(६)मनुष्यगतति (७)मनुष्यगत्यानुपूर्वी (८) देवगति (&) देवगरत्यानुपूर्वी (१०) 
पंचेन्द्रिय जाति (११-१५) पाँच प्रकारका शरीर (१६-२०) शरीरके पाँच 
भकारके बच्चन, (२१-२५) पाँच प्रकारका संघात (२६-२७) तीन प्रकाय - 
का अंग्रो्पाग (२६-४७) स्पक्षें, वर्रादिककी बीस अक्ृति (४६) समचतुर- 
ससंस्थाव (५०) वज्ञष॑भनाराचसंहनन, (५१) अशुरुलछु (५२) परघात, 
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(५३) उच्छवास (५४) आतप (५५) उद्योत (५६) प्रशस्त विहायोगति 
(५७) चस (५८) बादर, (५६) पर्याप्ति (६०) प्रत्येक शरीर (६१)स्थिर 
(६२) छझुभ (६३) सुभग (६४) सुस्वर (६५) आदेय (६६) यशःकीर्ति 
(६७) निर्माण और (६८) तीर्थंकरत्व । भेद विवक्षासे ये ६८ पुण्यप्रकृति 
है ओर अ्रभेद विवक्षासे ४२ पुण्यप्रकृति हैं, क्योंकि वर्णादिकके १६ भेद, 
दारीर में अन्तगंत ५ बंधन और ५ सघात इस प्रकार कुल २६ प्रकृतियां 
घटानेसे ४२ प्रकृतियां रहती है । 

२--पहले ११ वें सूचमें नामकर्मेकी ४२ प्रकृति बतलाई हैं उनमें 
गति, जाति, शरीरादिकके उपमेद नही बतलायें; परन्तु पुण्य प्रकृति और 
पापप्रकृत्ति ऐसे भेद करनेसे उनके उपभेद आये बिना चही रहते !। २५ ॥॥ 

अब पाप ग्रकृतियां बतलाते हैं।--- 
अतो<न्‍्यत्पापम्‌ ॥ २६ ॥ 

अ्र्थ---[ श्रतः भ्रन्यत्‌ ] इन पुण्य प्रकरतियोसे अन्य अर्थात्‌-असाता- 
वेदनीय, अशुभ आयु, अग्युभ नाम' और अश्युभ गोचर [| पापस्‌ |] ये पाप 
प्रकृतियां है ॥ 

टीका 

१--पाप प्रकृतियाँ १०० हैं जो निम्नप्रकार हैं:-- 

४७-घातिया कर्मोकी सर्वे प्रकृतिया, ४८-नीच गोच, ४६-असाता- 
चेदनीय, ५०-नरकायु, [ नामकर्मकी ५० | १-नरकगति, २--नरकगत्या- 
नुपूर्वी, ३-तियचगति, ४-तियचगत्यानुपूर्वी, £-८-एकेन्द्रिये चतुरिन्द्रिय 
तक चार जाति, & से १३-पाच संस्थान, (१४-१८) पांच संहतन, १६- 
३८-वर्ण्णशदिक २० प्रकाय ३६-उपघात, (४० ) भप्रशस्त विहायोगति, 
४१-स्थावर, ४२-सुक्ष्म, ४३-अपर्याप्ति, डे४ड-साघारण, ४५-अस्थिर 
४६-अशुभ, ४७-दुर्भेंग, ४८-ढुःस्वर, ४६-अनादेय झौर ५०-अयश-कीति ॥ 
भेद विवक्षासे ये सब १०० पापप्रकृतियां हैं श्रोर अमेद विवक्षा से ८४ हैं; 
क्योंकि वर्सादिकके १६ उपमेद घटानेसे ८४ रहते हैं । इनमेसे भी सम्यक 


८९ 
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मिथ्यात्वप्रक्रति तथा सम्यकक्‍त्व मोहनीयप्रकृति इन दो प्रकृतियोंका वन्ध 
नहीं होता श्रत: इन दो को कम करनेसे भेदविवक्षासे &८ और अभेद 
बिवक्षासे ८२ पापप्रकृतियोंका बन्ध होता है, परन्तु इन दोनों प्रकृतियोंकी 
सत्ता तथा उदय होता है इसी लिये सत्ता श्लीर उदय तो भेद विवक्षासे १०० 
तथा अभेद विवक्षासे ८४ प्रकृत्तियोंका होता है ॥ 


२--वर्णादिक चार अथवा उनके भेद गिने जावे तो २० प्रकृतियां 
हैं, ये पुण्यरूप भी हैं और पापरूप भी है इसीलिये ये पुण्य और पाप दोदनोंमें 
गिनी जाती हैं 


३--इस सू्रमें आये हुये शब्दोंका अर्थ श्री जैनसिद्धान्त प्र॒वेशिकामें 
से देख लेना । 


उपसंहार 


इस अध्यायमें बन्धतत्त्वका वर्णोत है; पहले सूच्में मिथ्यात्वादि 
पांच विकारी परिणामोंको बन्धके कारणरूपसे बताया है, इनमें पहला 
मिथ्यादशेंच बतलाया है क्योंकि इन पांच कारणोंमें संसारका मुल मिथ्या- 
दर्शन है । ये पांचों प्रकारके जीवके विकारी परिणामोंका निमित्त पाकर 
बात्माके एक एक प्रदेशमें अ्रनन्‍्तानन्त कार्माणवर्गणणारूप पुदुगल परमारु 
एक क्षेत्रावगाहरूपसे बन्धते हैं, यह द्वव्यबन्ध है । 


२--बन्धके चार प्रकार वर्णन किये हैं। इनमें ऐसा भी बतलाया 
है कि कमेबन्ध जीवके साथ कितने समय तक रहकर फिर उसका वियोग 


होता है । प्रकृतिबन्धमें मुख्य भ्राठ भेद होते हैं, इनमेंसे एक मोहनीय प्रकृति 
ही नवीन कर्म बन्धमें निमित्त है । 


५ ३--चर्तेमान गोचर जो देश हैं, उनमें कोई भी स्थानमें ऐसा स्पष्ट 
ओर वेज्ञानिक ढंगसे था न्याय पद्धतिसे जीवके विकारी भावोंका तथा 
उसके निमित्तसे हीनेवाले पुदुगलबन्धके प्रकारोंका स्वरूप, और जीवके' 
सुद्धभावोंका स्वरूप जेनदर्शनके सिवाय इस रे किसी दशोनमें नही कहा गया 
और इसप्रकारका नवतत्त्वके स्वरूपका सत्य कथन सर्वेज्ञ वीतरागके बिना 
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हो ही नही सकता। इसलिये जैनदर्शनकी अन्य किसी भी दर्शंनके साथ 
समाचता सानना सो विनय मिथ्यात्व है । 


४--मिथ्यात्वके सम्बन्धमे पहले सुत्रमें जो विवेचन किया गया है 
वह यथार्थे समझना । 

५-वंघतत्तव सम्बन्धी ये खास सिद्धान्त ध्यानमें रखने योग्य है 
कि झुभ तथा अशुभ दोनों ही भाव बधके कारण है इसलिये उनमें फर्क 
नही है श्रर्थाद्‌ दोनों छुरे हैं। जिस अशुभ भावके द्वारा नरकादिरूप पापबध' 
हो उसे तो जीव दुरा जानता है, किन्तु जिस छुमभावके द्वारा देवादिरूप 
पुण्यवन्ध दो उसे यह भला जानता है, इस तरह दुःखसामग्रीमें (पापबन्धके 
फलमे) द्वेप शौर सुख सामग्रीमें ( पुण्यबन्धके फलमें ) राग हुआ; इसलिये 
पुण्य अच्छा और पाप खराब है, यदि ऐसा मानें तो ऐसी श्रद्धा हुई कि राग 
छदेप करने योग्य है, और जैसे इस पर्याय सम्बन्धी राग देष करनेकी श्रद्धा 
हुई वैसी भावी पर्याय सम्बन्धी भी सुख दुःख सामग्रीमें राग हेष करने 
योग्य है ऐसी श्रद्धा हुईै। अशुद्ध ( शुभ-अशुभ ) भावोके द्वारा जो कमें 
बन्ध हो उसमे अम्रुक श्रच्छा और अगुक बुरा ऐसा भेद मानना ही मिथ्या 
श्रद्धा है, ऐसी श्रद्धासे बन्धतत्त्वका सत्य श्रद्धान नही होता । छुभ या भ्रद्युभ 
दोनों वन्‍्धभाव है, इन दोनोंसे घात्तिकमोका बन्ध तो निरन्तर होता है; 
सव घातियाकर्म पापरूप ही है और यही श्रात्मग्रुणके घातनेमें निमित्त है । 
तो फिर छुभभावसे जो बन्ध हो उसे अच्छा क्यो कहा है ? ( मो० घ्र० ) 

६--यहाँ यह बतलाते है कि जीवके एक समयके विकारीभावमे- 
सात कर्मके बन्धमें श्रौर किसी समय आठों प्रकारके करम्मेके बन्धमे चिमित्त 
होनेकी योग्यता किस तरह होती है--- 

(१) जीव अपने स्वरूपकी असावधानी रखता है, यह मोह कर्मके 
बन्धका निमित्त होता है । 

(२) स्वरूपकी असावधानी होनेसे जीव उस समय अपना ज्ञान 
अपनी ओर न मोड़कर परकी तरफ मोड़ता है, यह भाव-ज्नानावरख कमेंके 


चवन्धका निमिच होता है । 
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(३) उसी समय स्वरूपकी असावघानीको लेकर अ्रपना (निजका) 


दर्शन अपनी त्तरफ न मोड़कर परकी तरफ मोड़ता है, यह्‌ भाव-दर्ग तावरण 
कर्सेके बच्धचका निमित्त होता है । 


(४) उसी समयमे स्वरूपकी असावघानी होनेसे भ्रपना वीये अपनी 


तरफ नही मोड़कर परकी तरफ मोड़ता है, यह भाव-शअन्तरायकर्म के बनन्‍्धच 
का निमित्त होता है । 


(५) परकी ओरके भुकावसे परका संयोग होता है, इसीलिमे इस 
समयका ( स्वरूपकी असावधानोके समयका ) भाव-शझरीर इत्यादि नाम- 
कसुके बच्धका निमित्त होता है ॥ 

(६) जहाँ शरीर हो वहाँ ऊँच-नीच श्राचारवाले कुलमें उत्पत्ति 
होती है, इसोलिये इसोसमयका रागभाव-गोचकर्मेके बंवका निमित्त होता है ॥ 

(७) जहाँ शरीर होता है वहाँ वाहरकी भनुक्ुलता त्रतिकूलता, 


रोगसिरोग आदि होते है, इसीलिये इस समयका रागसाव-वेदनीयकर्म के 
बन्धका निमित्त होता है । 


अज्ञान दक्षामें ये सात कमें तो प्रति समय वेंघा ही करते हैं, सम्यक्‌- 
वर्शन होनेके बाद क्रम ऋमसे जिस जिस प्रकार स्वसन्मुखताके बलसे चारित्र 
की असावधानी दूर होती है उसी उसी प्रकार जीवसें शुद्धवशा-अविकारी- 
दशा बढ़ती जाती है और यह अविकारी ( निर्मेल ) भाव पुदंगल करके 
बन्धमें तिमित्त नही होता इसोलिये उतने शअ्रंशमें बन्धन इर होता है । 

(८) शरीर यह संयोगी वस्तु है, इसीलिये जहाँ यह संयोग हो 
वहाँ वियोग भी होता ही है, अर्थात्‌ शरीरकी स्थिति गम्ुक कालकी होतो 
है। वर्तमान भवमें जिस भवके योग्य भाव जीवने किये हों वेसी आयुका 
वन्ध नवीन शरीरके लिये होता है । 

.,. ७४-प्व्यवन्धके जो पांच कारण हैं इनमें मिथ्यात्व सुख्य 
कमवन्धका श्रभाव करनेके लिये सबसे पहला कारण कक है 
सम्यग्दशन होनेसे ही मिथ्याद्शनका अभाव होता है और उसके बाद ही 
स्वरूपके आलम्बनके अनुसार ऋम ऋ्रमसे अविरति आदिका अभाव होता है ॥ 
इस प्रकार श्री उमास्वामी विरचित मोक्षश्ञाख्के आठवें अध्यायकी 


शुजराती टीकाका हिन्दी अनुवाद पूर्ण हुआ । 


ध्ट च्जछ 
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सर है झ्ेः 
मिका 

१---इस अध्यायमें संवर और निर्जरातत्त्वका वर्णानव है | यह 
भोक्षशासत्ष है इसलिये सबसे पहले मोक्षका उपाय बतलाया है कि जो सम्यड 
शशेन-शान-चारित्रकी एकता है सो मोक्षमार्ग है। फिर सम्यग्दर्शनका 
लक्षण तत्त्वार्थ श्रद्धान कहा और सात तत्त्वोके नाम बतलाये; इसके बाद 
अनुक्रमसे इन तत्त्वोका वर्णन किया है; इनमेसे जीव, श्रजीव, आस्रव ओर 
बंध इन चार तत्तवोंका वर्णांन इस आठवें अध्याय तक किया । श्रब इस 
नवमे श्रध्पायमे संवर और चिजंरातत्त्व इन दोनों तत्त्वोंका वर्णन है और 
इसके बाद अन्तिम अरध्यायमे मोक्षतत्वका वर्णोत करके आचार्यदेवने यह 
शास्त्र पूर्ण किया है । 

२--श्रनादि मिथ्यादृष्टि जीवके यथार्थ संवर और निजेरातत्त्व कभी 
प्रगट नही हुए; इसीलिये उसके यह संसाररूप विकारी भाव वना रहा है 
श्रौर प्रति समय अनन्त दुःख पाता है । इसका शल कारण मिथ्यात्व ही 
है | धर्मंका प्रारम्भ सवरसे होता है और सम्यग्दर्शन ही प्रथम संवर है; 
इसीलिये घर्मका मल सम्यग्ददोन है । सवरका अर्थ जीवके विका री भावको 
रोकना है। सम्यक्ददोन प्रगट करने पर मिथ्यात्व आदि भाव रुकता है 
इसीलिये सबसे पहले मिथ्यात्व भावका संवर होता है । 

३---संवरका स्वरूप 

(१) 'संवर! शब्दका अर्थ “रोकना” होता है | छट्ठें-वातवें 
अध्यायसे बतलाये हुये आस्रवको “रोकना सो संवर है ! जब जीव आख्व 
भावको रोके तब जीवमे किसी भावकी उत्पत्ति तो होनी ही चाहिये । 
जिस भावका उत्पाद होने' पर श्राख़॒व भाव रुके वह संवरभाव है । संवरका 
अर्थ विचारनेसे इसमे तिम्त भाव माल्ुम होते हैं:--- 
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१--आख्वके रोकनेपर श्रात्मामें जिस पर्यायकी उत्पत्ति होती है 
वह छुद्धोपयोग है; इसीलिये उत्पादकी अपेक्षासे संचरका अर्थ छुद्घोपयोग 
होता है | उपयोग स्वरूप शुद्धात्मामें उपयोगका रहना-स्थिर होना सो 
संवर है । ( देखो समयसार गाथा १८१ ) 

२--उपयोग स्वरूप शुद्धात्मामें जब जीवका उपयोग रहता है तब 

नवीन विकारी पर्याय (-आास्तव ) रुकता है श्रर्थात्‌ पुण्य-पापके भाव 
रुकते है । इस अ्रपेक्षासे संवरका अर्थ 'जीवके नवीन पुण्य-पापके भावकों 
रोकना होता है । 

३--ऊपर बतलाये हुये निर्मेल भाव प्रगट होनेसे आत्माकी साथ 
एक क्षेत्रावगाहरूपमें आनेवाले नवीन कर्म रुकते है इसीलिये कर्मकी शअपे- 
क्षासे संवरका भ्र्थे होता है “नवीन कमेके आख्रवका रुकता । 

(२) उपरोक्त तीनों श्र्थ नयकी अ्रपेक्षासे किये गये हैं वे इसप्रकार 
हैं-१-प्रथम भ्रर्थ आात्माकी शुद्ध पर्याय प्रगट करना बतलाता है, इसीलिये 
पर्यायकी अ्रपेक्षासा यह कथन शुद्ध निश्चयनयका है । २ इसरा अर्थ यह 
बतलाता है कि आत्मामें कौन पर्याय रुकी, इसी लिये यह कथन व्यवहारनय 
का है और ३-अर्थ इसका ज्ञान कराता है कि जीवकी इस पर्यायके समय 
परवस्तुकी कैसी स्थिति होती है, इसोलिये यह कथन असद्भ्ुतव्यवहाय 
नयका है । इसे असदभ्ूत कहनेका कारण यह है कि जआात्मा जड़ करम्मका 
कुछ कर नही सकता किन्तु आत्माके इसप्रकारके शुद्ध भावको और नवीन 
कर्मके आस्रवके रुकजानेको मात्र निमित्तनैभित्तिक सम्बन्ध है । 

(३) ये तीनों व्याख्यायें नयकी श्रपेक्षासे है, अतः इस प्रत्येक 
व्याख्यामें बाकीकी दो व्याख्याये गर्भितरूपसे अन्तभ्त होती हैं, क्योंकि 
नयापेक्षाके कथनमें एककी मुख्यता और इूसरेकी गौणता होती है । जो 
पैन छुस्यतासे किया हो उसे इस शास्रके पाँचवें अध्यायके ३२ वें सुत्रमें 
“भपित” कहा गया है। और जिस कथनको गोौण रखा गया हो उसे 


अनपित' कहा गया है । अपित और अनपित इन दोनों कथनोंको एकनित 
करनेसे जो अर्थ हो वह पूर्ण ( प्रमाण ) अर्थे है, इसीलिये यह व्याख्या 
सर्वाँग है | भ्रपित कथनमें 


यदि अर नपितकी गौणता रखी गई हो तो यह 
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नय कथन है । सर्वाग व्याख्या रूप कथन किसी पहलुको गौणा व रख सभी 
पहलुओंको एक साथ बतलाता है । झासत्रमे नयदृष्टिसे व्याख्या की हो या 
प्रसाण दृष्टिसे व्याख्या की हो किन्तु वहाँ सम्यक्‌ अनेकान्तके स्वरूपको 
समझकर अनेकान्त स्वरूपसे जो व्याख्या हो उसके अनुसार समभना । 


(४) संवरकी सर्वाँग व्याख्या श्री समपसारजी गाथा १८७ से १८६ 
तक निम्न प्रकार दी गई हैः--- 

“आत्माकोी आत्माके द्वारा दो पुण्य-पापरूप शुभाशुभ योगोंसे 
रोककर दर्शनज्ञानमे स्थित होता हुवा और अन्य वस्तुकी इच्छासे विरक्त 
(-निवृत्त ) हुआ जो आत्मा, सर्वे सगसे रहित होता हुआ निजात्माको 
आत्माके द्वारा ध्याता है, कम और नोकमंको नही ध्याता । चेतयिता होने 


से एकत्वका ही चितवन करता है, विचारता है-अनुमव करता है। यह 
गात्मा, आत्माका ध्याता, दशॉनज्ञानमय और अननन्‍्यमय हुवा संता अल्पकाल 


मे ही कर्मसे रहित आत्माको भ्राप्त करता है ।” 

इस व्याख्यामें सम्पूर्ण कथन है अत: यह कथन अनेकान्तदृष्टिसे है; 
इसलिये किसी ह्ास्षमे नयकी अपेक्षासे व्याख्या की हो या किसी शाझ्ममें 
प्रनेकान्तकी अपेक्षासे सर्वाय व्याख्या की हो तो वहाँ विरोध न समफकर 
ऐसा समभलना कि दोनोमें समान रूपसे व्याख्या की है । 


(५) श्री समयसार कलश १२५ में संचरका स्वरूप निम्न प्रकार 


कहा हैः--- 
१---आखस्रवका तिरस्कार करनेसे जिसको सदा विजय मिली है ऐसे 


संचरको उत्पन्न करनेवाली ज्योति । 

२--पररूपसे भिन्न अपने सम्यक्‌ स्वरूपमें निः्च लख्पसे प्रकाशमान, 
चिन्मय, उज्ज्वल झऔद निजरसके भारवाली ज्योतिका प्रगट होना । 

( इस वर्रानमें आत्माकी छुद्ध पर्याय और आख्तरवका निरोघ इस 
तरह आत्माके दोनों पहलू झाजाते हैं । ) 


द्ड८ मोक्षशास्त्र 


(६) श्री पुरुषार्थे सिद्धयुपायकी गाथा २०४ में बारह श्रनुप्रेक्षाप्रोंके 
नाम कहे है उनमें एक संवर अनुप्रेक्षा है; वहाँ पण्टित उग्रतेन कृत टीका 
पृष्ठ २१८ में 'संवर! का श्र्थ निम्न प्रकार किया है--- 

जिन पुण्य पाप नहिं कीना, आतम अनुभव चित दीना; 

तिन ही विधि आवत्त रोके, संवर लहि सुत्र अवलोके । 

श्र्थें---जिन जीवोंने श्पने भावको पुण्य-पापरूप नहीं किया और 
जात्म असुभवमें श्रपने शानको लगाया है उन जीवोंने आते हुए फर्मोको 
रोका है श्र वे संवरकी प्रपप्तिछपप सुखको देखते हैं । 

( इस व्याख्यासे ऊपर कहे हुए तीनो पहलू आ जाते हैं, इसी लियें 
अनेकान्तकी अपेक्षासे यह सर्वांग व्याख्या है । 

(७) श्री जयसेनाचायेने पंचास्तिकाय गाथा १४२ की टीकार्मे 
संवरकी व्याख्या निम्न प्रकार की हैः--- 

अच्र शुभाध्युभसंचर समर्थे: छुद्धोपयोगो भाव संवर: , 
भावसंवराधारेश चवतरकम निरोघो द्रव्यसंवर इत्ति तात्पर्यार्थ: ॥ 
झर्थे--यहाँ शुभाद्युभभावको रोकनेमें समर्थ जो शुद्धोपयोग है सो 
भावसंवर है; भावसंवरके आधारसे नवीन कमेंका निरोघ होना सो द्रव्य- 
संवर है । यह तात्पयेंश्रथें है ।! ( रायचन्द्र जैन च्ास्त्रमाला पंचास्तिकाय 
पृष्ठ २०७ ) 
( संवरकी यह व्याख्या अ्नेकान्तकी श्रपेक्षासे है, इसमें पहले तीनों 
अर्थ आ जाते है। ) 


(८) श्री अमृतचन्द्राचायेने पंचास्तिकाय गाथा १४४ की टीका 
संवरकी व्याख्या निम्त प्रकार की हैः-- 

शुभाशुमपरिणामनिरोध: संवरः शुद्धोपयोग: अर्थात्‌ झुभाश्ुभ 
परिणामके निरोधरूप संबर है सो शुद्धोपयोग है ॥! ( पृष्ठ २०८ ) 


( संवरकी यह व्याख्या अनेकान्तकी श्रपेक्षासे है, इसमें पहले' दोनों 
अर्थ आ जाते हैं । ) 
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(९) प्रश्च--इस श्रध्यायके पहले सूच्रमें संवरकी व्याख्या आख़ब 
नि रोधः संवर.” की है, किच्तु सर्वांग व्याख्या नही की, इसका क्या काररा है? 

उचर---इस शास््रमे वस्तुस्वरूपका वन नयकी अपेक्षासे बहुत 
ही थोडेमे दिया गया है । पुनम्ध इस अध्यायका वरांन मुख्यरूपसे पर्याया- 
थिक नयसे होनेसे “आ्राख़व निरोधः संवर:” ऐसी व्याख्या पर्यायकी अपेक्षासे 
को है और इसमे द्रव्याथिक नयका कथन गौर है । 

(१०) पाॉँचिवें अध्यायके ३२ वे सूचकी टीकामें जेन शाख्रोंके श्रथे 
फरनेकी पद्धति बतलाई है । इसी पद्धतिके अनुसार इस अध्यायके पहले 
सूचका अर्थ करनेसे श्री समयसार, श्री पंचास्तिकाय आदि शास्त्रोमे संवरका 
जो अर्थ किया है वही श्रर्थ यहाँ भी किया है ऐसा समभना । 

४---थ्यानमें रखने योग्य बातें 

(१) पहले अध्यायके चौथे सूत्रमे जो सात तत्त्व कहे हैं उनमें 
संवर और निर्जरा ये दो तत्व मोक्षमागरूूप है। पहले अध्यायके' प्रथम 
सूचमे मोक्षमागगंकी व्याख्या सम्यग्दशेन ज्ञानचारित्रारिय मोक्षमार्गे! इस 
तरह की है, यह व्याख्या जीवमे मोक्षमार्ग भ्रगट होने पर आत्माकी शुद्ध 
पर्याय कैसी होती है यह वतलाती है। और इस अ्रध्यायके पहले सूचमें 
आस्रव निरोधः सवरः ऐसा कहकर मोक्षमार्गेरूप छोुद्ध पर्याय होनेसे यह 
वतलाया है कि छुद्ध पर्याय होनेसे अ्शुद्ध पर्याय तथा नवीन कम रुकते है ॥ 

(२) इस तरह इन दोनो सूुत्रोमे ( अध्याय १ सूच १ तथा अध्याय 
&€ सूत्र १ मे ) बतलाई हुई मोक्षमार्गंकी व्याख्या साथ लेनेसे इस शास्त्रमे 
सर्वांग कथन आशा जाता है। श्री समयसार, पंचास्तिकाय श्रादि झाखस्वरोमें 
मुख्यरूपसे द्वव्याथिकनयकी अपेक्षासे कथन है, इसमे संवरकी जो व्याख्या 
दी गई है वही व्याख्या पर्यायाथिकनयसे इस शाख््रमे प्थक्‌ छाब्दोमे दी है । 

(३) छुद्घोपयोगका श्रर्थ सम्यग्दशैन-ज्ञान-चारित्र होता है। 

(४) सवर होनेसे जो अशुद्धि दूर हुई और शुद्धि बढ़ी वही निर्जरा 
है इसीलिये 'घुद्धोपयोग” या सम्यर्दशंन-ज्ञाच-चारित्र” कहनेसे ही इसमें 
चनिजंरा झा जाती है ॥ 

<्द्‌ 
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(५) संवर तथा नि्जेरा दोनों एक ही समयमें होते हैं, क्योंकि 
जिस समय शुद्धपर्याय (-शुद्ध परिण॒ति ) प्रयट हो उसी समय नवीन अज्ु- 
द्धपर्याय ( शुभाशुभ परिणति ) रुकती है सो संवर है और इसी समय 
आंशिक अजुद्धि दूर हो शुद्धता बढ़े सो निर्जेरा है । 


(६) इस अध्यायके पहले सूत्रमे संवरकी व्याख्या करनेके वाद 
टूसरे सूच्रमें इसके छह भेद कहे हैं । इन भेदोमे समिति, चर्म, अनुप्रेक्षा, 
परीषहजय और चारिचत्र ये पाँच भेद भाववाचक्र ( अस्तिसूचक ) हैं और 
छट्ठा भेद गुप्ति है सो अभाववाचक ( नास्तिसूचक ) है। पहले सूचमें 
संवरकी व्याख्या नयकी भ्रपेक्षासें निरोधवाचक की है, इसीलिये यह व्याख्या 
गौणरूपसे यह बतलाती है कि 'सवर होनेसे कैसा भाव हुआ ओर 
मुख्यरूपसे यह बतलाती है कि---.'कैसा भाव रुका ।* 


(७) 'आभाखव निरोधः संवरः” इस सूत्रमें निरोध दाव्द यद्यपि 
अभाववाचक है तथापि यह शुन्यवाचक नही है; अन्य प्रकारके स्वभावपने 
का इसमें सामथ्यें होनेसे, यद्यपि आस्रवका निरोच होता है तथापि आत्मा 
संबृत स्वभावरूप होता है, यह एक तरहकी आत्माकी छुद्धपर्याय है। 
संवरसे आस्रवका निरोध होता है इस कारण आख़व बन्धका कारण होनेसे 
संवर होनेपर बन्धका भी निरोध होता है । ( देखो इलोकवातिक संस्क्ृत 
टीका, इस सूत्रके सीचेकी कारिका २ पृष्ठ ४८ ६) 


(८) श्री समयसारजीकी १८ ६ वी गाथामें कहा है कि--- 
आत्माको जानता-अचुभव करनेवाला 
है भौर अशुद्ध आत्माको जानने अनु 
दी भ्राप्त होता है ॥? 


इसमे छुद्ध भरात्माको प्राप्त 
भाप्त होना सो आद्चव-बन्घ है। 


(६) समयसार नाटककी उत्थानिकामें बें पष्ठमें सं 
२३ थे पृष्ठ 
व्याख्या निम्नप्रकार की है:-. 30030 55 


बुद्ध 
॥ जीव छुद्ध आत्माको ही प्राप्त होता 
भव करनेवाला जीव अशुद्ध आत्माको 


होना सो संवर है और अशुद्ध आत्माको 
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जो उपयोग स्वरूप धरि, वरते जोग विरत्त, 
रोके आवत करमको, सो है सवर तत्त ॥३१॥ 


श्रथेंं-आत्माका जो भाव ज्ञानदर्शंचरूप उपयोगको प्राप्त कर 
( शुभाशुभ ) योगोकी क्रियासे विरक्त होता है और नवीन करमंके आख्रवको 
रोकता है सो संवर तत्त्व है । 
५---निर्जराका स्वरूप 
उपरोक्त € बातोमें निर्जेरा सम्बन्धी कुछ विवरण भागया हैं। 
संवर पूर्वक जो निजेरा है सो मोक्षमार्ग है; इसीलिये इस निज राकी व्याख्या 
जानना आवश्यक है । 
(१) श्री पंचास्तिकायकी १४४ गाथामे निजंराकी व्याख्या निम्न 
प्रकार हैः--- 
संवरजोगेहि जुदो तबेहि जो चिट्ददेबहुविहेहि । 
कम्मारां रिएज्जरणं बहुगाणा कुणदि सो रिपियदं || 
अ्रथं--छुभाशुभ परिणाम निरोधरूप सवर और शुद्धीपयोगरूप 
योगोंसे संयुक्त ऐसा जो भेदविज्ञानी जीव अनेक श्रकारके श्रन्तरंग-बहिरंग 
तपो हांरा उपाय करता है सो निशग्वयसे अनेक प्रकारके कर्मोकी निर्जेरा 


करता है ।' 

१ इस व्याख्यामे ऐसा कहा है कि 'कर्मोक्नी निर्जेरा होती है” और 
इंसमे यह गर्भित रखा है कि इस समय आत्माकी छुद्ध पर्याय कैसी होती 
है, इस ग्राथाकी टीका करते हुये श्री अमृतचन्द्राचायेने कहा है कि.--- 

८... स खलु बहूनां कमेंरां निर्जरणं करोति। तदत्रकमंवीयें शातन- 
समर्थों बहिरंगांतरग तपोभित्व हितः शुद्धोपयोगो भावनिर्जेरा ॥* 

झेथें---यंह जीव वास्तवमे अनेक कर्मोकी निर्जेरा करता है इसोलिये 
यह सिद्धान्त हुआ कि अनेक कर्मोकी झक्तियोको नष्ट करनेमे समर्थ वहिरंग- 


अ्रन्तरंग तपोंसे इद्धिको प्राप्त हुआ जो झुद्धोपयोग है सो भाव-निजेरा है । 
( देखो पंचास्तिकाय प्रछ २०६ ) 


६५२ मोक्षशास्त्र 


(२) श्री समयसार गाथा २०६ में नि्जेराका स्वरूप निम्न प्रकार 
बताया है । 
'एदह्लमि रदो रिएच्च॑ संतुट्टो होहि रिगच्चमेदह्ि । 
एदेण होहि तित्तो होहदि तुह उत्तम सोक्खें ॥॥२०६॥ 
प्र्ये--है भव्य प्राणी ! तू इसमें ( ज्ञानमें ) नित्य रत श्रर्थात्‌ 
प्रीतिवाला हो, इसीमें नित्य सन्तुष्ट हो और इससे तृप्त हो, ऐसा करनेसे 
तु उत्तम सुख होगा । 
ह इस गाथामें यह बतलाया है कि निर्जरा होने पर आत्माकी छुद्ध 
पर्याय कसी होती है 

(३) संवरके साथ अविनाभावरूपसे निर्जेरा होती है । निजेराके 

श्राउ आचार ( अद्भ, लक्षण ) है; इसमें उपब हरा और प्रभावना ये दो 
आचार शुद्धिकी बुद्धि बतलाते है। इस सम्बन्धमें श्री समयसार गाथा 
२३६३ की ठीकासें निम्नप्रकार बतलाया है । 

“क्योंकि सम्यग्दृष्टि, टंकोत्कीएणों एक ज्ञायक स्वभावमयपनेके कारण 
समस्त आत्मशक्तियोंकी दृद्धि करनेवाला होनेके कारण, उपदृहक अर्थात्‌ 
आत्मशक्तिका बढ़ानेवाला है, इसीलिये उसके जीवकी शक्तिकी दुबंलतासे 
( अर्थात्‌ मंदतासे ) होनेवाला बन्ध नही होता परन्तु निजेरा ही है ।”” 

(४) और फिर गाथा २३६ की टीका तथा भावाथेमें कहा है--- 

दीका--क्योंकि सम्यरदृष्टि, टंकोत्की्ँ एक ज्ञायक स्वभावसयपनैको 
लेकर ज्ञानकी समस्त श्ञक्तिको प्रगमट करनेसे-विकसित करनेसे, फैलानेसे 
प्रभाव उत्पन्न करता है अत्त: प्रभावना करनेवाला है इसी लिये इसके ज्ञानकी 
अ्रभावनाके अप्रकषेंसे ( अर्थात्‌ ज्ञानकी प्रभावनाको वृद्धि न होनेसे ) 
होनेवाला बन्ध नही होता परन्तु निर्जेरा ही है। । 

भावाथे--प्रभावन्ाका बर्थ है प्रगट करना, उद्योत करना आदि; 
इसलिए जो निरन्तर अ्रस्याससे अपने ज्ञानको प्रगट करता है--बढ़ाता है 
उसके प्रभावना अ्रद्ध होता है । और उसके अप्रभावना कृत कर्मोका बंधन 
नही है, कर्मे रस देकर खिर जाता है-कड़ जाता है इसीलिये नि्जरा ही है। 
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(५) इस प्रकार अनेकान्त दृष्टिमें स्पष्टरूपसे सर्वाग व्याख्या कही 
जाती है। जहाँ व्यवहारनयसे व्याख्या की जाय वहाँ निर्जराका ऐसा बर्थ 
होता हैः---'आश्षिकरूपसे विकारकी हानि और पुराने कर्मोका खिर जाना, 
किन्तु इसमें “जो बुद्धिकी वृद्धि है सो निर्जरा है! ऐसा गर्भितरूपसे अर्थ 
कहा है । 

(६) अष्टपाहुडमें भावषामृतकी ११४ वी गाथाके भावाशेमें संवर, 
निर्जेरा तथा मोक्षकी व्याख्या निम्न प्रकार की है-- 


पांचवा सवर तत्त्व है। राग्र-हेष-मोहरूप जीवके विभावका न 
होना और दर्शन ज्ञानरूप चेतना भावका स्थिर होना सो संवर है, यह 
जीवका निज भाव है जौरः इससे पुढ़ल कर्म जनित भ्रमण दूर होता है । 
इस तरह इन तत्त्वोकी भावनामे आत्मचत्त्वकी भावना प्रधान है; इससे 
कर्मकी निर्जेरा होकर मोक्ष होता है । अ्रनुक्रमसे आत्माके भाव छुद्ध होना 
सो निजंरा तत्त्व है और सर्वेकर्मंका अभाव होना सो मोक्ष तत्त्व है । 


६--इस तरह संवर तत्त्वमे आत्माकी छुद्ध पर्याय प्रयट होती है 
और निर्जरा तत्त्वमे आत्माकी शुद्ध पर्यायकी वृद्धि होती है । इस शुद्ध पर्याय 
को एक छाब्दसे 'शुद्धोपयोग” कहते हैं, दो शब्दोसे कहना हो तो संवर और 
निजंरा कहते हैं श्रीर तीन शब्दोसे कहना हो तो 'सम्यग्दशंन ज्ञान चारिन! 
कहते हैं । सवर झौर निर्जेरामे आशिक शुद्ध पर्याय होती है ऐसा समभता । 

इस शाखत्रमे जहाँ जहाँ संवर और निर्जराका कथन हो वहाँ वहाँ 
ऐसा समभना कि आत्माकी पर्याय जिस अशमे शुद्ध होती है वह संवर-- 
निजेरा है। जो विकल्प राय या शुभभाव है वह सवर-चिजंरा नही ॥ 
परन्तु इसका निरोध होना और आशिक श्रशुद्धिका खिर जाना-भड़ जाना 
सो संचर-निर्जरा है । 

७--श्रज्ञानी जीवने अनादिसे मोक्षका वीजरूप सवर--निर्ज राभाव 
कभी प्रमट नही किया और इसका यथार्थें स्वरूप भी नहीं समझा । सवर-- 
निर्जरा स्वयं घमम है, इनका स्वरूप समझे बिना धर्म कैसे हो सकता है ? 
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इसलिये मुमुक्षु जीवोंकोी इसका स्वरूप समझना श्रावरयक है; आचारयंदेव 
इस अध्यायमें इसका वर्णोन थोड़ेमें करते हैं इसमें पहले संवरका स्वरूप 
वर्णन करते है । 


संवरका ऊक्षण 
ध्राखव निरोध: संवर; ॥१॥ 


अरथे---[. आऊ्रव सिरोघः ] आखसत्रवका रोकना सो [ खसंवबरः | 
संवर है श्रर्थात्‌ आत्मामें जिन कारणोंसे कर्मोका आख्रव होता है उच 
कारणोंको दूर करनेसे कर्मोका आना रुक जाता है. उसे संवर कहते है ॥ 

टीका 

१--संव रके दो भेद हैं-भावसंवर और द्रव्यसंवर । इन दोनोंकी 
व्याख्या भूमिकाके तीसरे फिकरेके (७) उपभेदमें दी है । 

२--संवर घर्म है; जीव जब सम्यग्दर्न प्रगट करता है तब संवय 
का प्रारम्भ होता है; सम्यग्दरॉनके बिना कभी भी यथार्थ संचर नहीं होता ! 
सम्थग्दशेन प्रगट करनेके लिये जीव, श्जीव, आख्रव, बन्घ, संवर, निर्जरा 
और मोक्ष इन सात तत्तबोंका स्वरूप यथार्थरूपसे खऔौर विपरीत अभिष्राय 
रहित जानना चाहिये । 

३--सम्यग्दशेंच भगट होनेके बाद जीवके आंशिक वीतरागभाव 
ओर आंशिक सरागभाव होता है; वहाँ ऐसा समभना कि वीतरागभावके 
द्वारा संवर होता है और सरागभावके द्वारा बन्ध होता है । 

४--वहुतसे जीव अहिंसा आदि शुभाखबको संवर मानते हैं किन्तु 
यह भूल है । झुभासख़वसे तो पृण्यबन्ध होता है। जिस भाव द्वारा बन्ध हो 
उसी भावके द्वारा संबर नही होता । 

५--आत्माके जितने अंशमें सम्यन्दर्शन है उतने अंशमें संवर है 
ओऔर बंध नहीं, किन्तु जितने शअ्रंशमें राग है उतने अंशमें बंध है; जितने 
अंशमे सम्यच्ज्ञान है उतने श्रंशमें संवर है, बंध नही किन्तु जितने अंशम्में 
राग्र है उतने अंशमें बंध है तथा जितने अंशर्में सम्यक्‌्चारिन् है उतने अंश 
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संवर है बन्ध नहीं; किन्तु जितने अ्रंशमे राग है उतने अंशमें बन्च है--- 
( देखो पुरुषार्थे सिद्धभू पाय ग्राथा २१२ से २१४ ) 
६-प्रश्न---सम्यग्दर्शन संवर है और बन्धका कारण नही तो 
फिर अध्याय ६ सुत्र २१ मे सम्यक्त्वको भी देवाग़ुकमेंके आासतँ्रवका कारण 
क्यों कहा ? तथा अध्याय ६ सूत्र २४ मे दर्शन विद्युद्धेसि तीर्थंकर कमेंका 
थ्राखव होता है ऐसा क्यों कहा ? 
उचर---तीर्थंकर नाम कर्ंका बन्ध चौथे ग़ुशस्थानसे आठवें 
ग्रुणस्थानके छटद्दु भाग पर्यत होता है और तीच ध्रकारके सम्यक्‍त्वको भुमि- 
कामे यह बन्ध होता है । वास्तवमे ( भ्रूतार्थेनयसे---निम्धयनयसे ) सम्य- 
गश्दशन स्वयं कभी भी बन्धका कारण नही है, किन्तु इस श्रूमिकामे रहे हुए 
रागसे ही बन्ध होता है । तीर्थंकर नामकर्मके बन्धक्रा कारण भी सम्य- 
प्रदर्शन स्वयं नही, परन्तु सम्यग्दशेनकी भ्रूमिकामे रहा हुआ राग वन्धचका 
कारण है। जहाँ सम्यग्दशंनको आख्रव या बन्धका कारण कहा हो चहाँ 
मात्र उपचारसे ( व्यवहार ) कथन है ऐसा सममकना, इसे अभृवार्थनयका 
कथन भी कहते हैं। सम्यग्शानके हारा नयविभागके स्वरूपको यथाथथे 
जाननेवाला ही इस कथनके श्राशयको अविरुद्धरूपसे समभता है । 
प्रश्ले जिस सूचका आधार दिया गया है उ्त सुत्रोकी टीकामे भी 
खुलासा किया है कि सम्यग्दर्शन स्वयं बन्धका कारण नही है । 
७--लिमग्धय सम्यग्दृष्टि जीवके चारित्र अपेक्षा दो प्रकार हैं--- 
सरागी और वीतरागी | उनमेसे सराग-सम्यग्दहष्टि जीव राग सहित हैं 
श्रतः रागके कारण उनके कर्म प्रकृतियोका आख्रव होता है और ऐसा भी 
कहा जाता है कि इन जीवोके सरागसम्यकत्व है, परन्तु यहाँ ऐसा सममभना 
कि जो राग है वह सम्यकत्वका दोष नही किन्तु चारित्रका दोप है । जिन 
सम्यस्दृष्ठि जोबोके निर्दोष चारित्र है उत्तके चीतराग सम्यकत्व कहा जाता 
है बास्तवमे ये दो जीवोके सम्यग्दर्शनमे भेद नही किन्तु चारिन्रके भेदकी 
श्रपेक्षासे ये दो भेद हैं । जो सम्यग्दष्टि जीव चारित्रके दोष सहित हैं उनके 
सरागम सम्यक्त्व है ऐसा कहा जाता है और जिस जीवके निर्दोष चारित्र है 
उनके वीतराग सम्यवत्व है. ऐसा कहा जाता है। इस तरह चारिच्रकी 
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सदोषता या निर्दोषताकी अपेक्षासे ये" मेद हैं | सम्यग्दशेव स्वयं संवर है 
झौर यह तो शुद्ध भाव ही है, इसीलिये यह आखव या बन्धका कारर 
नही है। 

संवरके कारण 


स ग़प्तिसमितिधर्मालुप्रेच्नापरा पहजयचा रित्रे: ॥२॥ 


झर्थ--][ गप्तिसमितिधर्मानुश्रेक्षापपीषहजयचारिचैः | तीन शुप्ति, 
पाँच समित्ति, दश घमें, बारह अलुप्रेक्षा, बावोस परीषहजय और पाँच 
चारित्र इन छह कारणोसे [ सः ] संवर होता है | 


टीका 


१---जिस जीवके सम्यग्दशंन होता है उसके ही संवरके ये छह 
काररा होते हैं; मिथ्याहृष्टिकि इन छह कारणोंमेंसे एक भी यथार्थ नहीं 
होता । सम्यग्दृष्टि गृहस्थके तथा साचुके ये छहों कारण यथासम्भव होते हैं 
( देखो पुरुषार्थ सिद्धचू पाय गाथा २०३ की टीका ) संवरके इन छह 
कारणोका यथार्थ स्वरूप समझे बिना संवरका स्वरूप सममनेमें भी 
जीवकी भूल हुये बिना नहीं रहती । इसलिये इन छह कारणोंका यथार्थे 
स्वरूप रुूमभना चाहिये 


२--शुप्तिका स्वरूप 

(१) कुछ लोग मन-वचन-कायकी चेष्ठा दूर करने, पापका चितवन 
न करने, मौच घारण करने तथा गमनादि न करनेको सुप्ति मानते हैं किन्तु 
यह ग्रप्ति नही है; क्‍योंकि जीवके मनमें भक्ति आदि प्रशस्त रागादिकके 
अनेक प्रकारके विकल्प होते हैं और वचन-कायकी चेष्टा रोकनेका जो भाव 
४ सो तो घुभ भवृत्ति है, प्रदुत्तिमें ग्रप्तिपता नहीं बनता । इसलिये वीतराग 
नाव होने पर जहाँ मन-वचन-कायकी चेष्टा नही होती वहाँ यथार्थ 
गप्ति है। यवार्थरीत्या शुप्तिका एक ही प्रकार है और यह वीतराग भावरूप 
हे निमित्तकी श्रपेक्षासे शुप्तिके ३ भेद कहे हैं। मन-वचन-काय ये तो 
पद दृच्य है, इसकी कोई क्रिया बन्य या अवन्धत्वका कारण नहीं है ॥ 
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वीतराग भाव होनेपर जीव जितने अ्ंशमे सन-वचन-कायकी तरफ नही 
लगता उतने अशयमे निश्चय ग्रुप्ति है और यही संवरका कारण है| 
( मोक्षमार्ग प्रकाशक से ) 


(२) जो जीव नयोके रागको छोडकर निज' स्वरूपमें गुप्त होता है 
उस जीवके ग़रुप्ति होती है । उन्नका चित्त विकल्प जालसे रहित झांत होता 
है और वह साक्षात्‌ अमृत रसका पान करते हैं । यह स्वरूप ग़ुप्तिकी शुद्ध 
क्रिया है। जितने श्रशमे वीतराग दशा होकर स्वरूपमे प्रवृत्ति होती है 
उतने अ्रंशमे गुप्ति है; इस दशामे क्षोम मसिटता है और अतीन्द्रिय सुख 
अनुभवमे आता है । ( देखो श्री समयसार कलश ६६ पृष्ठ १७५ ) 

(३) सम्यग्दशेन और सम्यच्ज्ञान पूर्वक लौकिक वांछा रहित होकरु 
थोगोंका यथार्थ भिग्रह करना सो ग्रुप्ति है । योगोक्े निमित्तसे आने वाले 
कर्मोका आना बंध पड जाना सो संवर है | (तत्त्वार्थेंसार अ० ६ गा० ५) 

(४) इस अध्यायके चौथे सूत्रमे ग्रप्तिका लक्षण कहा है इसमे 
बतलाया है कि जो 'सम्यक्‌ योग निग्नह' है सो ग्रप्ति है। इसमे सम्यक्‌ 
दाव्द अधिक उपयोगी है, वह यह बतलाता है कि विचा सम्यग्दशेनके 
योगोका यथार्थ निग्नह नही होता अर्थात्‌ सम्यग्दशंन पूर्वक ही योगोंका 
यथार्थ निग्रह हो सकता है।॥ 

> (५) प्रश्ष---भोग चौदहवें ग्रुणस्थानमे रुकता है, तेरहवें ग्र॒ुण- 
स्थान तक तो वह होता है, तो फिर नीचेकी भ्रृमिकावालेके योगका निग्नह' 
( गप्ति ) कहासे हो सकती है ? 
'उचर---भात्माका उपयोग मन, वचन, कायकी तरफ जितना 
न लगे उतना योगका निग्नह हुआ कहलाता है। यहा योग शब्दका श्रर्थे 
प्रदेशोंका कंपन! न सममना । श्रदेशोके कपनके निग्रहको ग्रुप्ति नही कहा 
जाता किन्तु. इसे तो अ्रकपता या शअ्रयोगता कहा जाता है; यह अयोग 
अवस्था चौदहवे ग्रुरास्थानसे प्रगट होती है और ग्रुप्ति तो चौथे ग्र॒णस्थानमें 
भी होती है ॥ 
<दे 
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(६) वास्तवमें आत्माका स्वरूप ( निजरूप ) ही परम मुप्ति है, 
इसीलिये आत्मा जितने अंशमें अपने शुद्धस्वरूपमें स्थिर रहे उतने अ्रंशरमें 
गुप्ति है [ देखो, श्री समयसार कलश १५८ | 

३-आत्माका वीतराग भाव एकरूप है औद निमित्तकी श्रपेक्षासे 
गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परीपहजय ओर चारित्र ऐसे प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
भेद करके सममाया जाता है; इन भेदोंके द्वारा भी अभेदता बतलाई है । 
स्वरूपकी श्रभेदता संवर निज राका कारण है । 


४-शुप्ति, समिति आदिके स्वरूपका वर्णोन चौथे सूचसे प्रारम्भ 
करके अनुक्रमसे कहेंगे ॥| २ ॥ 


निर्जरा और संदरका कारण 
तपसा निर्जंरा च ॥ ३ ॥ 


भ्रथें---[] तपसा ] तप से [ निर्जेरा च ] निर्जेरा होती है और 
संवर भी होता है 


दीका 


१-5 प्रकारके घमंमें तपका समावेश होजाता है तो भी उसे 


यहाँ प्रथकू कहनेका कारण यह है कि यह संचर और निजेरा दोनोंका 
कारण है ओर उसमें संवरका यह प्रधान कारण है। 


र-यहाँ जो तप कहा है सो सम्यक्‌ तप है, क्‍योंकि यह तप ही 
संवर निर्जेराका कारण है । सम्यग्हृष्टि जीवके ही सम्यकू तप होता है 
मिथ्याइष्टिके तपको बालतप कहते हैं और यह श्रास्नव है, ऐसा छंद 
अध्याय के १२ वें सूत्रकी टीकामें कहा है । इस सूचमें दिये गये “च” शब्दमें 
वालतप का समावेश होता है जो सम्यग्दशंन और श्रात्मज्ञानसे रहित हैं 
ऐसे जीव चाहे जितना तप करें तो भी उनका समस्त तप बालतप 
६ अर्थात्‌ भ्रज्ञानतप, सू्खंतावाला तप ) कहलाता है ( देखो समयसार 


योथा १५२ ) सम्यन्दशेंत पूवेक होने' वाले तपको में 
हि उत्तम' तपके रूपमें इस 
अध्यायके छट्ठ सूचमें वर्णन किया है । फ 
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(२) तपका अर्थ 

श्री प्रवचनसारकी गाथा १४ में तपका अर्थ इस तरह दिया है--- 
पस्वरूपविश्वांत निस्तरंग चेतन्यश्रतपनाच्च तपः अर्थात्‌ स्वरूपमे विश्वात, 
तरंगोसे रहित जो चेतनन्‍्यका प्रतपन है सो तप है ।! 

४--तपका स्वरूप और उस सम्बन्धी होनेवाली भूल 

(१) बहुतसे अनशनादिको तप मानते हैं और उस तपसे निर्जरा 
मानते हैं, कितु बाह्य तपसे निजेरा नही होती, निज राका कारण तो 
छुद्धोधयोग है । शुद्धोपयोगमें जीवकी रमणाता होने पर अ्रनशनके विना 
जो शुभ अशुभ इच्छा का निरोध होता है! सो सवर है । यदि वाह्य दुःख 
सहन करनेसे निर्जंरा हो तो तिर्यंचादिक भो भ्रूख प्यासादिकके दुःख सहन 
करते हैं इसीलिये उनके भी निर्जेरा होनो चाहिये । ( मो० श्र० ) 

(२) प्रश्च--तियँचादिक तो प्राधीनरूपसे भूख प्यासादिक सहन 
करते हैं किंतु जो स्वाधीनतासे घर्की बुद्धिति उपवासादिरूप तप करे उस 
के तो निजंरा होगी न ? 

उचर--घधर्मकी बुद्धिसे बाह्य उपवासादिक करे किल्तु वहाँ शुभ, 
अशुभ या छुद्धरूप जेसा उपयोग परिणमता है उसीके अनुसार बंच या 
निजंरा होती है । यदि अछ्ुभ या शुमरूप उपयोग हो तो वघ होता है और 
सम्यग्दश न पूर्वक छुद्दोपयोग हो तो घम्मं होता है। यदि वाह्य उपवाससे 
निरजरा होती हो तो ज्यादा उपचासादि करनेसे ज्यादा निर्जररा हो और 
थोडे उपवासादि करनेसे थोड़ी निर्जरा होगी ऐसा नियम हो जायगा ठचा 
निर्ज राका मुख्य कारण उपवासादि ही हो जायगा कितु ऐसा चही होता, 
क्योकि बाह्य उपवासादि करने पर भी यदि दुष्ट परिणाम करे तो उसके 
निर्जेरा कैसे होगी ? इससे यह सिद्ध होता है कि अ्रद्युभ, शूभ या घशुद्ध- 
रूपसे जैसा उपयोगका परिणमन होता है उसीके अनुसार बंध या निर्जटा 
होती है इसीलिये उपवासादि तप निर्जराके मुख्य कारण नही हैं, हे किन्चु 
अहम तथा शुभ परिणाम तो बन्धके कारण हैं ओर शुद्ध पर्रिणाम 


निर्जराका कारण है। 


(३) प्रकश्ष---यदि ऐसा है तो सूत्रमें ऐसा क्यों कहा कि तपसे 
भी निज्ेरा होती है । 


उचर---वाह्य उपवासादि तप नही किन्तु तपकी व्याख्या इसश्रकार 
है कि 'इच्छा मिरोधस्तपः अर्थात्‌ इच्छाकों रोकना सो तप है । जो चुभ 
अशुभ इच्छा है सो तप नही है किन्तु घुभ-अशभ इच्छाके दूर होनेपर जो 
दुद्ध उपयोग होता है सो सम्यक्‌ तप है श्रीर इस तपसे ही निर्जेरा होती है । 


(७) प्रश्न---आहारादि लेनेरूप अ्रशुभ भावकी इच्छा दूर होनेपद 
तप होता है किन्तु उपवासादि या प्रायविचत्तादि दुभ कार्य है इसकी 
इच्छा तो रहती है न ? 


उचर---ज्ञानी पुरुषके उपवासांदिकी इच्छा नहीं कितु एक शुद्धो- 
पयोगकी ही भावना है। ज्ञानी पुरुष उपवासादिके कालमें घछुद्धोपयोग 
बढ़ाता है, कितु जहाँ उपवासादिसे शरीरकी या परिणामोंकी शिथिलताके 
ह्वारा शुद्धोपपोग शिथिल होता जानता है वहाँ आहारादिक ग्रहण करता 
है । यदि उपवासादिसे ही सिद्धि होती हो तो श्री अजितनाथ आदि लेईस 
तीर्थंकर दीक्षा लेकर दो उपवास ही क्‍यों घाररणा करते ? उनकी तो झतक्ति 
भी बहुत थी, परन्तु जेंसा परिणाम हुवा वैसे ही साधनके हारा एक चीत- 
राग छुद्घधोपयोगका अभ्यास किया । ( मो० पभ्र० प्रृ० ३३६ ) 


(४) प्रश्च---यदि ऐसा है तो भ्रनशनादिककी तप संज्ञा क्‍यों 


कही है ॥ 


उचर----अनशना दिकको बाह्य तप कहा है। बाह्य गर्थाव्‌ बाहरमें 
दूसरोंको दिखाई देता है कि वह तपस्वी है। तथापि वहाँ भी स्वयं जैसा 
अंतरंग परिणाम करेगा बवेसा ही फल प्राप्त करेगा | शरोरकों क्रिया 
जीवको कुछ फल देनेवाली नही है । सम्यग्दृष्टि जीवके वीतेरागता बढतो 


है वही सच्चा ( यथाथें ) तप है। अनशनादिकको साच निमित्तकी अपेक्षा 
से 'तप' सज्ञा दी गई है । 
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४--तपके फलके बारेमें स्पष्टीकरण 
सम्यग्दष्टिकि तप करनेसे निर्जरा होती है और साथमें पुण्यकर्मेका 
बन्ध भी होता है परन्तु ज्ञानी पुरुषोके तपका प्रधान फल निजेरा है इसी - 
लिये इस सूत्रमे ऐसा कहा है कि तपसे निर्जंरा होती है। जितनी तपमे 
न्यूनवा होती है उतना पुण्यकर्मेंका बन्ध भी हो जावा है; इस अपेक्षासे 
पुण्यका बन्ध होना यह तपका गौण फल कहलाता है । जैसे खेती करनेका 
प्रधान फल तो धान्य उत्पन्न करना है, किन्तु भूसा श्रादि उत्पन्न होना यह 
उसका गौणफल है उसीप्रकार यहाँ ऐसा समभना कि पम्यग्दृष्टिके तपका 
जो विकल्‍प आता है वह रागरूप होता है अतः उसके फलमे पुण्य बन्ध हो 
जाता है और जितना रामग्र ट्रृटकर ( दुर होकर ) वीतरागभाव-शुद्धोप- 
योग बढ़ता है वह निर्जराका कारण है। आहार पेटमे जाय या न जाय 
चह बन्ध या निर्जेराका कारण नही है क्योकि यह परब्रव्प है ओर परद्रव्य 
का परिणमन आत्माके आधोन नहो है इसीलिये उसके परिणामनसे आत्मा 
को लाभ नुकसान नही होता । जीवके अपने परिणामसे ही लाभ या 
चुकसान होता है । 
६--श्रध्याय ८ सूत्र २३ मे भी निर्जेरा सम्बन्धी वर्णन है अतः 
उस सूत्रकी टीका यहाँ भी बाँचना । तपके १२ भेद बतलाये हैं इस संवधी 
विद्येष स्पष्टीकरण इसी अध्यायके १९-२० वें सूत्रमे किया गया है अतः 
चहाँसे देख लेना ॥॥३॥। 
गुप्तिका लक्षण और भेद 


सम्यग्योगनिग्रहों छ॒प्तिः ॥०॥ 
अर्थ---[ सम्पफ योगनिग्नहों | भले प्रकार योगका निग्नह करवा 


सौ [ ग्रुप्तिः | यृप्ति है 4 
टीका 

१---इस सूत्रमें सम्यक्‌ दाव्द बहुत उपयोगी है, वह यह वतलाता 

है कि सम्यरदरदयानपूर्वक ही ग्रप्ति होती है; अज्ञानीके ग्रुप्ति नही होती । तथा 


६६२ मोक्षयाय्र 


सम्यक्‌ शब्द यह भी बतलाता है कि जिस जीवके भ्रुप्ति होती है उस जीवके 
विषय सुखकी श्रभिलाषा नहीं होती । यदि जीवके संक्लेशता ( जाकुलता ) 
हो तो उसके गुप्ति नहीं होती । दूसरे सूत्रकी टीकामें ग्रुप्तिका स्वरूप 
बतलाया है वह यहाँ भी लाग्रू होता है ॥ 


२, गशुप्तिकी व्याख्या 


(१) जीवके उपयोगका मनके साथ युक्त होना सो मनोयोग है, 
वचन्तके साथ युक्त होना सो वचनयोग है और कायके साथ युक्त होना सो 
काययोग है तथा उसका अभाव सो अलुक्रमसे मनग़ुप्ति, वचनमुप्ति और 
कायमुप्ति है इस तरह निमित्तके अभावकी अपेक्षासे ग्रप्तिके तीन भेद है । 


पर्यायमें छुद्धोपयोगकी हीनाधिकता होती है तथापि उसमें छुद्ध ता 
तो एक ही प्रकारकी है; निमित्तकी श्रपेक्षासे उसके अनेक भेद कहे जाते हैं | 


जब जीव वीतरागभावके द्वारा श्रपनी स्वरूप गुप्तिमं रहता है तब 
सन, वचच और कायकी ओरका आश्रय छूट जाता है, इसीलिये उसकी 
नास्तिकी अ्पेक्षासे तीन भेद होते हैं, ये सब भेद निमित्तके हैं ऐसा जानना । 


(२) सर्दे-सोह-रागह् षको दूर करके खंडरहित अद्वेत परम चैतन्यमें 
भलीभमाँति स्थित होना सो निः्धयसनोगुप्ति है; सस्पूर्रो असत्यभाषाको इस 
तरह स्थागना कि ( अथवा इस तरह मौनब्रत रखना कि ) पूतिक द्रब्यमें, 
परसूतिक द्वव्यमें या दोनोंमें चचनकी प्रवुत्ति रे और जीव परमचेतन्यमें 
स्थिर हो सो निम्धयवचनगुप्ति है। संयमघारी झुनि जब अपने चैतन्यस्वरूप 
चेतन्यशरीरसे जड़ दारीरका भेदज्ञान करता है ( श्र्थात्‌ शुद्धात्माके 
प्रसमुभवमे लोन होता है ) त्तब अंतरंगमें स्वात्माको उत्कृष्ट सूर्तिकी निश्चलता 
होना सो कायगुप्ति है। ( नियमसार गाथा ६६-७० और टीका ) 


(३) अनादि जअज्ञानी जीवोंने कभी सम्यग्ग॒प्ति घारण नही की । 
अनेकबार द्रव्यलिगी मुत्रि होकर जीवने शुभोपयोगरूप भ्रुप्ति--समिति 
ऊादि निरतिचार पालन की किन्तु वह सम्यक्‌ न थी । किसी भी जीवको 
सम्यवशेन प्राप्त किये बिना सम्यन्युप्ति नही हो सकती और उसका भव 


अमर दूर नहीं हो सकता । इसलिये पहले सम्यग्दर्शन प्रयट करके ऋम- 
क्रमसे आगे बढ़कर सम्यग्मुप्ति प्रगट करनी चाहिये । 

(४) छठे गुणस्थानवर्ती साधुके शुभभावरूप गर॒प्ति भी होती है इसे 
व्यवहार गर॒प्ति कहते हैं, किन्तु वह झात्माका स्वरूप नही है, वह शुभ 
विकल्प है इसीलिये ज्ञानी उसे हेयरूप समभते हैं, क्योंकि इससे वनन्‍्च होता 
है, इसे दूर कर साधु निर्विकल्पदश्ामे स्थिर होता है; इस स्थिरताको 
निम्धयगुप्ति कहते हैं; यह निमश्चयगुप्ति सवरका सच्चा कारण है हा 

दूसरे सूचरमें संवरके ६ कारण बतलाये हैं, उनमेसे शुप्तिका वर्णोन 
पूर्णो हुआ अब समितिका वर्णांन करते है । 


समितिके ४ भेद 
ईरयाभाषेषणादाननि्षेपोत्सगाः समितयः ॥५५। 


श्र्थ--[ ईर्याभाषंबणादाननिक्षेपोत्स्गा: | सम्यक्‌ू ईर्या, सम्यक्‌ 
भाषा, सम्यक्‌ ऐषरणा, सम्यक्‌ू आदाननिक्षेप और सम्यक्‌ उत्सगें---ये पाँच 
[ समितयः ] समिति हैं ( चौथे सूत्रका 'सम्यक्‌” शब्द इस सूचमे भी लागु 


ग्रैता है 
कप ज टीका 


१-समितिका स्वरूप और उस सम्बन्धी होनेवाली भूल 

(१) अनेकों लोग परजीवोंकी रक्षाके लिये यत्ताचार प्रवृत्तिको 
समिति मानते है, किन्तु यह ठीक नही है, क्योकि हिसाके परिणामोसे तो 
पाप होता है, और यदि ऐसा माना जावे कि रक्षाके परिणामोसे संवर 
होता है वो फिर पृण्यबन्धका कारण कौन होगा ? पुनश्य एपरणाः समितिमे 
भी यह अर्थ घटित नहीं होता क्योकि वहाँ तो दोष दुर होता है किन्तु 
किसी पर जीवकी रक्षाका प्रयोजन नद्दी है 

(२) अश्न----वो फिर समितिका यथार्थ स्वरूप क्‍या है ? 

उचर---झछुनिके किंचित्‌ राग होने पर गमनादि क्रिया होती है, 
वहाँ उस क्रियामें अति झासक्तिके अभावसे उनके प्रमादरूप प्रवृत्ति नहीं 
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होती, तथा दूसरे जीवॉको दुःखी करके अपना गमनाविरूप प्रयोजन नहीं 
साधते, इसीलिये उनसे स्वयं दया पलती है, इसी रूपमें यथार्थ समिति है ॥ 
( देखो मोक्षमार्गं प्रकाशक देहली पृष्ठ ३३५ ) 


झ---अभेद उपचाररहित जो रत्ननत्रयका मार्ग है, उस मार्गेरूप 
परम धर्म ढ्वारा अपने आत्म स्वरूपमें 'सम' श्रर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकारसे 'इता' 
गमन ठथा परिणमन है सो समिति है। अथवा-+-- 


ब--स्व आत्माके परम तत्वमें लीन स्वाभाविक परभज्ञानादि 
परम घर्मोकी जो एकता है सो समिति है । यह समिति संवर-निज्जेरारखूप 


है । ( देखो श्री नियमसार गाथा ६१ ) 


(३) सम्यग्दृष्टि जीव जानता है कि आत्मा परजीवका घात नहीं 
कर सकता, परद्वग्योंका कुछ नहीं कर सकता, भाषा बोल नहीं सकता, 
शरीरकी हलन-चलनादिरूप क्रिया नही कर सकता, शरीर चलने योग्य हो 
तब स्वयं उसकी क्रियाचती शक्तिसे चलता है, परमाणु भाषारूपसे परिण्ण- 
भनेके योग्य हो तब स्वयं परिणमता है, पर जीव उसके आयुकी योग्यताके 
अनुसार जीता या मरता है, लेकिन उस कार्येके समय अपनी योग्यतानुसार 
किसी जीवके राग होता है, इत्तना निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है, इसीलिये 


भसिभित्तकी अपेक्षासे समितिके पाँच भेद होते हैं, उपादान शअ्रपेक्षा तो मेद 
नही पड़ता । 


(४) भुप्ति निद्धत्ति स्वरूप है और समिति प्रवृत्ति स्वरूप है। 
सम्यर्दंटिको समितिमें जितने अंशर्में वीतरागभाव है उतने अंशरमें संवर 
हे और जितने अंशर्मे राग है उतने अंशरमे बन्‍्ध है । 


(५) मिथ्याहृष्टि जीव तो ऐसा मानता है कि मैं पर जीवोंको बचा 
सकता हूँ तथा मैं पर द्वव्योंका कुछ कर सकता हूँ, इसीलिये उसके समिति 
होती ही नही। द्रव्यलिगी म्ुनिके शुभोपयोगरूप समिति होती है किन्तु वह 
सम्यक्‌ समिति नहीं है और संवरका कारण भी नहीं है; पुनम्य वह तो 
छुभोपयोगको घर््में मानता है, इसोलिये वह मिथ्यात्वी है । 
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२--पहले समितिकों आख्रवरूप कहा था और यहाँ संबरररूप कहा 
है, इसका कारण बतलाते है--- 
छट्ट अध्यायके ५ वे सूत्रमे पत्चीस प्रकारकी क्रियाओफोीं आखव 
का कारण कहा है; वहाँ गसन आदिमे होनेवाली जो छुभरागरूप क्रिया है 
सो ईर्यापथ क्रिया है और वह पाँच समितिरूप है ऐसा बतलाया है औरा 
उसे बंधके कारणोमे गिना है। परन्तु यहाँ समितिको संवरके कारणमें 
गरिना है, इसका कारण यह है कि, जैसे सम्प्रग्हष्टिके वीवरागताके अनुसार 
पाँच समिति सवरका कारण होती है वैसे उसके जितने अश्रशमे राग है 
उतने अंशमें वह श्राख्वका भी कारण होती है । यहाँ सवर अधिकारमे 
संवरकी भुर्यता होनेसे समितिको संवरके कारणखणरूपसे वर्णान किया है 
झौर छट्ट अध्यायमे आ्राख़वकी मुख्वता है अतः वहाँ समितिमें जो राय है 
उसे आस्रव के कारणरूपसे वर्संत किया है । 
३--उपरोक्त श्रमाणानुसार समिति वह चारित्रका मिश्रभावरूप 
है ऐसा भाव सम्यग्दष्ठिकि होता है, उसमे आंशिक वीतरागता है और 
आंशिक राग है । जिस अंशमे वीतरागता है उस श्रशके द्वारा तो सवर ही 
होता है श्रौर जिस अश्रंशमें सरागता है । उस अ्रंशके द्वारा बध हो होता 
है । सम्यग्दष्टिके ऐसे मिश्ररूप भावसे तो सवर और बध ये दोनों कार्ये 
होते हैं कितु अकेले रागके द्वारा ये दो कार्य नही हो सकते; इसीलिये 
“अकेले प्रशस्त राग” से पुण्याश्षव भी मानना और संवर निर्जेरा भो 
माचना सो भ्रम है । मिश्ररूप भावमें भी यह सरामता है और यह वोतच- 
रागता है ऐसी यथार्थ पहिचान सम्यग्हृष्टिके हो होती है, इसीलिये वे 
झ्रवशिष्ट सरागभावको हेयरूपसे श्रद्धान करते हैं । मिथ्याहष्टिके सरागभाव 
झौर घीतरागमावकी यथार्थ पहिचान नही है, इसी लिये वह सरागसावमे 
संवरका भ्रम करके प्रशस्त रागरूप कार्योको उपादेयरूप श्रद्धान करता 
है । ( सो० प्रकाशक-पष्ठ ३३४-३५ ) 
४---समितिके पांच भेद 
जब साधु ग़ुप्तिखप प्रवर्तंतमे स्थिर नही रह सकते तब वे ईर्या, 
भाषा, एबरणा, आदान निद्तैप और उत्सगे इन पाँच समितिमे प्रवर्तंते हैं, 


८७४ 
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उस समय असंयमके निमित्तस्ते बन्धनेवाला कर्म नहीं बच्चता सो उतना 
संवर होता है । 
यह समिति झुति और श्रावक दोनों यथायोग्य पालते हैं । 
( देखो पुरुषार्थ सिद्धू पाय गाथा २०३ का भावार्थ ) 
पाँच समितिकी व्याख्या निम्तप्रकार हैः--- 
ईर्यासमिति---चार हाथ आगे भूमि' देखकर शुद्धमार्ग में चलना । 
भाषासमिति---हित, मित और प्रिय वचन बोलना । 
एपणासमिति---श्रावकके घर; विधिपूर्वक दिनमें एक ही बार 
निर्दोष आहार लेना सो एषणासमित्ति है । 
आदाननित्तेपलमिति---सावधानी पूर्वक निर्जंतु स्थानकों देखकर 
वस्तुको रखना, देना तथा उठाना । 
उत्सग समिति--- जीव रहित स्थानमें मल-सम्त्रादिका क्षैपषण करना | 
यह व्यवहाण व्याख्या है; यह मात्र निमित्त नैमसित्तिक सस्बन्ध 
बतलाती है, परन्तु ऐसा नही समझना कि जीव पर द्रव्यका कर्ता है और 
पर द्रव्यकी अवस्था जीवका कम है ॥। ५ ॥ 
दूसरे सूत्रमें संवरके ६ कारण बतलाये है, उनमें से ससिति ओऔर 
गुप्तिका वणुन पू्ों हुआ । अब दह्य धर्मेका वर्णन करते है। 
४ दश धर्म 
उत्तमक्तमामादवाज॑वशोचसत्यसंयमतपस्त्यागाकिचन्य 


बल्यचर्याणि धर्म: ॥ ६ ॥ 
उत्तमक्षमाभादेंवाजेवशोचसत्यसंयमतपस्त्यागाकिचन्य- 
ब्रह्मचर्यारिय ] उत्तम' क्षमा, उत्तम' भादेव, उत्तम आजंब, उत्तम झोच, 
उत्तम सत्य, उत्तम सयम, उत्तम' तप, उत्तम त्याग, उत्तम आर्किचन्य गौर 
उत्तम ब्ह्मचयें ये दश ; घर्माः ] घम हैं । 
टीका 
३१. प्रश्न---ये दक्ष श्रकारके धर्म किसलिये कहे ? 
उचर---भ्रद्धत्तिको रोकनेके लिये प्रथम ग्रुप्ति बतलाई; उस गुप्तिमें 


अ्र्थ--- | 
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भ्रद्धत्ति करनेमें जब जीव असमर्थ होता है तब प्रवृत्तिका उपाय करनेके 
लिये समिति कट्टी । इस समितिमे प्रवर्तनेवाले सुनिको प्रमाद दूर करनेके 
लिये ये दद प्रकारके धर्मं बतलाये हैं । 


२--इस सूत्रमें बतलाया गया उत्तम” शब्द क्षमा आदि दशों 
घ॒र्मो को लागू होता है, यह ग्रशवाचक शब्द है । उत्तम क्षमादि कहनेसे 
यहाँ रागरूप क्षमा न लेना किन्तु स्वरूपकी प्रतीति सहित क्रोधादि 
कषायके अभावरूप क्षमा समम्कना | उत्तम क्षमादि गुण प्रगट होनेपर 
क्रोधादि कषायका श्रभाव होता है, उसीसे आश्रवकी निदृत्ति होती है 
श्रर्थाद्‌ संचर होता है । 

३-धर्मका स्वरूप और उस सम्बन्धी होनेवाली भूल 

जिसमे न राग हेष है, न पुण्य है, न कषाय है, न न्यून-अपूर्यण है 
और न विकारित्व है ऐसे पूर्णा वीतराग ज्ञायकमात्र एकरूप स्वभावकी 
जो प्रतीति लक्ष-ज्ञान श्रौर उसमें स्थिर होना सो सच्चा धर्म है, यह 
वीतरागकी आज्ञा है । 

बहुतसे जीव ऐसा मानते हैं कि बंधादिकके भयसे अथवा स्वर्ग 
मोक्ष की इच्छासे क्रोधांदि न करना सो धर्म है । परन्तु उनको यह मान्यता 
मिथ्या है--अ्रसत्‌ है क्योकि उनके क्रोधादि करनेका अभिष्राय तो दूर 
नही हुआ । जेसे कोई मनुष्य राजादिकके भयसे या महन्तपनके लोभसे 
परस्ती सेवन नही करता तो इस कारणसे उसे त्यागी नहीं कहा जा 
सकता; इसी प्रमाणसे उपरोक्त मान्यता वाले जीव भी क्रोघादिकके त्यागी 
नही हैं, और न उनके घर्में होता है । ( मो० प्र० ) 

प्रश्च---तो क्रोधादिकका त्याग किस तरह होता है ? 

उचर---पदार्थे इष्ट-अनिष्ट मालूम होनेपर क्रोघादिक होते हैं। 
तल्वज्ञानके अभ्याससे जब कोई पदार्थ इष्ट-अनिष्ट मालूम न हो तव क्रोचा- 
दिक स्वयं उत्पन्न नही होते और तभी यथार्थ घर्म होता है । 

४-- क्षमादिककी व्यारझिया निम्नप्रकार हैः--- 
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(१) क्षमा--निंदा, गाली, हास्य, अनादर, मारता, द्टरीरका 
घात करने आदि होनेपर अथवा ऐसे प्रसंगोंको निकट शभ्राते देखकय 
भावोंमें मलिनता न होना सो क्षमा है । 

(५) मार्देब--जाति आदि आठ प्रकारके मदके आावेशसे होनेवाले 
अभिमानका अभाव सो मार्देव है अथवा मैं परद्रव्यका कुछ भी कर सकता 
हैं ऐसी मान्यतारूप अहंकारभावको जड़मुलसे उखाड़ देना सो मार्देव है । 


(३) आजूव---माया-कपट्से रहितपन, सरलता-सीधापन को 
जअजंब कहते हैं । 


(७) शौच---लोभसे उत्क्ृष्टल्पसे उपराभ पाना-निदृत्त होना 
सो शौच-पवित्रता है । 
(४) सत्य---सत्‌ जीवोंमें-प्रशंसनीय जीवोंमें सा वचन ( सरल 
वचन ) बोलनेका जो भाव है सो सत्य है । 
[ प्रश्च---उत्तम सत्य और भाषा समिति में क्‍या अन्तर है ? 
बे उत्तर---समितिरूपमें प्रवर्तते वाले झुनिके साध्षु शौर असाधु 
कि शअ्रति वचन व्यवहार होता है श्रोर वह हित, परिमित वचन है । 
उस मुनिको शिष्य तथा उनके भक्त ( श्रावकों ) में उत्तम' सत्य ज्ञान, 
चारित्रके लक्षणशादिक सीखने-सिखानेमे अधिक भाषा व्यवहार करना 
पड़ता है उसे उत्तम' सत्य घर्में कहा जाता है ।] 
(६) संयम---समितिमें प्रवर्तनेवाले छुनिके प्रारिणयोंकोी पीड़ा न 
पहुँचाने-करनेका जो भाव है सो संयम' है । ह 


(७) तप---भावकर्सेका नाश करनेके लिये स्व की शुद्धताके 
प्रतपन को तप कहते हैं । 


(८) त्थाग---संयमी जीवोंको योग्य-ज्ञानादिक देना सो त्याग है । 


(९) आक्िचन्य----विद्यमान शरीरादिकमें सी संस्कारके त्यागके 
लिये “यह मेरा है? ऐसे अनुरागको निद्वत्तिको आकिचन्य कहते हैं । आत्मा 
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स्वरूपसे भिन्न ऐसे शरीरादिक में या रागादिकरमें ममत्वरूप परिणामोंके 
झभावको आर्किचन्प कहते है । 

(१) ब्रह्मचय---ख्री साचका त्यायकर अपने आत्म स्वरूपमें लोन 
रहना सो ब्रह्मचयें है। पूव॑मे भोगे हुये स्थियोंके भोगका स्मरण तथा' 
उसकी कथा सुननेके त्यागसे तथा स्लियोंके पास बैठनेके छोड़नेसे और 
स्वच्छंद प्रवृत्ति रोकनेके लिये ग्रुरुकुलमे रहनेसे पूर्ण रूपेण ब्रह्मचर्य पलता 
है । इन द्चों शब्दोमें “उत्तम” शब्द जोड़ नेसे “उत्तम क्षमा आदि दश धर्मे 
होते है । उत्तम क्षमा श्रादि कहनेसे उसे शुभ रागरूप न समभ्ना किन्तु 
कषाय रहित झुभभावरूप समभना । ( स० सि० ) 

५४-दश प्रकारके धर्मोका वर्णन 

क्षमाके निम्न प्रकार ५ भेद हैं:--- 

(१) जैसे स्वयं निर्बल होनेषर सबलका विरोध नहीं करता, उसी 
प्रकार 'यदि मैं क्षमा करू तो मुझे कोई परेशान नः करेगा” ऐसे भावसे 
क्षमा रखना । इस क्षमामे ऐसी प्रतीति न हुई कि मैं क्रोध रहित शायक 
ऐसा च्रिकाल स्वभावसे शुद्ध हूँ किन्तु प्रतिकुलताके भयवश सहन करनेका 
राग हुआ इसीलिये वह यथार्थ क्षमा नही है, घर्में नही है । 

(२) यदि मैं क्षमा करू तो दूसरी तरफसे झुके चुकसान न हो 
कितु लाभ हो-ऐसे भावसे सेठ आदिके उलाहनेको सहन करे, प्रत्यक्षमे 
क्रोध न करे, किन्तु यह यथार्थ क्षमा नही है, धर्म नही है । 

(३) यदि मैं क्षमा करू तो कर्मंबंघत रुक जायगा, क्रोध करनेसे 
नीच गतिमें जाना पड़ेगा इसलिये क्रोध न करू-ऐसे भावसे क्षमा करे 
किन्तु यह भी सच्ची क्षमा नही है, यह घर्मे नही है, क्योकि उसमे भय 
है, किन्तु नित्य ज्ञातास्वरूप की निर्मेयवा-निःसंदेहता नही है । 

(४) ऐसी वीतरागकी आज्ञा है कि क्रोधादि नहीं करना, इसी 
प्रकार छासख्रमे कहा है, इसलिये मुफ्े क्षमा रखना चाहिये, जिससे मुमके 
पाप नही लगेगा औद लाभ होगा-ऐसे भावसे शुभ परिणाम रखे और उसे 
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वीतरागकी आज्ञा माने किन्तु यह यथार्थ क्षमा नहीं है; क्योंकि यह 
पराधीन क्षमा है, यह धर्म नही है । 


(५) सच्ची क्षमा” अर्थात्‌ 'उत्तम क्षमा का स्वरूप यह है कि 
आत्मा अविनाशी, अबधघ, निर्मेल ज्ञायक ही है, इसके स्वभावमें शुभाशुभ 
परिणाम' का कर्द त्व भी नही है । स्वयं जैसा है वैसा स्व को जानकर, 
मानकर उसमें ज्ञाता रहना-स्थिर होना सो वीतरागकी भाज्ञा है और यह 
चर्म है । यह पांचवी क्षमा क्रोधमें युक्त न होना, क्रोषका भी ज्ञाता ऐसा 
सहज अकयषाय क्षमा स्वरूप निज स्वभाव है । इसप्रकार निर्मेल विवेककी 
जागुति द्वारा छुद्धस्वरूपमें सावधान रहना सो उत्तम' क्षमा है ॥ 


नोट--जैसे क्षमाके पांच भेद बतलाये तथा उसके पाचरवों प्रकारको 
उत्तम क्षमाधघर्म बतलाया, उसी प्रकार मादंव, आजेव, आदि सभी धर्मोर्मि 
थे पांचों प्रकार समभना और उन प्रत्येकमें पांचवां भेद ही धर्म है ऐसा 
सममभना । 
६-क्षमाके शुभ विकल्पका मै कर्ता नहीं हूँ ऐसा सममकर राग- 
इेषसे छुटकर स्वरूपकी सावधानी करना सो स्व की क्षमा है स्व सन्मुखता 
के अनुसार रागादिकी उत्पत्ति न हो वही क्षमा है ।॥ 'क्षमा करना, सरलता 
रखना” ऐसा निमित्तकी भाषामें बोला तथा लिखा जाता है, परन्तु इसका 
अर्थे ऐसा समभना कि छुभ या शुद्ध परिणाम करनेका विकल्प करना सो 
भी सहज स्वभावरूप क्षमा नही है ॥ “मैं सरलता रखू, क्षमा करू” ऐसा 
भंगरूप विकल्प राग है, क्षमा धर्म नही है, क्योंकि यह पुण्य परिणाम भी 
बंघभाव है, इससे अबंध अरागी मोक्षमार्गरूप धर्म नहीं होता और पुण्यसे 
मोक्षमार्गमें लाभ-या पुष्टि हो ऐसा भी नहीं है ॥ ६ - 
दूसरे सूत्रमें कहे गये संवर के छह कारणों मेसे पहले तीन कारणों 


का कह पूर्ण हुआ । अब चोथा कारण बारह शअनुप्रेक्षा हैं, उनका वर्णन 
करते हैं । 


हा .__._ बारह आलुग्रेक्षा 
आंनत्याशरणसंसारेकतान्यत्ाशुच्याखवसंवर निर्जरा 
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९ त्निँ > 
लोकबोधिदुल॑भधर्मस्वाख्यातत्त्वानुचिंत॒नमनुप्रेत्षा।॥ ज। 
झर्य--[ अनित्याशरणसंसारेकत्वान्यत्वाशुच्य्राल्चसंवरनिजंरा- , 
लोकबोधिदुर्लंभधमंस्वाख्यातत्््वानूचितनं ] अनित्य, अशरण, संसार, एकत्व, 
अ्न्यत्व, अशुचि, आख्रव, संवर, निर्जररा, लोक, बोधिदुर्लंभ और धर्म॑ इन 
बारहके स्वरूपका बारंबार चितवन करना सो [शनुप्रेक्षा:] अनुप्रेक्षा है । 
टीका 
१-कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि अनित्यादि चितवनप्ते शरीरादिको 
बुरा जान-हितकारी न जान उससे उदास होना सो शअनुप्रेक्षा है, कितु यह 
ठीक नही है; यह तो जंसे पहले कोई मित्र था तब उसके प्रति राग था 
ओर बादमे उसके अवगुण देखकर उदासीन हुआ उसी प्रकार पहले 
शधरीरादिकसे राय था किन्तु बादसे उसके अनित्यत्व आदि अवगुण देखकर 
उदासीन हुआ, इसकी यह उदासीनता द्वेषरूप है, यह यथार्थ अनुप्रेक्षा 
नही है | ( मो० प्र० ) 
प्रश्न---वो यथार्थ अनुप्रेक्षाका स्वरूप क्‍या है ? 
उचर----जे सा स्व का-आत्माका और दारीरादिकका स्वभाव है 
वैसा पहचान कर भ्रम' छोड़ना और इस शरोरादिकको भला जानकर 
राग न करना तथा बुरा जानकर हेष न करना; ऐसी यथार्थ उदासीनता 
के लिये अनित्यत्व श्रादिका यथार्थे चितवन करना सो ही वास्तविक अनु- 
प्रेक्षा है। उसमे जितनी वीतरागता बढती है उतना संवर है और जो 
राग रहता है वह बंधका कारण है | यह भनुप्रेक्षा सम्यन्दृष्टिके ही होती है 
क्योंकि यहीं सम्यक्‌ अनुप्रेक्षा बतलाई है । श्रनुप्रेक्षाका अर्थ है कि आत्माको 
अनुसरण कर इसे देखना ! 
२-जैसे अग्निसे तपाया गया लोहेका पिंड त्तन्‍न्मय ( अग्तिमय ) 
हो जाता है उसी प्रकार जब आत्मा क्षमादिकमें तन्‍्मय हो जाता है तब 
क्रोधादिक उत्पन्न नही होते । उस स्वरूपको प्राप्त करनेके लिये स्व 
सन्छुखतापूर्वेक अनित्य आदि बारह भावनाओोका वारम्बाद चितवन 
करना जरूरी है । वे बारह भावनायें आचायेदेवने इस सूचमे वतलाई हैं । 
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३--बारह भावनाओंका स्थ॒रूप 

(१) अनित्यालुप्रेज्चा---हश्यमान, संयोगी ऐसे शरीरादि समस्त 
पदार्थ इन्द्रधनुष, बिजली श्रथवा पानीके द्ुदबुदेके समान शीघ्र नाश हो जाते 
हैं, ऐसा विचार करना सो अनित्य श्रनुप्रेक्षा है । 

शुद्ध निश्चयसे आत्माका स्वरूप देव, असुर और मनुष्यके वैभवा- 
दिकसे रहित है, आत्मा ज्ञानस्वरूपी सदा शाइवत है और संयोगी भाव 
अनित्य है---ऐसा चितवन करना सो अनित्य भावना है । 

(२) अशरणाहजुप्रेक्षा---जैसे निर्जेत बनमे भूले सिहके द्वारा पकड़े 
हुये हिरणके बच्चेको कोई शरण नही है, उसी प्रकार संसारमें जीवको 
कोई दशरराक्बूत नही है। यदि जीव स्वयं स्व के दरणरूप स्वभावको 
पहिचानकर शुद्धभावसे घर्मेका सेवन करे तो वह सभी प्रकारके दु:ःखसे बच 


सकता है, श्रन्यथथा वह प्रतिसमय भावमरणसे दु:खी है-ऐसा चितवन 
करना सो अदशररण अनुप्रेक्षा है 


आत्मामे ही सम्यग्दश्शन, सम्यग्शान, सम्यर्चारित्र और सम्यक- 


तप-रहते हैं इससे आत्मा ही झरणशूत है और इनसे पर ऐसे सब श्रशरण 
हैं““-ऐसा चितवन करना वह अ्शरण भावना है। 


(३) संसाराजुप्रेज्ञा---इस चतुर्गंतिरूप संसारमें भ्रमण करता हुआ 
जीव जिसका पिता था उसीका पुत्र, जिसका पुत्र था उसीका पिता, जिसका 
स्वामी था उसीका दास, जिसका दास था उसीका स्वामी हो जाता है 
अथवा वह स्वयं स्व का ही पुत्र हो जाता है, क्ली, घन, देहादिकको अपना 
पसार भानना भूल है, जड़ कर्म जीवको संसारमें रुलानेवाला नहीं है। 


इत्यादि प्रकार से ससारके स्वरूपका ओर उसके कारणरूप विकारी भावों 
के स्वरूपका विचार करना सो संसार अनुप्रेक्षा है। 


के यद्यपि आत्मा अपनी भूलसे अपनेमें राग-ह्वेष--अज्ञानरूप -मलिन 
भावोंको उत्पन्न करके संसाररूप घोर वनमे भटका करती है-तथापि निम्धय 
नयसे आत्मा--विकारी भावोसे 


भौर कर्मोसे रहित है-- ऐेः 
करना सो संसार भावना है। 300%७99७७ 


(७) एकत्वाजुप्रेक्षा---जीवन, मरण-संसार और मोक्ष आदि 
दर्शाश्रोंम जीव स्वयं श्रकेला ही है, स्वयं स्वसे ही विकार करता है, स्वयं 
स्वसे ही धर्म करता है, स्वयं स्वसे ही सुखी-दुःखी होता है । जीवमें पर 
द्रव्योंका मभाव है इसलिये कर्म या पर द्रग्य पर क्षेत्र, पर कालादि जीवको 
कुछ भी लाभ या हानि नही कर सकते---ऐसा चिंतवन करना सो एकत्व 
अनुप्रेक्षा है 

मैं एक हैं, ममता रहित हूँ, शुद्ध हूँ, ज्ञान दर्शन लक्षणवाला हैं, 
कोई श्रन्य परमाझुमात्र भी मेरा नही है, शुद्ध एकत्व ही उपादेय है ऐसा 
चितवन करना सो एकत्व भावना है । 

(४) अन्यत्वाजु॒प्रेक्षा---प्रत्येक आत्मा और सर्व पदार्थ सदा भिन्न- 
भिन्न है, वे प्रत्येक अपना-अपना कायें करते है । जीव पर पदार्थोका कुछ 
कर नही सकते और पर पदार्थ जीवका कुछ कर नही सकते । जीवके 
विकारी भाव भी जीवके चत्िकालिक स्वभावसे भिन्न हैं, क्योकि वे जीवसे 
अलग हो जाते है। विकारी भाव चाहे तीत्र हो या मन्‍न्द तथापि उससे 
आत्माको लाभ नही होता। श्रात्माको परद्रन्योसे और विकारसे प्रथकत्व है 
ऐसे तत्त्वज्ञानकी भावना पूर्वक वेराग्यकी वृद्धि होनेसे अन्तमे मोक्ष होता 
है--इसप्रकार चितवन करना सो अन्यत्व अनुध्रेक्षा है. । 


आत्मा ज्ञान दर्शन स्वरूप है ओर जो दारीरादिक बाह्य द्रग्य हैं वे 
सब श्रात्मासे भिन्न है । परद्रग्य छेदा जाय या भेदा जाय, या कोई ले जाय 
अथवा बचष्ट हो जाय अथवा चाहे वसा हो रहे किन्तु परद्रव्यका परिग्रह 
मेरा नही है---ऐसा चिंतवन करना सो अन्यत्व भावना है । 


(६) अश्युचित्व अजुग्ने'्ला---शरीर स्वभावसे ही अशुचिमय है श्रीर 
जीव (-भात्मा ) स्वभावसे ही झुचिमय ( शुद्ध स्वरूप ) है; शरीर रुधिर, 
मांस, मल आदिसे भरा हुआ है, वह कभी पवित्र नही हो सकता; इत्यादि 
प्रका रसे झ्ात्माकी छुद्धताका और हारी रकी अशुद्धताका ज्ञान करके दारीरका 
ममत्व तथा राग छोड़ना और निज श्रात्माके लक्षसे शुद्धिको बढ़ाना । 


<८ड, 


६्‌छड सोक्षशास्त्र 


घरीरके प्रति ढेंष करना अनुप्रेक्षा नहीं है किन्तु शरीरके प्रति इष्ट अनिष्टपने 
की मान्यता और राग ढेष दूर करना और आत्माके पवित्र स्वभावकी तरफ 
लक्ष करनेसे तथा सम्यग्दशेनादिककी भावनाके द्वारा श्रात्मा अत्यन्त पवित्र 
होता है--ऐसा बारम्बार चितवन करना सो अशुचित्व अचुप्रेक्षा है । 


आत्मा देहसे भिन्न, कर्म रहित, अ्रननन्‍्त खुखका पवित्र स्थान है । 
इसकी नित्य भावना करना और विकारी भाव अनित्य, दुःखरूप; अशुचि- 


सय है ऐसा जानकर उससे विम्रुख हो जानेकी भावना करना सो श्रशुचि- 
भावना है । 

(७) आखब अलुप्रेक्षा---मिथ्यात्व और रागह्वेषरूप श्रपने अपरा- 
धघसे प्रति समय नवीन विकारीभाव उत्पन्न होता है। मिथ्यात्व खुख्य 


आख्व है क्योंकि यह संसारकी जड़ है, इसलिये इसका स्वरूप जानकर उसे 
छोड़नेका चितवन करना सो ञ्रासख़व भावना है । 


सिथ्यात्व, अविरति आदि आख््रवके भेद कहे हैं वे आख्रव निम्धय 


नयसे जीवके नही हैं । द्रव्य और भाव दोनों प्रकारके आशाख्वरहित शुद्ध 
आत्माका चितवन करना सो आख्रव भावना है। 


(८) संवर अनुप्रेक्षा---मिथ्यात्व भश्रौर रागह्वेषरूप भावोंका रुकना 
सो भावसंवर है, उससे नवीन कमेंका आना रुक जाय सो द्रव्यसंवर है 
भ्रथम तो आत्माके छुद्ध स्वरूपके लक्षसे मिथ्यात्व और उसके सहचारी 
अनन्तानुबन्धी कषायका संवर होता है, सम्यग्दर्शनादि छुद्धभाव संवर है 


ओर इससे आत्माका कल्याण होता है ऐसा चितवन करना सो संवर 
झनुप्रेक्षा है । 


परमार्थ नयसे भात्मामें सवर ही नही है; इसीलिये संवर भाव 
विमुक्त शुद्ध आत्माका नित्य चितवन करना सो संबर भावना है । 
निज किक 
रा अनुभ्नक्षा---अ्ज्ञानीके सविपाक निज्जेरासे श्रात्माका कुछ 
भी भला नही होता; किन्तु आत्माका स्वरूप जानकर उसके निकाली 
स्वभावके आलम्ब्नके द्वारा शुद्धता प्रगट करनेसे जो निर्जरा होती है उससे 


न्‍र 


अध्याय € सूत्र ७ ६७४ 


आत्माका कल्याण होता है---इत्यादि प्रकारसे निज॑राके स्वरूपक्रा विचार 
करना सो निर्जरा अनुप्रेक्षा है । 

स्वकाल पक्त निर्जरा ( सविपाक निर्जरा ) चारों गतिवालोंके होती 
है किन्तु तपक्तत निर्जंया ( अविपाक निजजेरा ) सम्यर्दर्शंन पुर्वक ब्त 
धारियोंके ही होती है ऐसा चित्तवन करना सो निर्जेरा भावना है । 

(१०) लोक अजलुप्रेक्षा---लोकालोकरूप अनन्त आकाशके मध्यमें 
चौदह राज़ प्रमाण लोक है। इसके आकार तथा उसके साथ जीवका 
निमित्त नैमित्तिक संबंध विचारना और परमार्थकी अपेक्षासे श्रात्मा स्वयं 
ही स्वका लोक है इसलिये स्वयं स्वको ही देखना लाभदायक है, आत्माकी 
अपेक्षासे परवस्तु उसका श्रलोक है, इसलिये आत्माको उसकी तरफ लक्ष 
करनेकी भ्रावश्यकता नही है ॥ स्वके आत्म स्वरूप लोकमे ( देखने जानने- 
रूप स्वभावमे ) स्थिर होनेसे परवस्तुएँ ज्ञानमे सहजरूपसे जानी जाती 
है---ऐसा चिंतववन करना सो लोकानुप्रेक्षा है, इससे तत्त्वज्ञानकी शुद्धि 
होती है । 

आत्मा निजके अशद्युभभावसे नरक तथा तिर्य॑च गति भ्राप्त करता है, 
शुभभावसे देव तथा मनुष्यगति पाता है और छुद्ध भावसे मोक्ष प्राप्त करता 
है---ऐसा चितवन करना सो लोक भावना है । 

(११) बोधिदुर्लम अलुग्रेक्ञा---रत्तवतयरूप बोधि आप्त करनेमें 
भहात्‌ पुरुषार्थी जरूरत है, इसलिये इसका पुरुषार्थ बढाना ओर उसका 
चितवन करना सो बोधिदुलंम अलुप्रेक्षा है 

निः्धयतयसे श्ानमे हेय॒ और उपादेयप्रनका भी विकल्प चही है 
इसलिये मुनिजनोके ढदारा ससारसे विरक्त होमेके लिये चिंतववन करना सो 
बोधिदुलेम भावना है । 

(१२) धर्मालुग्रेश्ञा---सम्यक्‌ धर्मके यथार्थ तत्त्वोका वारम्वाद 
घ्चतवन करना; धर्म वस्तुका स्वभाव है; आत्माका शुद्ध स्वभाव ही स्वका- 


आत्माका धर्म है तथा आत्माके सम्यग्ददंन-ज्ञान-चारिचरूप घर्में श्रथवा 


दम लक्षणुरूप घर्म श्रथवा स्वरूपकी हिंसा नही करनेरूप अहिसाधर्म, वही 


इ७द्‌ मोक्षशास्त्र 


धर्मे आत्माको इष्ट स्थानमें ( सम्पूर्ण पवित्र दच्चामें ) पहुँचाता है, घ॒र्म ही 
परम रसायन है । घर्मं ही चितामरिग रत्न है, धर्म ही कल्पश्ठक्ष-क्रामवेचु 
है और घमम ही मित्र है, धर्म ही स्वामी है, घमे ही वन्दु, हिंतु, रक्षक और 
साथ रहनेवाला है, घर्म ही शस्ण है, धर्म ही धन है, घर्म ही अविनाशी 
है, धर्म ही सहायक है, और यही घधर्मका जिनेशवर भगवानने उपदेश किया 
है---इसप्रकार चितवन करना सो घर्म अनुप्रेक्षा है । 


निः्धयनयसे आत्मा श्रावकधर्म या मसुनिघर्मसे भिन्न है, इसलिये 
माध्यस्थभाव श्रर्थात्‌ रागद्वेष रहित निर्मेल भावद्वारा शुद्धात्माका चितवन 
करना सो धर्म भावना है । ( श्री कुन्दकुन्दाचार्य कृत दादशानुप्रेक्षा ) 


ये बारह भेद निमित्तकी अपेक्षासे हैं। घर्म'ं तो वीतरागभावरूप 
एक ही है, इसमे भेद नही होता । जहाँ राग हो वहाँ भेद होता है । 


४--ये बारह भावना ही प्रत्याख्यान, प्रतिक्रण, आलोचना और 
समाधि है, इसलिये निरन्तर अनुप्रेक्षाका चितवन करना चाहिये । (भावना 
और श्रनुप्रेक्षा ये दोनों एकार्थ वाचक हैं ) 


४५--इन अनुप्रेक्षाओंका चितवन करनेवाले जीव उत्तम क्षमादि 


घर्मे पालते हैं और परीषहोंको जीतते हैं इसोलिये इनका कथन दोनोंके 
बीचमे किया गया है ॥छ॥ 


इसरे सूत्रमे कहे हुए संचरके छह 


छू काररोंमेंसे पहले चार कारखोंका 
वर्यन पूरे हुआ । अब पाँचवे कारण परी 


रीषह जयका वराुंन करते हैं । 
परीषह सहन करनेका उपदेश 
मार्गाव्यवननिर्जरा्थ परिसोढ्व्या: परी पहा; ॥८॥ 


ध्र्थे--[ सार्माच्यवननिजेरार्थ | संवरके भागगसे 
च्युत, न होने 
ओर कर्मोकी निर्जराके लिये [ परीषहा: परिस्तोढव्या: | बावीस परीषह 
सहन करने योग्य हैं ( यह संवरका भकररण चल रहा है, अत्तः इस सूत्रमे 
कहे गये 'मार्ग” शव्दका अथ्थे 'संवरका मार्ग! समझना । ) 
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टीका 


१--यहाँसे लेकर सचहवें सुत्र तक परीषहका वर्णन है। इस 
विषयमे जीवोकी बडी भ्रूल होती है, इसलिये यह भूल दूर करनेके लिये यहाँ 
परीषह जयका यथार्थ स्वरूप बतलाया है । इस सूत्रमें प्रथम “मार्गाक्ष्यवन' 
शुब्दका प्रयोग किया है इसका अर्थ है मार्गेसे च्युत व होना । जो जीव 
मार्गसे ( सम्यर्द्शनादिसे ) च्यूत हो जाय उसके संवर नही होता किन्तु 
वनन्‍्ध होता है, क्योकि उसने परीषह जय नही किया किन्तु स्वयं विकारसे 
घाता गया । अब इसके बादके सूच &--१०-११ के साथ सम्बन्ध बतानेकी 
खास आवश्यकता है । 


२--दसवे सूत्रमे कहा गया है क्रि-दशवे, ग्यारहवें और वारहवें 
भुरास्थानमे बाईस परीषहोमेसे आठ तो होती ही नही अर्थात्‌ उनको जीतना 
नही है, और वाकीकी चौदह परीषह होती हैं उन्हे वह जीतता है अर्थाव्‌ 
सुधा, तृषा आदि परीषह्ोसे उस गुणस्थानवर्ती जीव घाता नही जाता 
किन्तु उनपर जय प्राप्त करता है अर्थात्‌ उच ग्रुखस्थानोमें भूख, प्यास आदि 
उत्पन्न होनेका तिमित कारणरूप कर्मका उदय होने' पर भी वे निर्मोही 
जीव उनमे युक्त नही होते, इसोलिये उनके क्षुवा तृषा भ्ादि सम्बन्धी 
विकल्प भी नही उठता, इसश्रकार वे जीव उन परीषहो पर सम्पूर्ण विजय 
प्राप्त करते हैं। इसीसे उन गशुणस्थानवर्ती जीवोके रोटो आदिका आहार 
ओऔषधादिका ग्रहण वथा पानी आदि ग्रहण नही होता ऐसा नियम है । 


३--परीषहके बारेमे यह बात विशेषरूपसे ध्याव रखनी चाहिये 
कि संक्लेश रहित भावोसे परीषहोको जीत लैनेसे ही संवर होता है । यदि 
दसमे ग्यारहवें तथा बारहवें ग्रुणस्थानमें खाने पीमे आदिका विकल्प आये 
तो सवर कैसे हो ? और परीषह जय हुश्रा कैसे कहलाये ? दसमे सूचमे कहा 
हैं कि चोदह परीषहो पर जय प्राप्त करनेसें ही संवर होता है । सातवें 
गुणस्थानमे ही जीवके खाने पीनेका विकल्प नही उठता क्योकि वहाँ 
निविकल्प दशा है, वहाँ छुद्धिगम्य नही ऐसे अज्॒द्धिपुवेंक विकल्प होता है 
किन्तु वहाँ खाने पीनेके विकल्प नही होते इसलिये उन विकल्पोंके साथ 


द्छ्च सोक्षशास्त्र 


निर्ित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध रखनेवाली आहार पानीकी क्रिया भी नहीं 
होती । तो फिर दशमें ग्ुणस्थानमें तो कषाय बिल्कुल सुक्षम होगई है औौर 
ग्यारहवें तथा बारहवें ग्रुणस्थानमें तो कषायका अ्रभाव होनेसे निविकल्प 
दा जम जाती है; वहाँ खाने पीनेका विकल्प ही कहाँसे हो सकता है ? 
खाने पीनेका विकल्प और उसके साथ निभित्तरूपसे सम्बन्ध रखनेवाली खाने 
पीनेकी क्रिया तो बुद्धिपूवेंक विकल्प दशामें ही होती है; इसीलिये वह 
विकल्‍प और क्रिया तो छट्ठे गुणस्थान तक ही हो सकती है किन्तु उससे 
ऊपर नही होती अर्थात्‌ सातवें आदि गुरणस्थानमें नही होती । अतएव दसवें, 


ग्यारहवें और बारहवे गुशस्थानमे तो उसप्रकारका विकल्प तथा बाह्य 
क्रिया अशक्य है 


४--दसवे सूत्रमें कहा है कि दस-ग्या रह और बारहवें ग्रुण॒स्थानमें 
अज्ञान परीषबहका जय होता है सो अब इसके तात्पयेंका विचार करते हैं । 

अज्ञानपरीषहका जय यह बतलाता है कि चहाँ अभी केवलज्ञान 
उत्पन्न नही हुभ्रा, किन्तु अपूर्ण ज्ञान है श्लौर उसके मिमित्तरूप ज्ञानावरणी 
करम्मेका उदय है | उपरोक्त ग्रुशस्थानोंमें ज्ञानावरणीका उदय होने पर भी 
जीवके उस सम्बन्धी रंचमात्र आकुलता नही है | दछरवें शुरास्थानमें सुक्ष्म' 
कषाय है किन्तु वहाँ भी ऐसा विकल्प नही उठता कि 'मेरा ज्ञान न्यून है” 
ओऔर ग्यारहवे तथा बारहवें गुणस्थानमें तो अकधाय भाव रहता है इसी लिये 
वहाँ भी ज्ञानकी अपूर्रोताका विकल्प नहीं हो सकता । इस तरह उनके 
अज्ञान ( ज्ञान अपूर्णोता ) है तथापि उनका परीषह जय वतंता है । इसी 


प्रमाणसे उन गुणस्थानोंमें भोजन पानका परीषह जय सम्बन्धी सिद्धान्त 
भी समभना | 


५-इस अ्रध्यायके सोलहवें सूचमें वेदनीयके उदयसे ११ परीषह 


चतलाई हैं । उनके नास-क्षुचा, तृषा, छीत, उष्ण, दंशमशक, चर्या, शबय्या, 
वध, रोग, तृणस्परों और भल हैं । 


दसवें ग्यारहवे शोर बारहवें ग्रुशस्थानमें जीवके मिज स्वभावसे 
ही इन ग्यारह परीपहोंका जय होता है ॥ 


ख़ध्याय & सूच्र ८ बुछ& 


६--कर्मका उदय दो तरहसे होता है:---प्रदेशउदय और विपाक- 
उदय । जब जीव विकार करता है त्तव उस उदयको विपाकउदय कहते हैं 
ओर यदि जीव विकार न करे तो उसे प्रदेशउदय कहते हैं। इस अध्यायमें 
संवर नि्जेराका वर्णन है । यदि जीव विकार करे तो उसके न परीषह जय 
हो और न संवर निर्जरा हो। परीषह जयसे संवर निजेरा होती है। 
दसवे-ग्यारहवें और बारहवे ग्रुण॒स्थानमे भोजन-पानका परीषह जय कहा 
है; इसीलिये वहाँ उस सम्बन्धी विकल्प या बाह्य क्रिया नही होती । 


७--परीषह जयका यह स्वरूप तेेरहवें ग्रुशस्थानमे विराजमान 
तीर्थंकर भगवान और सामान्य केवलियोके भी लागू होता है। इसीलिये 
उनके भी क्षुधा, छषा आदि भाव उत्पन्न ही नही होते और भोजन-पानकी 
वाह्य क्रिया भी नही होती । यदि भोजन पानकी बाह्य क्रिया हो तो वह 
परीषह जय नही कहा जा सकता, परीषहजय तो सवर-निजेराका कारण 
है । यदि भ्रुख प्यास श्रादिकि विकल्प होने पर भी क्षुधा परोषहजय ठषा 
प्रीषहजय आदि माना जावे तो परीषहजय संवर-निर्जेराका कारण न 
ठहरेगा ॥ 

८-- शी मनियमसारकी छट्ठी गाथामें भगवान श्री कुन्दकुन्द-आचायें 
ने कहा है कि--१ क्षुधा, २ तृषा, ३ भय, ४ रोष, ५ राग, ६ मोह, ७ 
चिता, ८ जरा, €£ रोग, १० मरण, ११ स्वेद-पसीना, १२ खेद, १३ मद-- 
घमण्ड, १४ रत्ति, १५ विस्मय, १६ निद्रा, १७ जन्म और १८ उद्देग ये 
अठा रह महादोष आप्त श्रहत वीतराग भग्रवानके नही होते । 

&--भगवानके उपदिष्ट मार्गसे सन डियने और उस मार्यमें लगातार 
प्रवत्तेव करनेसे कर्मेका द्वार रुक जाता है और इसीसे संवर होता है, तथा 
पुरुषार्थके कारणसे निर्जरा होती है और उससे मोक्ष होता है, इसलिये 
परीषह सहना योग्य है । 

१०---परीषह जयका स्वरूप और उस सम्बन्धी होनेवाली भूल 

परीषह जयका स्वरूप ऊपर कहा गया है कि क्षुघादि लगने पर 

उस सम्बन्धी विकल्प भी न होने-च उठनेका नाम परीषह जय है । कितने 
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ही जीव भ्रृख भादि लगने पर उसके नाशके उपाय न करनेको परीपह 
सहना मानते हैं किन्तु यह मिथ्या मान्यता है। भूख प्यास श्रादिके दूर करने 
का उपाय न किया परन्तु श्रन्तरंगमें क्षुधादि अ्रनिष्ट सामग्री मिलनेसे दुखी 
हुआ तथा रति आदिका कारण ( घृष्ठ सामग्री ) मिलनेसे सुखी हुआ ऐसा 
जो सुखदुखरूप परिणाम है वही भातें रोद्र ध्यान है, ऐसे भावोसे संचर 
कंसे हो श्लौर उसे परीषहजय कंसे कहा जाय ? यदि दुःखके कारण मिलने' 
पर दुःखी न हो तथा सुखके कारण मिलनेसे सुखी न हो, किन्तु शेयरूपसे 
उसका जाननेवाला ही रहे तभी वह परीषह जय है । ( मो० प्र० ) 


परीषहके बाईस भेद 


ज्षुत्पिपाशाोशीतोष्ण दंशमशकनाग्न्यारतिस्त्ीचर्यानि- 
पद्याशय्याक्रोशवधयाचना 5 लाभरोगतृ एस्पर्शमल- 
सत्कारपुरस्कारप्रज्ञा 5ज्ञाना 5दश नानि ॥ ६ 


अर्थे-- [ छ्ुत्पिपासाजीतोष्णदंशमद्यकनाग्न्यारतिस्त्रीचर्यो निषय्या- 
शबय्याक्रोशवधयाचनाइलाभरोगत्‌णस्पश्ञेंसलसत्का र पुरस्का रक्षज्ञाउज्ञा ना5दशें- 
नात्ति | क्षुषा, छुषा, झ्ीत, उष्ण, दंशमशक, नाग्न्य, अरति, स्थ्री, चर्या, 
लिषद्या, शय्या, आक्रोश, वच, याचना, जलाभ, रोग, तृुशस्परं, मल, 
सत्कारपुरस्कार, प्रज्ञा, जज्ञान और अदरोंन ये बाईस परीषह हैं | 


टीका 


१--आठवें सूत्रमें आये हुये 'बरिसोढव्या:” 

सूच में समझना; इसीलिये प्रत्येक शब्दके साथ “परिसोढब्या:” शब्द लागू 

करके अर्थ करना श्रर्थात्‌ इस सूत्र कही गई २२ परीषह सहन करने योग्य 

हैं। जहाँ सम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक चारित्रद्ा हो वहाँ परीषहका सहन होता 

हक 38 0 है। सुख्यरूपसे मुनि अवस्थामें परीषह जय 
ज्ञा परोषह जय हों क्‍यों 

सम्यन्दशेन पूर्वेक वीतराग 2 है न 2200 00% 


शब्दका श्रध्याहार इस 
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२--भ्रज्ञानी ऐसा मानते हैं कि परीषह सहन करना दुःख है किंतु 
ऐसा नही है; 'परीपह सहन करने'का अर्थ दुःख भोगना नही होता । क्योकि 
जिस भावसे जीवके दु ख होता है वह तो आातंध्यान है और वह पाप है, 
उसोसे भशुभवंबन है और यहाँ तो सवरके कारणोका वर्णन चलरहा है । 
लोगोकी अपेक्षासे बाह्य सयोग चाहे प्रतिकुल हो या अनुकुल हो तथापि 
राग या द्वेंप न होने देना धर्थातव्‌ वीतराग भाव प्रगट करनेका नाम ही 
परोपह जय है अर्थात्‌ उसे ही परीपह सहन किया कहा जाता है। यदि 
श्रच्छे बरेका विकल्प उठे तो परीषह सहन करना नही कहलाता, किन्तु 
रागद्वेंप करना कहलाता है; राग हेषसे कभी संवर होता ही नही किन्तु 
चंध ही होता है | इसलिये ऐसा समकना कि जितने श्रद्ममे वीतरागता है 
उतने अंश्मे परीपह जय है और यह परीषपहजय सुख शातिरूप है । लोग 
परोपहजयको दुःख कहते हैं सो असत्‌ मान्यता है। पुनम्ध अज्ञानी ऐसा 
मानते हैं कि पाइवेनाथ भगवान और महावीर भयवानने परीषहके बहुत 
दुःख भोगे; परन्छु भगवान तो स्व के छुद्ोपयोग द्वारा आत्मानुभवमे स्थिर 
थे और स्वात्मानुभवके शांत रसमे भूलते थे-लीन थे इसीका नाम परीषह 
जय है। यदि उस समय भगवानके दु ख हुआ हो तो वह हेष है और 
हेपसे वध होता कितु सवर-चिर्जरा नहीं होती । लोग जिसे प्रतिकूल 
मानते हैं ऐसे संयोगोमें भी भगवान निज स्वरूपसे चय्ुत नही हुये थे इसो< 
लिये उन्हे दुःख नही हुआ किन्तु सुख हुआ और इसोसे उसके सवर-निज्जं रा 
हुई थी । यह ध्यान रहे कि वास्तवमें कोई भी संयोग अनुक्रल या प्रति- 
कुलरूप नही है, किन्तु जीव स्वय जिस प्रकारके भाव करता है उसमें 
वैसा आरोप किया जाता है और इसीलिये लोग उसे अनुकुल संयोग या 
प्रतिकुल सयोग कहते हैं । 

३--बावीस परीपह जयका स्वरूप 


(१) छुधा---कुधा परीषह सहव करना योग्य है, साघुओका 
भोजन तो गृहस्थ पर ही निर्भर है, भोजनके लिये कोई वस्तु उनके पास नहीं 
होती, वे किसी पात्रमे भोजन नही करते किंतु अपने हाथमे ही भोजन करते 


<द 
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है; उनके शरीरपर वस्थादिक भी नहीं होते, मात्र एक शरीर उपकरण 
है | पुनश्य अनशन, अवमौदय्य (भूखसे कम खाना) दृत्तिपरिसंख्यान (आहा- 
रको जाते हुए घर वर्गरहका नियम करना) आदि तप करते हुए दो दिन, 
चार दिन, आठ दिन, पक्ष सहीना आदि व्यतीत होजाते हैं, और यदि योग्य 
कालमें, योग्य क्षेत्रमें अंतराय रहित शुद्ध निर्दोष आहार न मिले तो वे 
भोजन ( भिक्षा ) ग्रहण नहों करते श्ौर चित्तमें कोई भी विषाद-दुःख या 
खेद नही करते कितु घैयें घारण करते है। इस तरह शक्षुधारूपी अग्नि 
प्रज्वलित होती है तथापि घैयेरूपी जलसे उसे शांत कर देते हैं और राग-- 
देष नही करते ऐसे सुनियोंको छुघा-परीषह सहनो योग्य है । 


असाता वेदनीय कमेकी उदीरणा हो तभी क्षुधा-भ्षुख उत्पन्न 
होती है और उस वेदनीय कर्मकी उदीरणा छठ गुणस्थान पर्यत ही होती 
है उससे ऊपरके ग्रुणस्थानोंमें नहीं होती । छट्ठी ग्रुणस्थानमें रहनेवाले' 
झुनिके क्षुधा उत्पन्न होती है तथापि वे आकुलता नही करते और आहार 
नही लेते कितु थैयेूपो जलसे उस शक्षुधाकों शांत करते है तब उनके 
परीषह जय करना कहलाता है। छटद शुणस्थानमें रहनेवाले मझ्ुनिके भी 
इतना पुरुषाथे होता है कि यदि योग्य समय निर्दोष भोजनका योग न बने 


त्तो आहारका विकल्प तोड़कर निरिकल्प दश्चामें लोन हो जाते है तब 
उनके परीषह्‌ जय कहा जाता है। 


४ (२) तृषा---प्यासको धेयेरूपी जलसे शांत करना सो तृषा परीषह 
जय है । 


(३) शीत---5ंडको शांतभावसे अर्थात्‌ बीतरागभावसे सहन 
करना सो शीत परीषह जय है । 


(४) उष्ण----गर्मीको शांतभावसे सहन करना अर्थात्‌ ज्ञानमें ज्ञेय- 
रूप करना सो उष्ण परीषह जय है । 


. (४) दंशमशक--डंस, मच्छर, चीटी, बिच्छू इत्यादिके काटने- 
पर शांत भाव रखना सो दंशमशक परोषह जय है। 
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(६) चाग्स्य---नरत रहनेपर भी स्व मे किसी प्रकारका विकार 
न होने देवा सो नाग्त्य परीषह जय है । प्रतिकूल प्रसंग आनेपर वस्ादि 
पहिच लेना नाग्न्य परीषह नही है कितु यह वो मार्ग से हो च्युत होना है 
ओर परीषह तो मार्येसे च्युत न होना है । 

(७9) अरति---भ्ररतिका कारण उपस्थित होनेपर भी संयममें 
श्रति न करनी सो अरतिपरोषहजय है। 

(८) स्ली--खिग्रोके हावभाव प्रदर्शेत आदि चेष्ठाको शाँत भावसे 
सहन करना अर्थात्‌ उसे देखकर मोहित न होना सो स्ली परीषह जय है । 

(९) चर्या--गमन करते हुए खेद खिच्च तन होना सो चर्यापरीषह 
जय है 

(१०) निषद्या--नियमित काल तक ध्यानके लिये ग्रासनसे च्युत 
न होना सो निषद्यापरीषह जय है । 

(११) शय्या--विपमस, कठोर, कंकरीले स्थानोपे एक करवटसे 
निद्रा लेना और अनेक उपसगे श्राने पर भी श्री रको चलायमान न करना 
सो शय्यापरीषहजय है ! 

(१२) आक्रोश--ढुष्ट जीवो द्वारा कहे गये कठोर छव्दोंको 
शांतभाव से सह लेता सो आक्रोशपरीषहजय है । 

(१३) बधु---तलवार आदिसे शरीर पर भ्रह्मर करने वालेके 
प्रति भी क्रोध न करना सो वधपरीषहजय है । 

(१४) याचना---अपने प्रायोंका वियोग होना भी संभव हो 
तथापि आहारादिकी याचनता न करना सो याचनापरीषहजय है । 

नोट+---वाचना करनेका नास याचना परीषह जय नही है किन्तु 
नाम याचता परीषह जय है। जैसे अरति-द्वेष करतैका 


नही, किंतु श्ररति न करना सो अरति परीपहजय है, 
भी समभकना | यदि याचना करना परीपद जय हो 


याचना न करनेका 
नाम अरति परीषह 
उसी तरह याचनामे 


दो सोक्षद्यास्त 


तो गरीब लोग आ्रादि बहुत याचना करते हैं इसलिये उन्हें अधिक घमम हो 
कितु ऐसा नहीं है । कोई कहता है कि 'याचना की, इसमें मान की कमी-- 
न्यूनता से परीषह्‌ जय कहना चाहिये” यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि किसी 
तरहका तीत्र कषायी कार्यके लिये यदि किसी प्रकारकी कपाय छोड़े तो 
भी वह पापी ही है, जैसे कोई लोभके लिये अपने अपमानको न समझे तो 
उसके लोभकी अतितीजन्नता ही है, इप्तीलिये इस अपमान करानेसे भी महा- 
पाप होता है, तथा यदि स्वयंके किसी तरहकी इच्छा नही है और कोई 
स्वयं अपमान करे तो उसे सहन करने वालेक्रे महान घर्मं होता है । भोजन 
के लोभसे याचना करके अपमान कराना सो तो पाप ही है, घर्म नहीं । पुनम्ष 
वस्थादिकके लिये याचना करना सो पाप है, धर्म नहीं, (म्ु॒ुनिके तो वस्त्ष होते 
ही नही) क्योकि वस्मादि धर्मेके श्रंग नही हैं, वे तो शरीर सुखके काररा है, 
इसीलिये उत्तकी याचना करना याचना परीपह जय नही किन्तु याचना 
दोष है अतएव याचना का निषेध है ऐसा समभना । 
याचना तो घर्मेरूप उच्चधपदको नीचा करती है और याचना करने 
से घर्मकी हीनता होती है । 
(१४) अलाभ---भाहारादि प्राप्त न होने पर भी अपने ज्ञाना- 
नन्‍्दके अनुभच द्वारा विशेष सन्‍्तोष घारण करना सो अलासपरीषहजय है ! 


(१६) रोग---शरी रमें अ्रभेक रोग हैं तथापि शांतभावसे उसे 
सहन कर लेना सो रोगपरोषहजय है 


(१७) तृणस्पशे--_चलते समय पैरमे तिनका, कांटा, कंकर जादि 
लगने या स्पर्श होनेपर आकुलता न करना सो तृणास्पशेपरीबहजय है । 

(१८) मरू---मलिन शरीर देखकर ग्लाति न करनासो मलपरी- 
पह जय है । 


(१५९) सत्कारपुरस्कार--जिनसें गुणोंकी अधिकता है तथापि 
यदि कोई सत्कारपुरस्कार न करे तो चित्तमे कलुषता न करना सो सत्कार- 
3रस्कार परीषह जय है। ( प्रशंसाका चाम सत्कार है और किसी बच्छे 
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कार्यमें मुखिया बनाना सो पुरस्कार है ) 

(२०) ग्रज्ञा---न्नानकी अधिकता होने पर भी मान न करना सो 
प्रज्ञा परीषहजय है । 

(२१) अज्ञान--ज्ञानादिकको हीनता होनेपर लोगो द्वारा किये 
गये तिरस्कारको शांतभावसे सहन कर लेना और स्वयं भी अपने ज्ञानको 
न्यूनता का खेद न करना सो अज्ञानपरीपहजय है । 

(२२)अदशे न---अधिक समय तक कठोर तपश्थरण करने पर 
भी सुझे अवधिज्ञान तथा चारण ऋद्धि आदिकी प्राप्ति न हुई इसलिये 
तपम्थर्या आदि घारखण करना व्यर्थ है-ऐसा अश्रद्धाका भाव न होने देना 


सो अवशेन परीषह जय है । 
इन बावीस परोषहोको आकुलता रहित जीतनेसे संवर, निर्जरा 


होती है । 
४७-इस स्रत्रका सिद्धान्त 

इन सूत्रमे यह सिद्धान्त प्रतिपादित किया है कि परद्रव्य श्र्यावु 
जड कमंका उदय अथवा दरीरादि नोकम का सयोग-वियोग जीवऊफे कुद्ध 
विकार नही कर सकते । उसका प्रतिपादन कई तरहसे होता है सो 
कहते हैं--- 
(१) भूख और प्यास ये चोकमंरूप शरोरको अवस्या है, सह 
श्रवस्था चाहे जेसी हो तो भी जीवके कुछ नही कर सकती । यदि जीव 
छझरीरकी उस अवस्थाको ज्ञेयरूपसे जाने-उस्तमे रागादि न फरें तो उसके 
छुद्धता प्रगट होती है और यदि उस समय राग, देंप करें तो बशुद्धना 
प्रगट होती है । यदि जीव छुद्ध अवस्था प्रगट करे तो परीपहजय कला 
तथा संवर--निर्ज रा हो और यदि बशुद्ध अवस्था प्रयद करे यो बोप शो या 
है । सम्यन्दृष्टि जीव ही शुद्ध अवस्था प्रगट कर सकता है । सिश्याइप्रिशे 
शुद्ध अवस्था नही होती, इसलिये उसके परीपहजय भो नटी होठा | 

(२) सम्यग्दशियोके नीची श्रवस्थामे चारिव सिश्वावरप्त्ोस + 


अर्थात्‌ आशिक छुद्धता और आाश्चिक्त अशुद्धता दोयों दे | दिलने प्रदाद 
;् 


गा का ः 
र दट दया छबा, 


शुद्धता होती है उतने झणमे संवर-निर्दरा है और वट 


ओर जितने अंशमें अशुद्धता है उतने अंशमें बंध है। असाता वेदनीयका 
उदय जीवके कोई विक्रिया-विकार उत्पन्न नही करते । किसी भी कर्मका 
उदय शरीर तथा छब्दादि नोकमंका प्रतिकुल संयोग जीवको विकार नहीं 
कराते । ( देखो समयसार गाथा ३७२ से ३८२ ) 


(३) शीत ओर उष्ण ये दोनों शरीरके साथ सम्बन्ध रखनेवाले 
बाह्य जड़ द्रव्योंकी अवस्था हैं श्लौर दशमशक्त शरीरके साथ सम्बन्ध रखने 
वाले जीव-पुढ्लके संयोगरूप तिर्यचादि जीवोके निमित्तसे हुई शरीरकी 
अवस्था है; यह संयोग या दररीरको अवस्था जीवके दोष का कारण नहीं 
कितु शरोरके प्रति स्व का ममत्व भाव ही दोषका कारण है। शरोर आदि 
तो परद्वव्य है और वे जीवको विकार पैदा नही कर सकते अर्थात्‌ ये पर- 
द्रव्य जीवको लाभ या नुकसान [-ग्रुण या दोप ] उत्पन्न नही कर सकते । 
यदि वे परद्वव्य जीवको कुछ करते हों तो जीव कभी घुक्त हो ही नहीं 
सकता । 

(४ ) नाग्न्य अर्थात्‌ नग्नत्व शरीरकी अवस्था है | शरीर अनन्त 
जड परद्रव्यका स्कंच है। एक रजकरणा दूसरे रजकणका कुछ कर नहीं 
सकते तथा रजकण जीवको कुछ कर नहों सकते, तथापि यदि जीव 
विकार करे तो वह उसकी अपनी असावधानी है । यह असावधानी न 

होने देवा सो परीषहजय है। चारित्र मोहका उदय जीवको विकार नही 
करा सकता क्योकि वह भी परद्रव्य है । 

(५) अरति यानि हेष, उनमें जीवक्ृत दोष चारिन्र गुणाकी अशुद्ध 
अवस्था है और ब्रव्पकर्म पुद्रल की अवस्था है । अ्रतिके निमित्तहूप माने 
गये सयोगरूप कार्य यदि उपस्थित हों तो वे उस जोवके अरति पैदा नही 
करा सकते, क्योकि वह तो परद्रव्य है, किन्तु जत्र जोब स्वयं अरति करे 
तब चारित्र मोहनीय कर्मको विपाक उदयरूप निमित्त कहा जाता है 

(६) यही नियम ख्री, निषद्या, आक्रोश, याचना ओर सत्का रपुर- 
स्कार इन पाँच परीषहोमे भी लागू होता है ! 
(७) जहाँ प्रज्ञा परीषह कही है वहा ऐसा समझना कि प्रज्ञा तो 


ज्ञाचकी दशा है, वह कोई दोष का कारण नही है कितु जब जोवके ज्ञान 
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का अपूर्णं विकास हो तब ज्ञानावरणोयका उदय भी होता है और उस 
समय यदि जीव मोहमें युक्त हो तो जीवमे स्व के कारणसे विकार होता 
है; इसलिये यहाँ 'प्रज्ञा' का श्रर्थ मात्र 'ज्ञान! न करके 'झ्ञानमे होनेवाला 
सद' ऐसा करना | यहाँ प्रज्ञा झब्दका उपचारसे प्रयोग किया है किन्तु 
निश्चयार्थमें वह प्रयोग नही है ऐसा समझना । दूसरी परीषहके सम्बन्धमें 
कही गई समस्त बातें यहां भी लागू होती है । 


(८) ज्ञानकी अनुपस्थिति ( गेरमोजूदगी ) का नाम' भअ्ज्ञान है, 
यह ज्ञानकी श्रनुपस्थिति किसी बंधका कारण नही है किन्तु यदि जीव उस 
अनुपस्थितिको निमित्त बनाकर मोह करे तो जीवमे विकार होता है । 
अज्ञान तो ज्ञानावरणीकमंके उदयकी उपस्थिति बतलाता है | परद्रग्य बच 
के कारण नही कितु स्वके दोष-अपराघ बधका कारण है । जीव जितना 
राग हेष करता है, उतना बंध होता है। सम्यग्हष्टिके मिथ्यात्व मोह नह 
होता किन्तु चारित्रकी अस्थिरतासे राग द्वेष होता है। जितने अंशम्में 
राग-दूर करे उतने अंशमें परीषह जय कहलावा है। 


(६) झअलाभ और अदर्शत परीषहमें भी उपरोक्त प्रमास्यावुसार 
अर्थ समझना, फके मात्र इतना है कि अदर्शन यह दर्शनमोहनीयकी मोजूदगो 
बतलाती है भौर अलाभ अन्तराय कमंकी उपस्थिति बतलाता है । कर्मका 
उदय, अदरशन या अलाभ यह कोई बधका कारण नही है । जो अ्रलाभ है 
सो परद्वव्यका वियोग ( अभाव ) बतलाता है, परतु यह जीवके कोई 
विकार नही करा सकता, इसलिये यह बघका कारण नही है । 

(१०) चर्या, शय्या, वध, रोग, दृणस्पर्श और मल ये छटों शरीर 
और उसके साथ सम्बन्ध रखनेवाले परद्रग्योंकी ग्वस्था हैं। वह मात्र 
वेदनीयका उदय बतलाता है, किन्तु यह किसी भी जीवके विक्रिया-विकार 


उत्पन्न चही कर सकता ॥ € ॥| 
बाबीस परीषहोंका वर्णन किया, उनमेंसे फिस शुणस्थानमें 
५5 न] 
कितनी परीषह होती हैं, यह वर्णन करते हैं।-- 


दृ८द भोक्षशास्त्र 


दशमेंसे बारहवें गुणस्थान तक की परीषहें 


सूक्षमसांपरायछह्मस्थवीतरागयोश्चतुर्दश ॥१०॥ 


श्रथं---[ सुक्ष्मसांपरायछद्यस्थवीतरागयोः | सूक््मसांपराय वाले 
जीवोंके और छत्मस्थ वीतरायोंके [ चतु्दंश ] १४ परीषह होती हैं । 


टीका 


मोह और योगके निमित्तसे होनेवाले झात्म परिणामोंकी तार- 
तम्यताको ग्रुणस्थान कहते हैं, वे चोदह हैं। सूक्ष्मसांपराय यह दसमां 
गुशस्थान है और छुझ्मस्थ वीतरागता ग्यारहवे तथा बारहवें ग्रुणग॒स्थान में 
होती है । इन तीन ग्ुणस्थानों श्रर्थात्‌ दसमें, ग्यारहवें और बारहदवें 
गुणस्थानमें चौदह परीषह होती है, वे इस प्रकार हैं:--- 


१ छुघा, २ तृषा, ३ शीत, ४ उष्ण, ५ दशमशक, ६ चर्या, ७ 
शय्या, ८झ वध, & अलाभ, १० रोग, ११ तृणास्पश, १२ मल, १३ प्रज्ञा 
ओर १४ श्रज्ञान । इनके अतिरिक्त १ नग्नता, २ संयममे अप्रीति (अश्ररति) 
३-ली अवलोकन-स्पशे, ४-आसन ( निषद्या ) ५-दुर्वंचन ( आक्रोश ) 


६-याचना ७-सत्कार-पुरस्कार और ८-अदर्शन, मोहनीय कम जनित ये 
आठ परीपहे वहाँ नही होती । 


२ प्रश्न---दसमे सूक्ष्म सापराय ग्रुणस्थानमें तो लोभ कषायका 
उदय है तो फिर वहाँ ये आठ परीपहे क्‍यों नही होती । 

उत्तर---झृक्ष्मसांपराय ग्रुणस्‍्थानमे मोहका उदय अत्यन्त सूक्ष्म है-- 
जत्प है अर्थात्‌ नाममात्र है, इसी लिये वहाँ उपरोक्त १४ परीषहोंका सद्‌- 
भाव और वाकीकी ८ परीषहोंका अभाव कहा सो ठीक है; क्योकि इस 
शभुरास्थानमे एक संज्वलन लोभ कपायका उदय है और वह भी बहुत थोड़ा 
है, कथनमात्रको है; इसलिये सूक्ष्मसांपराय और वीतराग छद्मस्थकी समा- 
नता मानकर चौदह परीपह कही है, यह नियम युक्ति युक्त है ॥ 


हे प्रश्न--ग्यारहवे ओर बारहवों ग्॒णस्थानमे मोहकम के उदयका 
लभाव है तथा दसमें गुणशस्थानमे वह अति सूक्ष्म है, इसीलिये उन जीवोंके 
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कुधा, तृषादि चौदह प्रकारकी वेदना नही होती, तो फिर ऐसा क्‍यों कहा 
कि इन ग्रुणास्‍्थानोमे परीषह विद्यमान है ? 

उचर---यह तो ठीक हो है कि वहाँ वेदना नही है किन्तु सामर्थ्य 
(शक्ति) की अपेक्षासे वहाँ चौदह परीषहोकी उपस्थिति कहना ठीक है । 
जैसे सर्वार्थंसिद्धि विमानके देवोंके सातवें नरकमे जानेकी सामर्थ्यं है किन्तु 
उन देवोके वहाँ जानेका प्रयोजन नही है तथा बैसा राग भाव नही इसी- 
लिये गमन नही है, उसी प्रकार दशर्वें, ग्यारह॒वें और बारहवें गुणस्थानमे 
चौदह परीषहोका कथन उपचारसे कहा है 

प्रश्ष---इस सूत्रमे चय विभाग किस तरह लागू होता है ? 

उचर---निम्थयनयसे दस, ग्यारह या बारहवें ग्ुणस्थानमें कोई भी 
परीषह नही हैं, किन्तु व्यवहारनयसे वहाँ चौदह परीषह है; व्यवहारनयसे 
हैं का अर्थ यह है कि यथाथर्थमे ऐसा नही है किन्तु निमित्तादिककी श्रपेक्षासे 
उनका उपचार किया है---ऐसा ससभना । इस प्रकार जाननेका नाम ही 
दोनो नयोका ग्रहरणा है, किन्तु दोनों चयोके व्याख्यानको समान सत्यार्थ 
जानकर “इस रूप भी है श्रौर इस रूप भी है” अर्थात्‌ वहाँ परीषह हैं यह 
भी ठीक है और नही भी है यह भी ठीक ऐसे अमरूप प्रवतेनसे तो दोनो 


नयोंका ग्रहण नही होता । 
( देखो मोक्षमार्ग प्रकाशक देहली प्रृू० ३६६९ ) 

साराश यह है कि वास्तवमे उन गुणस्थानोंमे कोई भी परीपह 
नही होती, सिर्फ उस चौदह प्रकारके वेदनीय कमेंका मंद उदय है, इतना 
बतानेके लिये उपचारसे वहाँ परीषह कही हैं किन्तु यह मानना मिथ्या है 
कि वहाँ जीव उस उदयमें युक्त होकर दुःखी होता है अथवा उसके वेदना 
होती है । हि 
अब तेरहवें गुणस्थानमें परीषह बतलाते हँ३--- 

एकादशजिने ॥११॥ 

भर्थे---[ जिने ] तेरहवें ग्रुणस्थानमे जिनेन्द्रदेवके [ एकादश | 
ऊपर बतलाई गईं चौवहमेसे अलाभ, श्रज्ञा और श्रत्माच इन तीनको छोड़कर 
बाकीकी ग्यारह परीषह होती हैं । 

ध्ट७ 
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टीका 
१--यद्यपि मोहनीयकर्म का उदय न होनेसे भगवानके क्षुधादिककी 
वेदना नही होती, इसीलिये उनके परीषह भी नहीं होती; तथापि उन 
परीषहोंके मिमित्तकारणरूप वेदनीय कर्मेंका उदय विद्यमान है भतः वहाँ 


भी उपचारसे ग्यारह परीषह कही हैं । वास्तवमें उनके एक भी परीपह 
नही है । 


२ प्रश्न---यद्यपि सोहकमं के उदयकी सहायताके श्रभावमें भगवान 
के क्षुधा आदिकी वेदना नही है तथापि यहाँ वह परीषह क्‍यों कही है ? 


उचर---यह तो ठोक है कि भगवानके क्षुधादिकी वेदना नहीं है 
किन्तु मोहकर्मं जनित वेदनाके न होने पर भी द्रव्यकर्मकी विद्यमानता 
बतानेके लिये वहाँ उपचारसे परीषह कही गई हैं। जिस प्रकार समस्त 
ज्ञानावरण कमेके नष्ट होनेसे युगपत्‌ समस्त वस्तुओंके जाननेवाले केवल* 
जशानके प्रभावसे उनके चिताका निरोधरूप ध्यान सम्भव नहीं है तथापि 
ध्यानका फल जो अवशिष्ठ कर्मोकी निर्जंरा है उसकी सत्ता बतानेके लिये 
वहाँ उपचारसे ध्यान बतलाया है उसी भ्रकार यहाँ ये परीषह भी उपचार 
से बतलाई हैं। प्रवचनसार गाथा १६८ मे कहा है कि भगवान परमसुख 
को ध्याते हैं । 


हे प्रक्ष---इस सूत्रमे नय विभाग किस त्तरहसे लागू होता है? 
उत्तर---तैरहवें ग्रुखस्थानमे ग्यारह परीषह कहना सो व्यवहारनय 
है | व्यवहारनयका अथें करनेका तरीका यो है कि 'वास्तवमें ऐसा नही है 


किन्तु निमित्तादिकी अपेक्षासे वह उपचार किया है, निश्चयनयसे केवल- 
ज्ञानीके तेरहवें ग्ुरास्थानमे परीषह नही होती । 


अश्न---व्यवहारनतयका क्‍या हृष्टान्त है और वह यहाँ कैसे लागु 
होता है। 


.. उत्त---'धीका घड़ा” यह व्यवहार नयका कथन है, इसका ऐसा 
अर्थ है कि 'जो घड़ा है सो मिट्टीरूप है, घोरूप नहीं है” ( देखो श्री समय- 
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सार गाथा ६७ टीका तथा कलश ४० ); उसी प्रकार “जिनेन्द्रदेवके ग्यारह 
परीषह हैं! यह व्यवहार-नय कथन है, इसका श्रथें इस प्रकार है कि 'जिन 
अनन्त पुरुषार्थ रूप है, परीषहके दुःखरूप नही; मात्र निमित्तकूप परद्रव्यकी 
उपस्थितिका ज्ञान करानेके लिये ऐसा कथन किया है कि “परीषह हैं' परंतु 
इस कथनसे ऐसा नही समझना कि वीतरागके दु.ख या वेदना है। यदि 
उस कथनका ऐसा अर्थ माना जावे कि वीतरागके दुःख या वेदना है तो 
व्यवहार नयके कथनका श्रर्थ निश्चय नयके कथनके अनुसार ही किया, 
और ऐसा अर्थे करना बड़ी भूल है-अज्ञान है । 
( देखो समयसार गाथा ३२४ से ३२७ टीका ) 
प्रश्न---इस शाख्षमे, इस सुत्रमे जो ऐसा कथन किया कि “जिन 
भगवान्तके ग्यारह परीषह हैं, सो व्यवहार नयके कथन निमितच बतानेके लिये 
है, ऐसा कहा, तो इस सम्बन्धी निश्चय नयका कथन किस शास्त्रमे है ? 


उचर---श्री नियमसारजी गाथा ६ मे कहा है कि वीतराग भग- 
वान तेरहवे गरुसस्थानमे हो तब उनके श्रठारह मह्ादोष नही होते । वे दोष 
इस प्रकार हैं-१ क्षुधा, २-तृषा, २े-भय, ४-क्रोध, ५-राग, ६-भोह, ७- 
चिंता, ८5-जरा, ६--रोग, १०-मृत्यु, ११०पसीना, १ २-खेद, १३-मद, 
१४-रति, १५-आमख्यें, १६-निद्वा, १७-जन्म, और १८-आऊकुलता । 
यह चभिहइचयनयका कथन है और यह यथार्थ स्वरूप है । 


9. केवली भगवानके आहार नहीं होता, इस सम्बन्धी कुछ स्पष्टीकरण 

(१) यदि ऐसा माव्रा जाय कि इस सूत्रमे कही गई परीषहोको 
बेदना वास्त॒वमें भगवानके होती है तो बहुत दोष श्राते हैं ।॥ यदि क्षुधादिक 
दोष हों तो आाकुलता ही औौर यदि आकुलता हो तो फिर भगवानके अनत 
सुख कंसे हो सकता है ? हाँ यदि कोई ऐसा कहे कि शरीरमे भूख लगती है 
इसीलिये आहार लेता है किन्तु आत्मा तदुडय नही होता । इसका स्पष्टी- 
करण इस प्रकार है--यदि गात्मा वइुहप नही होता तो फिर ऐसा है 
कहते हो कि क्ुधादिक दूर करनेके उपायरूप आ्राहारादिकका अ्रहण्ण किया 
क्षुधादिकके द्वाश पीड़ित होनेवाला ही आह्यार भ्रहण करता है। पुनरच 
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यदि ऐसा माना जाय कि जेँसे कर्मोदयसे विहार होता है वैसे ही श्राहार 
प्रहण भी होता है सो यह भी यथार्थे नही है क्योकि विहार तो विहायो- 
गति नामक चामकर्मके उदयसे होता है, तथा वह पीड़ाका कारण नहीं है. 
और बिता इच्छाके भी किसी जीवके विहार होता देखा जाता है परन्तु 
आहार ग्रहण तो प्रक्ृतिके उदयसे नहीं किन्तु जब क्षुधादिकके द्वारा पीड़ित 
हो तभी जीव आहार ग्रहण करता है । पुनश्च जात्मा पवन आदिकको 
प्रेरित करमेका भाव करे तभी आहारका निगलना होता है, इसीलिये 
विहारके समान जाहार सम्भव नही होता । अर्थात्‌ केवली भगवानके 
विहार तो सम्भव है किन्तु आहार सम्भव नही है। 

(२) यदि यों कहा जाय कि केवलीभगवानके सातावेदनीय कर्मके 
उदयसे आहारका ग्रहण होता है सो भी नहीं बनता, क्योंकि जो जीव 
क्षुघधादिकके द्वारा पीड़ित हो श्रौर आहारादिकके ग्रहएासे सुख माने उसके 
श्राह्दरादि साताके उदयसे हुये कहे जा सकते है, साता वेदनीयके उदयसे 
आहारादिकका ग्रहरण स्वयं तो होता नही, क्योकि यदि ऐसा हो तो देवोंके 
तो साता वेदनीयका उदय सुरख्यरूपसे रहता है तथापि वे निरन्तर श्राहार 
क्यों चही करते ? पुनइच महासुनि उपवासादि करते हैं उनके साताका भी 
उदय होता है तथापि आहारका ग्रहण नही और निरन्तर भोजन करने 
वालेके भी असाताका उदय सम्भव है। इसलिये केवली भगवानके बिना 


इच्छाके भी जैसे विद्ायोगतिके उदयसे विहार सम्भव है वेसे ही बिना 


इच्छाके केवल सातावेदनीय कर्मके उदयसे ही आहार ग्रहस्प॒ सम्भव नहीं 
होता । 


(४) पुनश्च कोई यह कहे कि---सिद्धान्तसें 
ग्यारह परीषह कही है इसीलिये उसके 
चह क्षुधा भ्राह्य रके बिना कैसे शांत 


केवलीके क्षुबादिक 
पछुवाका सद्भाव सम्भव है और 
हो सकती है इसलिये उनके श्राहारादिक 


व्यक्तता मालुभ नही होती इसी 
है, किन्तु तारतम्यरूपसे उसका 
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स्थानमे वेदादिकका मंद उंदय है वहाँ मैथुनादिक क्रिया व्यक्त नहीं है, 
इसीलिये वहाँ ब्ह्मचर्य ही कहा है तथापि वहाँ तारतसभ्यतासे मैथुनादिकका 
सम्द्राव कहा जाता है | उसीध्रकार केवली भगवानके अ्रसाताका शभ्रत्ति मंद 
उदय है, उसके उदयमें ऐसी भ्रूख नहीं होती कि जो शरीरको क्षीरा करे; 
पुनम्य मोहके अभावसे क्षुधाजनित दुख भी नहीं है भौर इसीलिये आहार 
ग्रहरा करना भी नहीं है । अतः केवली भगवानके क्षुधादिकका अ्रभाव ही है 
किन्तु मात्र उदयकी श्रपेक्षासे तारतम्यतासे उसका समद्भाव कद्दा जाता है । 


(७) शैंका---कैवली भगवानके आहारांदिकके बिना भूख (-क्षुधा) 
की शांति कंसे होती है ? 

उत्तर---कैवलीके असाताका उदय अत्यन्त मन्द है, यदि ऐसी भूख 
लगे कि आहारादिकके द्वारा ही शांत हो तो मद उदय कहाँ रहा ? देव, 
भोगशूसिया आदिके असात्ताका किचितु मंद उदय है तथापि उनके बहुत 
समयके बाद किचित्‌ ही आहार ग्रहण होता है तो फिर केवलीके तो असाता 
का उदय अत्यंतही मंद है इसीलिये उनके आहारऋा अभाव ही है। असाताका 
तीत्र उदय हो और मोहके ढारा उसमें युक्त हो तो ही आहार हो सकता है। 

(४) शेंका--देवों तथा भोगशूमियोंका शरीर ही ऐसा है कि 
उसके अधिक समयके बाद थोड़ी भूख लगती है, किल्तु केवली भगवानका 
शरीर तो कमेभूमिका ओऔदारिक द्वरीर है, इसीलिये उनका शरीर बिना 
आाहारके उत्कृष्ट रूपसे कुछ कम एक कोटोी पूर्व तक कैसे रह सकता है ? 

समाधान---देवादिकोंका शरीर भी कर्मके ही निमित्तसे है | यहाँ 
केवली भगवानके शरीरमें पहले केश-नख बढ़ते थे, छाया होती थी और 
नियोदिया जीव रहते थे, किन्तु केवलज्ञान होने पर अब केश-नख नहीं 
बढ़ते, छाया नही होती और निगमोदिया जीव नही होते । इसतरह अनेक 
प्रकारसे शरीरकी अवस्था अन्यथा हुईं, उसीप्रकार बिना आहारके सी 
शरीर जैसाका तैसा बना रहे-ऐसी झवस्था भी हुई । 

भत्यक्षमे देखो ! अन्य जीवोंके बृद्धत्व आने पर शरीर शिथिल हो 
जाता है, परन्तु केचली भगवानके तो आयुके अन्त तक भी शरीर शिथिल 
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नहीं होता |--इसीलिये अन्य मनुष्पोंके दारीरके और केवली भगवानके 
शरीरके समानता सम्भव नहीं । 
(६) शृंंका[ा---देव आदिके तो आहार ही ऐसा है कि अधिक समय 


भूख समिट जाय, किन्तु केवली भगवानके बिना आहारके शरीर कंसे पुष्ट रह 
सकता है ? 


समाधान---भगवानके असाताका उदय श्रति मंद होता है तथा 
प्रति समय परम ओऔदारिक छारीर वर्गशाओ्रोंका ग्रहण होता है । इसीलिये 
ऐसी नोकसे वर्गेशाओंका अहरा होता है कि जिससे उनके क्षुधादिककी 
उत्पत्ति हो नही होती और न शरीर शिथिल होता है । 


(७) पुनम्व अन्न श्रादिका श्राह्मार ही शरीरकी पुष्टताका कारण 
नही है। प्रत्यक्षमें देखो कि कोई थोड़ा आहार करता है तथापि हारीर 
श्रधिक पुष्ट होता है और कोई अधिक श्राह्ार करता हैं तथापि शरीर क्षीणा 
रहता है ६ 

प्वनादिकका साधन करनेवाले अर्थात्‌ प्राणायाम करनेवाले अधिक 
कालतक आहार नही लेते तथापि उनका दारीर पृष्ठ रहता है और ऋद्धि- 
घारी मुनि बहुत उपवास करते हैं तथापि उनका शरीर पुष्ट रहता है । तो 
फिर केवली भगवानके तो सर्वोत्कृष्टता है अर्थात्‌ उनके अज्लादिकके बिना 
भी शरीर पृष्ठ बना रहता है इसमे आस्पयें ही क्‍या है? 

(८) पुनश्य केवलीभगवान भ्राहारके लिये कैसे जाँय तथा किस 
तरह याचना करे ? थे जब आहारके लिये जाँय तब समवशरण खाली 
क्यों रहे ? अथवा यदि ऐसा सानें कि कोई श्न्य उनको आहार लाकर दे 
जीव-अन्तराय स्वेच्र सालुम शक जी आ ली, अा 
केबल आदर आना सो डक वहां आहार किस तरह करें ? इसलिये 

त्ताहै। 


(६) पुनव्य कोई यों कहे कि “वे आहार' 
हार' ग्रहण करते हैं परर 
किसीको दिखाई नही देता ऐसा अतिशय है” सो यह भी असतचु के क्योंकि 


अध्याय £ सूच ११ ६९४ 


आहार अहरा तो निद्य हुआ; यदि ऐसा श्रतिशय भी मानें कि उन्हें कोई 
नही देखता तो भी आहार ग्रहयका निद्यपन रहता है। पुनश्य भगवानके 
पुण्यके कारणसे दूसरेके ज्ञानका क्षयोपशम (-विकास ) किस तरह आदत 
हो जाता है ? इसलिये भगवानके आहार मानना और दूसरा न देखे ऐसा 
अतिथाय मानना ये दोनो वातें न्याय विरुद्ध है । 

५. कर्म सिद्धांतके अछुसार केबलीके अन्नाह्ार होता ही नहीं 

(१) जब असाता वेदनीयकी उदीरणा हो तब क्षुधा-भूख उत्पन्न 
होती है-लगती है, इस वेदनीयकी उदीरणा छंद भुशस्थान तक ही है, 
इससे ऊपर नही । अतएव वेदनीयकी उदी रणाके बिना केवलीके क्षुधादिकी 
वाघा कहे हो ? 

(२) जैसे निद्रा और प्रचला इन दो दशोनावरणी प्रक्ृतिका उदय 
वारहवें ग्रुगस्थान पर्यत है परन्तु उदी रणा बिना निद्रा नही व्यापती-श्रर्थात्‌ 
निद्रा नही आती । पुनम्य यदि निद्रा कर्मके उदयसे हो ऊपरके ग्रुणस्थानों में 
निद्रा आजाय तो वहाँ प्रमाद हो और ध्यानका अभाव हो जाय । यद्यपि 
निद्रा, प्रचलाका उदय वारहवें ग्रुणस्थान तक है तथापि अप्रमत्तदशामें 
मंदउदय होनेसे निद्रा नही व्यापती (-नही रहतो ) | प्रुनश्य संज्वलनका 
मंद उदय होनेसे अप्रमत्त ग्रुणस्थानोमे प्रमादका अ्रभाव है, क्योकि प्रमाद 
तो संज्वलनके तीन्न उदयमे ही होता है। ससारी जीवके वेदके तीत्र उदय' 
में मुक्त होनेसे मेंथुन सज्ञा होती है और वेदका उदय नवमे शुणस्थान तक 
है; परन्तु श्रेणी चढे हुए संयमी म्ुनिके वेद नोकषायका मंद उदय होनेसे 
मेथुन सशाका अभाव है; उदयमाचसे मंथुनकी वांच्छा उत्पन्न नही होती । 

(३) केवली भगवानके वेदनीयका श्रति मद उदय है; इसीसे कुधा- 
दिक उत्पन्न नही होते; शक्तिरहित असाता वेदनीय केवलीके क्षुधादिकके 
लिये निर्ित्तताके योग्य नही है । जैसे स्वयभ्रुरमण सम्र॒द्रके समस्त जलमें 
श्रननन्‍्तवे भाग जहरकी करी उस पानीकों विषरूप होनेके लिये योग्य 
निमित्त नही है; उसीप्रकार अ्रनन्तग्रण अनुभागवाले सातावेदनीयके उदय- 
सहित केवली भगवानके अनन्तवे भागमे जिसका असंख्यातवार खंड होगया 
है ऐसा असाता वेदनीय कर्म क्षुधादिककी वेदना उत्पन्न चह्ी कर सकता ॥ 


६९६ मोक्षशास्त्र 


(४) अशुभ कर्म प्रकृतियोंकी विप, हलाहलरूप जो शक्ति है उसका 
ग्रध:प्रवृत्तकरणमें अभाव हो जाता है और निम्ब ( नीम ) काॉजीरूप रस 
रह जाता है। श्रपूर्वकरण ग्रुणस्थानमें गरुणमेणी निर्जरा, ग्रुणसंक्रमण, 
स्थितिकांडोत्कियं और अनुभाग कांडोत्कियों ये चार आवश्यक होते हैं; 
इसीलिये केवली भगवानके अ्रसातावेदनीय आदि अप्रशस्त प्रक्रतियोंका रस 
प्रसंखघातवार घटकर अनन्तानन्तवे भाग रह गया है, इसीकारण असातामें 
सामथ्ये कहाँ रही है जिससे केवली भगवानके क्षुधादिक्र उत्पन्न करनेमें 
निमित्त होता ? ( श्रथप्रकाशिका प्रष्ठ ४४६ टितीयादूत्ति ) 

६. स्ू० १०-११ का सिद्धान्त और ८ वें उत्नके साथ 

उसका संबंध 

यदि वेदनीय कर्मका उदय हो किन्तु मोहनीय कर्मका उदय न हो 
तो जीवके विकार नही होता ( सूच्र ११ ) क्योकि जीवके अनन्तवीर्य प्रगट 
हो चुका है। 

वेदनीय कर्मका उदय हो और यदि मोहनीय करमेंका मंद उदय हो 


तो वह भी विकारका निमित्त नही होता ( सूच १० ) क्योकि वहाँ जीवके 
अधिक पुरुषार्थ प्रगट होगया है । 


दश्वे गुशस्थानसे लेकर १३ वें गुणस्थान तकके जीवोंके पूर्ण परी- 
षहजय होता है ओर इसीलिये उनके विकार नही होता । यदि उत्तम 
ग्रुणस्थानवाले परीषहजय नही कर सकते तो फिर आउठवे सूतच्रका यह उप- 
देश व्यूथें हो जायगा कि 'संवरके मार्गसे च्युत न होने श्र निर्जेराके लिये 


परीषह करना योग्य है ।' दशवें तथा ग्यारहवे सूचमें उत्तम ग्रुण- 
स्थानोंमें जो परीषह कही हैं वे उपचारसे हैं निर्चयसे नही, ऐसा 
सममभना ॥१ शा 


छड्ठेसे नवमें शुणस्थान तककी परीषह 
बादरसाम्पराये सर्वे ॥१२५॥। 


अ्रथें“-] बादरसांपराये ] बादरसांपराय श्र्थात्‌ स्थुलकषायवाले 
जीवोंके [ सर्वे ] सर्व परोषह होती हैं। _ 
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रा टीका 
५ ४-«छट्टे से लवमे ग्रुणस्थांचको बादरसापराय कहते हैं (:इंन ग्र॒ुण- 

स्थानोंमे परीषहके कारखभ्ृत सभी कर्मोका उदय है, किन्तु जीव जितने 
अंशमे उनमें युक्त नही होता उतने अंशमें ( आठवें सूच्रके अनुसार ) परी- 
षहजय करता है । 

२>--सामायिक, छेदोपस्थापना और परिहार विशुद्धि 'इन तीन 
संयमोमेसे किसी एकमे समस्त परीषहें सम्भव हैं ॥१र२॥। 

इस तरह यह वराोन किया कि किस शुणस्थानमे कितनी परीषह 
जय होती हैं । अब किस किस कर्मके उदयसे कौन कोन परोषह होती है सो 
बतलाते हैं--- 

ज्ञानावरण कर्मके उदयसे होनेवाली परीषह 


ज्ानावरणे प्रज्ञाउज्ञाने ॥१ श॥ 
अर्थ--[ ज्ञानावररों ] ज्ञानावरणीयके उदयसे [ भज्ञाछत्ञाने ] 
प्रशा और भज्ञान ये दो परीषहें होती हैं ॥ 
५; टीका 
प्रज्ञा आत्माका गुण है, वह परीषहका कारण नही होता; किन्तु 
ज्ञानका विकास हो और उसके मदजनित परीषह हो तो उस समय ज्ञाना- 
वररणा कर्मका उदय होता है । यदि ज्ञानी जीव मोहनीय कर्मके उदयमे 


लगे-;जुड़े'तो डसक्रे- अनित्य मद जा जाता है, किन्तु ज्ञानी जीव पुरुषार्थ 
पू्वेंक जितने अंशमे उससें युक्त न हो उतने अंशमे उनके परीषह जय होता 
है । | ह ( देखो सूत्र ८ ) 


दर्शनमोहनी य तथा अन्तराय कर्मके उदयसे होनेवाली परीषह 
. «दर्शनमोहांतराययोरदर्शना इ5लाभी ॥१श।। 
अर्थ---[ दर्शनमोहांतेराययोः ] दर्शनमोह और अन्तराय कंमेके 


उद्दयसे [ पंदेर्शनाउलासी |] कंससे अदशंन जौर अलाभ परीषह होती हैं। 
्प्य 


द्श्८ सोक्षशास्त्र 


यहाँ तेरहवें सुत्रकी टीकाके अनुसार समझना ॥१४॥ 
अब चारिज्मोहनीयके उदयसे होनेवाली परीपद् बतलाते हें 


चारित्रमोहेनाग्न्यारतिस्त्रीनिपद्याक्रो शयाचना- 
सत्कारपुरस्काराः ॥१५॥ पड 


झअर्थे--[ चारित्रमोहे] चारित्रमोहनीयके उदयसे [ चाग्न्पारतिख्री- 
निषयाक्रोशयाचना सत्फारपुरस्कारा: ] नग्तता, अरति, ख्लरी, निपद्या, 
आक्रोश, याचना और सत्कार पुरस्कार ये सात परीषह होती हैं । 


यहाँ तेरहवें सूचकी टीकाके अनुसार समझना ॥१५॥। 


चेदनीय कमके उदयसे होनेवाली परीपहें 


वेदनीये शेषा; ॥१६॥ 


अरथे--[ वेदनीये | वेदनीय कर्मके उदयसे [ छेषाः ] बाकीकी 
ग्यारह परीषह श्रर्थात्‌ छुघा, तृषा, शीत, उष्ण, दंशमहाक, चर्या, शय्या, 
वध, रोग, तृरास्पशं और मल ये परीषह होती हैं । 


यहाँ भी तेरहवे सूचकी टीकाके अनुसार समझना ॥ १ दा 


अब एक जीवके एक साथ होनेवाली परीपहोंकी 
संख्या बतलाते हैं 


एकादयो भाज्या युगपदेकस्मिन्नेकोनविंशतेः ॥१७॥ 
अर्थे---] एकस्सिन्‌ घुगपत्‌ ] एक जीवके एक गे 
एकसे लेकर [ आए एकोर्नावशत्तेः 4 उन्चीख परीषह ४0 ग 2 | 
जानना चाहिये । 


१--एक जीवके एक समयमे अधिकसे अधिक १६ परीषह 
सकती हैं, क्योंकि शीत और उष्ण इन दो मेसे एक समयसें एक ही हक 
है और शय्या, चर्या तथा निषय्या ( सोना, चलना तथा आसंनमें रहना ) 
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इन तीनमेंसे एक समयमें एक ही होती है; इसतरह इन तोन परीषहोके 
कम करनेसे बाकोको उच्चीोस परोषह हो सकती हैं । 
१-प्रश्न---प्रत्ञा और अज्ञान ये दोनों भो एक साथ नही हो सकते, 

इसलिये एक परीषह इन सबमेंसे कम करना चाहिये । 

उत्तर----प्रज्ञा और अज्ञान इन दोनोके साथ रहनेमे कोई बाधा 
नही है एक ही कालमे एक जीवके श्रुतज्ञानादिकी अपेक्षासे प्रज्ञा और 
प्रवधिज्चानादिकी अपेक्षास्रे अज्ञान ये दोनो साथ रह सकते हैं । 

३-प्रश्न---ओदारिक शरीरकी स्थिति कवलाहार (अन्न पानी) 
के बिना देशोनकोटो पूर्वे ( कुछ कम एक करोड पूर्व ) कैसे रहती है ? 


उचर---आहारके ६ भेद हैं-१ नोकरमम भआादह्दार, २ कर्माहार, ३ 
कवलाहार, ४ लेपाहार, ५ ओजाहार, और ६ मनसाहार । ये छह प्रकार 
थथायोग्य देहकी स्थितिके कारण हैं। जैसे (१) केवलीके नोकमें आहार 
बताया है। उनके लाभान्तराय कमेके क्षयसे अनन्त लाभ प्रगट हुआ है, 
शअ्रत: उनके शरीरके साथ अपुर्वे असाधा रण पुद्गलोका प्रतिसमय सम्बन्ध 
होता है, यह नोकमं-केवलीके देहकी स्थितिका कारण है, दूसरा नही, 
इसी कारण केवलीके नोकमंका आहार कहा है। (२) नारकियोके नर- 
कायु नाम कर्मेका उदय है वह उनके देहकी स्थितिका कारण है इसलिये 
उनके कर्माहार कहा जाता है। (३) मनुष्यो और तियँचोके कवलाहार 
प्रसिद्ध है। (४) दक्ष जातिके लेपाहार है (५) पक्षीके अण्डेके ओजाहार 
है । छुक नामकी घातुकी उपधघातुकी ओज कहते है । जो श्रण्डोंको पक्षी 
(-पंखी ) सेवे उसे ओजाहार नही समभना । (६) देव मनसे दप्त होते हैं, 
उनके मनसाहार कहा जाता-होता है 

यह छुह प्रकारका आहार देहकी स्थितिका कारण है, इस सम्बन्धी 
गाथा निम्नप्रकार हैः--- 


णोकम्मकम्महारोकबलाहारो य लेप्पाहारों य । 
, उ्ञमणोविय कम्सो आहारा छव्ब्रिही भणिओ || 
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णोकम्मतित्थयरे कम्म॑ च णयरे मानसो अमरे | 
णरपसु कवलाहारों पंखी उज्ो इगि लेऊ॥। 


झर्थ--- ९ नौकर्म जाहार, २ कर्माहार, ३ कवलाहार, ४ लेपाःहार, 
भ श्रोजाहार, और ६ सनोआहार, इसप्रकार क्रमसे ६ प्रकारका आहार है, 
उनमें नोकर्म आहार तीर्थंकरके, कर्माहार नारकीके, मनोआञाहार देवके, 
कवचलाहार मनुष्य तथा पशुके, श्रोजाहार पक्षीके अण्डीके और द्॒क्षके लेपा- 
हार होता है । 

इससे सिद्ध होता है कि केवलीके कवलाहार नहीं होता । 


प्रश्न---झुनिकी शअ्रपेक्षासे छू गुणस्थानसे लेकर तेरहवे गुरास्थान 
तककी परोषहोका कथन इस अ्रध्यायके १३ से १६ तकके सूत्रोंमें किया 
है यह व्यवहा रनयकी अपेक्षासे या निश्चयनयकी अपेक्षासे ? 


उत्तर----थह्‌ कथन व्यवहारनयकी अपेक्षासे है, क्योंकि यह जीव 


परवस्तुके साथका सम्बन्ध बतलाता है, यह कथन निम्बयकी अपैक्षासे 
नहीं है । 


भ्श्न---यदि व्यवहारनयकी मुख्यता सहित कथन हो उसे मोक्ष- 
मार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३६६ से योंजाननेके लिए कहा है कि 'ऐसा नही किन्तु 


निभित्तादिककी अपेक्षासे यह उपचार किया है! तो ऊपर कहे गये १३ से 
१६ तकके कथनमें कंसे लागू होता है ? 


उचर----उन सूचरोंमे जीवके जिन परीषहोंका वर्रान किया है वह 
व्यवहारसे है, इसका सत्या्ं ऐसा है कि---जीव जीवमय है परीषहमय 
नहीं । जितने दरजेमे जीवमे परीषह वेदन हो उतने अंशमे सूच १३ से ५१६ 
में कहे गये कर्मका उदय निमित्त कहलाता है किन्तु निभित्तने जीवको कुछ 
नहीं किया । 


प्रश्न---१३ से १६ तकके सूत्रोमें परीषहोंके वारेसें जिस कर्स का 
उदय करा है उसके और सूत्र १७ में परीपहोंकी जो एक साथ संख्या कही 
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उसके इस अध्यायके ८ वें सूत्रमें कहे गये निर्जराका व्यवहार केसे लागु 
होता है ? 

उचर---जीव अपने पुरुषार्थेके द्वारा जितने' श्रंशमे परीषह वेदन न 
करे उतने अ्ंशमे उसने परीषह जय किया और इसीलिये उतने अंशमें सूत्र 
१३ से १६ तकमें कहे गये कर्मोकी निर्जेरा की, ऐसा आठवें सूचके अचुसाय 
कहा जा सकता है, इसे व्यवह् र कथन कहा जाता है क्योंकि परवस्तु (कर्म) 
की साथके सम्बन्धका कितना श्रभाव हुआ, यह इसमें बताया गया है । 

इसप्रकार परीषहजयका कथन पूर्ण हुआ ॥॥१७॥॥ 

दूसरे सूचरमे कहे गये संवरके ६ कारणोंमेसे यहाँ पाँच कारणखोंका 
वर्णन पूर्णा हुआ; अब अन्तिम' कारण चारित्रका वर्णन करते है--- 


चारित्रके पाँच भेद 
सामायिकजल्ेदोपस्थापनापरिहार विशु द्वि सूच्म सांपराय - 
यथाख्यातमिति चारित्रम ॥१८॥। 


शर्थ--[ सासाथिकछेदोपस्थापनापरिहारविशुद्धिसुक्मसांपराय यथा- 
ख्यातं | सामायिक छेंदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि, सुक्ष्म्सापराय और 
यथारूयात [ इति चारिच्नत्‌ | इस प्रकार चारित्रके ५ भेद हैं । 
टीका 


१. खत्रमें कहे गये शब्दोंकी व्याख्या 

(१) सामायिक---निम्चय॒ सम्यग्दर्शन-ज्ञानकी एकाग्रता द्वारा 
समस्त सावद्य योगका त्याग करके शुद्धात्मस्वरूपमे अमेद होने पर छुभाद्युभ 
भावोंका त्याग होना सो सामायिक चारित्र है। यह चारित्र छट्ठ से नवमें 
गुणस्थान तक होता है । 

(२) छेदोपस्थापना---कोई जीव सामायिक चारित्ररूप हुआ हो 
झौर उससे हटकर सावच्य व्यापाररूप होजाय, पश्मादु्‌ प्रायम्धित द्वारा उस 
सावद्य व्यापारसे उन्नत हुये दोषोको छेदकर आत्माकों संयममे स्थिर करे सो 


७०२ मोक्षशारत्र 


छेदोपस्थापना चारित्र है। यह चारित्र छट्ट से नवमें गुणस्थान तक होता है ॥ 

(३) परिहार विशुद्धि---जो जीव जन्मसे ३० वर्ष तक सुखी रह- 
कर फिर दीक्षा ग्रहरा करे और श्री तीथंकर भगवानके पादसूलमें आठ वर्ष 
तक प्रत्याख्यान नामक नवमें पूर्वेका अध्ययन करे, उसके यह संयम होता 
है। जो जीवोंकी उत्पत्ति-मरणके स्थान, कालकी मर्यादा, जन्म योनिके 
भेद, द्रव्य-क्षेत्रता स्वभाव, विधान तथा विधि इन सभीका जाननेवाला हो 
शौर प्रमाद रहित महाबीयेवान हो, उनके छुद्धताके बलसे कर्मंकी वहुत 
(-अचुर ) निर्जरा होती है। अत्यन्त कठिन आचररण करनेवाले झ्ुुनियोक्रे 
यह सयम होता है। जिनके यह संयम होता है उनके शरीरसे जीवोंकी 
विराचना नहीं होती । यह चारित्र ऊपर बतलाये गये साधुके छूट्टे और 
सातवे ग्रुणस्थानमें होता है । 

(४) सक्ष्मसांपराय----_जब अति सूक्ष्म लोभकषायका उदय हो तब 
हे चारित्र होता है वह सूक्ष्म सांपराय है । यह चारित्र दशववें ग्रुणस्थानमें 
होता है । 

(४) यथाख्यात---सम्पूर्णो मोहनीय कर्मके क्षय श्रथवा उपशमसे 
आत्माके शुद्धस्वरूपमें स्थिर होना सो यथारूयात चारित्र है। यह चारित्र 
ग्यारहवेंसे चोदहवे ग्रुणस्थान तक होता है। 

२. शुद्धभावसे सवर होता है किन्तु शुभभावसे नही होता, इसलिये 
इन पाँचों भ्रकारमें जितना शुद्धभाव है उतना चारिन्र है ऐसा समझना । 

है ड्‌ अ गुणस्थानकी दक्ञा 
सात्तव गुणस्थानसे तो निविकल्प दया होती है । छदो 
छठ भुणस्थानमें 
घुनिके जब भाहार विहारादिका हक होता है तभी भी उनके [ तीन 
भनरजरा होती 
अल्प वध होता है; जो विकल्प उठता है उस कि कह 922क्‍ सै 
व अकपायदृष्टि और चारित्रस्से जितने दरजेमें राग दूर होता 
उतने दरजेमे संवर-निर्जेरा है, तथा जितना भभाव 
ये है है कि पंचम ग्रुणस्थानवाला पल ाजाति बा अमिता हे 
उसा कालम पे रे >> 
भी उसे निजेरा अल्प और छट्े श॒ुणस्थानवाला आहार 


अध्याय &€ सूच १८ ६७०३ 


विहार आदि क्रिया करे उस कालमें भी उसके निर्जरा अधिक है इससे 

ऐसा समभाना कि-बाह्म प्रवृत्तिके अनुसार निर्जेरा नही है । 
( देखो मोक्षमार्गं प्रकाशक पृष्ठ ३४१ ) 

४७. चारित्र का स्वरूप 
कितनेक जीव सान् हिसादिक पापके त्यागको चारित्र मानते है 
झौर महान्रतादिरूप छुभोपयोगकोी उपादेयरूपसे भ्रहण करते है, किन्तु यह 
यथार्थ नही है । इस शाख्रके सातवें अ्रध्यायमें आस्रव पदार्थेका निरूपण 
किया गया है, वहाँ महान्नत और अखुबन्रवको झासखवरूप माना है, तो वह 
उपादेय कंसे हो सकता है ? आज्रव तो बन्धका कारण है और चारितर 
मोक्षका कारण है, इसलिये उन महान्रतादिरूप आद्रवभावोंके चारित्रता 
सम्भव नही होती, किन्तु जो सर्वे कषाय रहित उदासीन भाव है उसीका 
साम चारित्र है। सम्यग्दशन दोनेके बाद जीवके कुछ भाव वीतराग हुए 
होते हैं और कुछ भाव सराग होते हैं; उनमे जो झश वीतरागरूप है वही 
चारित्र है और वह सवरका कारण है । ( देखो मोक्ष. प्रकाशक पृष्ठ ३३७ ) 
५. चारित्रमें भेद किसलिये बताये ९ 

प्रश्न--जो वीतराग भाव है सो चारिच्र है और वीतराग्रभाव तो 

एक ही तरहका है, तो फिर चारित्रके मेद क्‍यों बतलाये ? 
उत्तर---वीतराग भाव एक तरहका है परन्तु वह एक साथ पूर्ण 
प्रगट नही होता, किन्तु क्रम ऋमसे प्रगट होता है इसीलिये उसमें भेद होते 
हैं। जितने अंशमें वीतरागमाव प्रगट होता है उतने अंदामे चारित्र प्रगट 

होता है, इसलिये चारित्रके मेद कहे है । 
प्रक्ष--यदि ऐसा है तो छट्ठट ग्र॒ुणस्थानमें जो छुभभाव है उसे भी 
चारित्र क्यों कहते हो ? 
।॒ उचर---वहाँ शुभभावको यथार्थमें चारित्र नही कहा जाता, कितु 
उस शुभभावके समय जिस अंदमे वीतरागभाव है, वास्तवमें उसे चारित्र 
कहा जाता है । 
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3 - प्रश्न--कितनेक जगह छुभभावरूप समिति, ग़रुप्ति, महाव्रतादिको 
भी चारित्र कहतेः हैं, इसका क्या कारण है ? ९5: 
उचर----वहाँ शुभभावरूप समिति आदिको व्यवहार चारित्र कहा 

है ! व्यवहारका अथ्थे है उपचार; छट्ट शुणस्थानमें जो वीतराग चारितर 
होता है, उसके साथ 'महान्रतादि होते है ऐसा संबंध जानकर यह उपचार 
किया है। श्रर्थात्‌ृ-वह निमित्तकी अपेक्षासे यानि विकल्पके भेद बतानेके लिये 


कहा है, किन्तु यथार्थेरीत्या तो निष्कषाय भाव ही चारित्र है, शुभराग 
चारित्र नहीं । 


प्रश्न---निम्वय सोक्षमार्ग तो निविकल्प है, उस समय सविकल्प 

(-सराग व्यवहार ) मोक्षमार्ग नही होता, तो फिर सविकल्प मोक्षमार्गेंको 
साधक कंसे कहा जा सकता है ? 

उत्तर---भरतनेगमनयकी श्रपेक्षासे उस संविकल्परूपको मोक्षमार्गं 

कहा है, जर्थातव्‌ भ्रूतकालमें वे विकल्प (-रागमिश्चित विचार ) हुये थे, 

यद्यपि वे वर्तेमानमे नहीं हैं तथापि 'यह वर्तेमान है” ऐसा भूत नैगमनयकी 

अपेक्षास्रे गिना जा सकता है-कहा जा सकता है; इसीलिये उस नयकी 

अपेक्षासे सविकल्प भमोक्षमार्गंको साधक कहा है ऐसा समझना । ( देखो 

पच्सात्म भकाश पृष्ठ १४२ अ्रध्याय र॒ गाथा श्४ की संस्कृत टीका तथा' 
इस अन्थमें अन्तमें परिदिष्ट १ ) 

६. सामायिकका स्वरूप 
अश्न---मोक्षके कारणभूत सामायिकका स्वरूप क्या है? 
॥॒ उचर--जो सामायिक सम्यप्दणेन-ज्ञान 
साथ ज्ञानका भवनमात्र ( परिणमन सा 
वह सामायिक मोक्षक कारणसभूत्त है। 


-चारित्र स्वभाववाला पर- 
न ) है एकाग्रता लक्षणवाली है 


६ देखो समयसार गाथा १५४ टीका ) 
से १३३ में यथार्थ सामायिकका स्व-2 


हि । ड़ है 


श्री नियमसार गाथा १२५ 
रूप दिया है वह इसप्रकार है-- 
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जो कोई घुनि एकेन्द्रियादि प्रारिणयोंके' सम्ृहको दुःख देनेके कारणु- 
रूप जो संपूर्यो पापभाव सहित व्यापार है, उससे अलग हो मन, वचन और 
छरीरके शुभ अश्युभ सर्वे व्यापारोंको त्यागकर तोन ग़रुप्तिप रहते है तथा 
जितेन्द्रियः रहते हैं ऐसे संयमीके वास्तवमे सामायिक' ब्नत होता है । 
( गाथा १२५५ ) 

जो समस्त चस स्थावर प्राणियोंमें समताभाव रखता है, माध्यस्थ 
भावमें आरूढ़ है, उसोके यथार्थे सामायिक होती है । ( गाथा १२६ ) 

संयम' पालते हुये, नियम करते तथा तप घारण करते हुये जिसके 
एक आत्मा ही निकटवर्ती रहा है उसीके यथार्थ सामायिक होती है। 
( गाथा १२७ ) 

जिसे राग-द्वेष विकार प्रगट नहीं होते उसके यथार्थ सामायिक 
होती है । ( गाथा १२८ ) 

जो श्रार्ते और रौद्ग ध्यानको दूर करता है, उसके वास्तवमें सामा- 
यिक ब्रत होता है । ( गाथा १२६ ) 

जो हमेशा पुण्य और पाप इन दोनों भावोंकोी छोड़ता है, उसके 
यथार्थ सामायिक होती है । ( गाथा १३० ) 

जो जीव सदा घम्ध्यान तथा शुक्लध्यानको ध्याता है उसके 
यथाथे सामायिक होती है । ( ग्राथा १३३ ) 

सामायिक चारित्रको परम समाधि भी कहते हैं । 

७, प्रश्न---इस अध्यायके छठ सूचरमें सवरके कारस्यरूपसे जो 
१० प्रकारका धर्म कहा है उसमे सयम गा ही जाता है और संयम ही 
चारिच है तथापि यहाँ फिरसे चारित्रको संवरके कारणारूपमे क्‍यों कहा ? 

उचर---यद्यपि संयमधमेमे चारित्र आ जाता है तथापि इस सूचमे 
सारितका कथन भिरर्थेक नही है । चारित्र सोक्ष प्राप्तिका साक्षातव्‌ कारण 
है यह बतलानेके लिये यहाँ अन्तमें चारिच्रका कथन किया है । चौदहमें 
गुशस्थानके श्न्तमें चारिव्रकी पूर्णता होनेपर ही मोक्ष होता है श्रत्तएव 

८६ 
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भोक्ष प्राप्तिके लिये चारिन साक्षात्‌ हेतु है--ऐसा ज्ञान करानेके लिये इस 
सूचमें वह अलग बताया है । 


८, ब्रत और चारित्रमें अन्तर 


श्राखव अधिका रमें ( सातवें अध्यायके प्रथम सूत्रमें ) हिसा, मूठ, 
चोरी आदिके त्यागसे अहिसा, सत्य, अझचौरय आदि क्रियामें शुभमप्रवृत्ति है 
इसीलिये वहाँ अक्नतोंकी तरह ब्तोंमें भी कर्मेका प्रवाह चलता है, किन्तु 
उन ब्रत्तोंसे कर्मोकी निवृत्ति नही होती । इसी अपेक्षाको लक्ष्यममें रखकर, 
ग॒प्ति आदिको संवरका परिवार कहा है । आत्माके स्वरूपमें जितनी अमे- 
दता होती है उत्तना संवर है शुमाशुभ सावका त्याग निश्चय ब्रत अथवा 
वीतराग चारित्र है । जो शुभभावरूप ब्रत है वह व्यवहार चारित्ररूप राग 


है भौर वह संवरका कारण नही है । ( देखो सर्वार्थ सिद्धि श्रध्याय ७ पृष्ठ 
प्रसे ७ )॥ श्८ ॥ 


, इसरे सूत्रमें कहे गये संवरके ६ कारणोंका वर्णन पूर्णों हुआ | इस 
तरह सचर तत्त्वका वरुस पूर्ण हुआ। भ्रव नि्जेरा तत्त्वका वर्णन करते हैं-- 


निजरा तत्त्वका वर्णन 
भ्चूं | अंक 
व्हा 
हे १-पहले अठारह सूत्रोंमें संवरतत्वका चरणोन किया | जब उन्नी- 
सवे सूजसे निर्जेरा तत्त्वका वरणुन प्रारम्भ होता है। जिसके संवर हो उसके 


निर्जरा हो | प्रथम संवर तो सम्यन्‍दर्शेन है, इसीलिये जो जीव सम्यग्दर्शन 


प्रगट करे उसीके ही सवर-निर्जरा 
निरजरा नही होती । हो सकती है। मिथ्याइष्टिके संवर 


२--यहाँ निर्जेरा तत््वका वर्णन करना है गौर निजेराका कारण 


तप है ( देखो अध्याय € सूत्र ३ ) इसीलिये तपका और उसके भेदोंका 


चणन किया है। त्पको व्याख्या श्श्वे 
सुत्रकी 
ध्यानकी व्यास्या २७ वें सूत्र से दी गई है। 30005230८4% 
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३. निजेराके कारणों सम्बन्धी होनेवाली भूलें और उनका निराकरण 

(१) कितने ही जीव अनशनादि तपसे निर्जरा मानते हैं किन्तु वह 
तो बाह्य तप है । श्रव बाद के १९-२० वें सूत्रमें बारह प्रकारके तप कहे 
हैं वे सब बाह्य तप है, कितु वे एक दूसरेकी अपेक्षासे बाह्य श्रभ्यंतर हैं, 
इसीलिये उनके बाह्य और श्रभ्यंतर ऐसे दो भेद कहे है। शअ्रकेले बाह्य तप 
करनेसे निर्जरा नही होती । यदि ऐसा हो कि अधिक उपवासादि करनेसे 
अधिक निर्जरा हो और थोड़े करनेसते थोड़ी हो तो निर्ज राका कारण उप- 
वासादिक ही ठहरें किन्तु ऐसा नियम नही है । जो इच्छाका निरोघ है सो 
तप है; इसीलिये स्वाचुमव की एकाग्रता बढ़नेसे शुभाशुभ इच्छा दूर होती 
है, उसे तप कहते हैं । 

(२) यहाँ अनशनादिकको तथा प्रायश्चित्तादिककोी तप कहा 
है इसका कारण यह है कि-पयदि जीव अनशनादि तथा प्रायश्चित्तादिरूप 
प्रवर्ते और रागको दूर करे तो वीतरागभावरूप सत्य तप पुष्ट किया जा 
सकता है, इसीलिये उन अनश्यनादि तथा प्रायश्चित्तादिकों उपचारसे तप 
कहा है । यदि कोई जीव वीतराग भ/वरूप सत्य तपको तो न जाने झौर 
उन अनहशनादिकको ही तप जावकर संग्रह करे तो वह संसारमे ही 
अमरणप करता है । 

(३) इतना खास समम्त लेवा कि-निम्धय घ॒र्मं तो वीतराग भाव 
है, अन्य अनेक प्रकारके जो भेद कहे जाते है वे मेद बाह्य निमित्तको 
अपेक्षासे उपचारसे कहे हैं, इसके व्यवहार मात घर्मं संता जाननी | जो 
जीव इस रहस्यको नही जानता उसके निर्जरातत्त्वकी यथार्थ श्रद्धा नही 
है ( मो० प्र० ) 

तप निर्जराके कारण हैं, इसो लिये उनका वर्रान करते है । उनमें 
पहले तपके भेद कहते है--- 

बाह्य तपके 5६ भेद 


अनशनावमोदर्यत्रत्िपरिसंख्यानरसपरित्यागविविक्त- 
शुय्यासनकायक्लेशा: बाह्य' तप: ॥ १६ ॥ 
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श्रथें---[ श्रनशनावसौदयद् त्तिपरिसंस्यानरसपरित्यागविविक्तशय्या- 
सनकायक्लेशाः | सम्यक्‌ प्रकारसे अचशन, सम्यक्‌ू अवमौदयें, सम्यक्‌ 
वुत्तिपरिसंख्यान, सम्यकू रसपरित्याग, सम्यक्‌ विविक्त दाय्यासन शौर 
सम्यक्‌ कायक्लेश ये [ बाह्मा तपः | छह प्रकारके बाह्य तप हैं । 

नोट---इस सूत्रमें “सम्यक्‌!” शाब्दका अनुसन्धान इस अ्रध्यायके 
चौथे सूत्रसे आता है-किया जाता है । अ्रनशनादि छहों प्रकारमें “सम्यक्‌' 
शब्द लागू होता है । 


टीका 
१, खत्रमें कहे गये शब्दोंकी व्याख्या 


(१) सम्पयक अनशन---सम्यरदृष्टि जीवके श्राह्मरके त्यागका भाव 


होनेपर विषय कषायका भाव दूर होकर श्रंतरंग परिणामोंकी शुद्धता 
होती वह सम्यक्‌ अनशन है | 


(२) सम्यक्‌ अवमौदर्य---सम्यग्दष्टि जीवके रागभाव दूर करनेके 
लिये जितनी सूख हो उससे कम भोजन करनेका भाव होने पर जो अ्रंतरंग 
परिणामोंकी छुद्धता होती है उसे सम्यक अवमौदरये कहते हैं । 

(३) सम्यक्‌ चुचिपरिसंख्यान---सम्यर्दष्टि जीवके संयमके हेतुसे 
निर्दोप आहारकी भिक्षाक्के लिये जाते समय, भोजनकी वृतक्ति तोड़ने बाले 
नियम करने पर अंतरंग परिरामोंकी जो शुद्धता होती है उसे सम्यक 
दत्तिपरिसंख्यान कहते हैं । है 

(४) सम्यक्‌ रसपरित्याग---सम्यग्दृष्टि जीवके इन्द्रियों सम्बन्धी 
ग्र का दमन करनेके लिये घी, दूध, दही, तेल, मिठाई नमक आदि रसों 
का यथार्तक्ति त्याग करनेका भाव होनेसे श्रंतरंग परिणामोंकी जो शुद्धता 
होती है उसे सम्यक्‌ रसपरित्याग कहते हैं । 

(४) सम्पकू विविक्तशय्यासन---सम्यन्हड्टि जीवके स्वाध्याय, 
ध्यान _आदिकी भाप्तिके लिये किसी एकांत निर्दोष स्थानमें प्रमाद रहित 
सोने, बैठने की वृत्ति होने पर अंतरंग परिणामोंकी जो छुद्धता ,होती है 
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उसे सम्यक्‌ विविक्त शय्यासन कहते हैं । 


(६) संम्यक कायक्लेश---सम्यग्हृष्टि जीवके शारीरिक श्रासक्ति 
घटानेके लिये श्रातापन आदि योग घारण करते समय जो अन्तरंग परि- 
शखामों की शुद्धता होतो है उसे सम्यक्‌ कायक्लेश कहते हैं । 


२--सम्यक्‌! हाब्द यह बतलाता है कि सम्यस्हृष्टिके ही ये तप 
होते हैं मिथ्याइृष्टि के तप नही होता ॥ 


३--जब सस्यरइृष्टि जीव अनशनकी प्रतिज्ञा करता है उस समय 
निम्न लिखित बातें जानता है ।--- 


(१) आहार न लेते का राग मिश्रित विचार होता है वह शुभ- 
भाव है और इसका फल पुण्पबंधन है, मैं इसका स्वामी नहीं है । 


(२) श्रत्न, जल आदि पर बस्तुएँ हैं, आत्मा उसे किसी प्रकार न 
तो भ्रहए कर सकता और न छोड़ सकता है किन्तु जब सम्पस्दष्टि जीव 
पर वस्तु सम्बन्धी उस प्रकारका राग छोड़ता है तब पुदुगल पराचतेनके 
नियम अनुसार ऐसा निमित्त नैमित्तिक संबंध होता है कि उतने समय 
उसके अन्न पानी आदिका संयोग नही होता । 


(३) अञ्न जल आदिका संयोग व हुआ यह परद्रव्यकी क्रिया है, 
उससे झात्माके घर्म या अघर्म नही होता । 


(४) सम्यर्दष्टि जीवके राग का स्वामित्व न होने की जो सम्यक्‌ 
मान्यता है वह हृढ़ होती है, और इसीलिये यथार्थ अभिष्रायपू्वंक जो अन्न, 
जज आदि लेनेका राग दूर हुमा वह सम्यक अनशन तप है, यह वीतरागता 
का अ्रश है इसीलिये वह घर्मंका शझ्ंश है । उसमें जितने अंशमे अंतरंग 
परिणामों की शुद्धता हुई और शुभाशुभ इच्छाका निरोध हुआ उतने 
भंशमे सम्यक तप है और यही निर्जराका कारण है। 


छ्ह्‌ भ्रकारके वाह्म और छह प्रकारके अंतरंग इन बारह प्रकारके 
तप के सम्बन्ध ऊपर लिखे अनुसतर समझ लेना । 
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सम्यक्‌ वष की व्याख्या 
(१) स्वरूपविश्वांत निस्‍्तरंग चेतन्य प्रतपनातु तपः अर्थात्‌ स्वरूप 
की स्थिरतारूप,---तरंगोंके विना-लहरोंके विना ( निरविकल्प ) चैतन्य 
का प्रतपन होना ( देदीप्यसान होना सो तप है ) । 
( प्रवचनसार अ० १ गा० १४ की टीका ) 
(२) सहजतनिम्वयनयात्मकपरमस्व भावात्मपरमात्मनि प्रतपत त्तपः 
अर्थात्‌ सहज निर्चयनय रूप परमस्वभावमय परमात्माका प्रतपन होता 
अर्थात्‌ हढ़तासे तन्‍्मय होना सो तप है। (नियससार गा० ५५ की टीका) 
(३) प्रसिद्धशुद्धका रणपरमात्मतत्तवे सदान्तर्मूखतया प्रतपनं यत्तत्तप:ः 
अर्थात्‌ प्रसिद्ध छुद्ध कारण परमात्म' तत्त्वमें सदा श्रतर्मुखरूपसे जो प्रतपन 
अर्थात्‌ लीचता है सो तप है। (नियमसार टोका गाथा ११८ का शीर्षक) 


(४) आत्मानमात्मना संघत्त इत्यध्यात्म॑ तपन अर्थात्‌ आत्माको 
भात्माके द्वारा घरना सो श्रध्यात्म तप है। (नियमसार गा० १२३की टीका) 


(५) इच्छानिरोधः तपः श्र्थात्‌ छुमाशुभ इच्छाका निरोध करना 
(-अर्थाव्‌ स्वरूपमें विश्वांत होना ) सो तप है । 


५. तप के भेद किसलिये हैं ९ 


प्रक्ष---यदि तपकी व्याख्या उपरोक्त प्रमाण है तो उस तपके भेद 
नही हो सकते, तथापि यहाँ तपके बारह भेद क्‍यों कहे है ? 

हा उत्ततर---शास्य्षोंका कथन किसी समय उपादान ( निश्चय ) की 
अ्रपेक्षा से भौर किसी समय निमित्त ( व्यवहार ) की अपेक्षासे हो 

डे ताहै। 
भिन्न-भिन्न निमित्त होनेसे उसमें भेद होते हैं किन्तु उपादान तो श्रात्माका 
छुद्ध स्वभाच है अतः उससे भेद नही होता । यहाँ तपके जो बारह भेद 
चतलाये हैं वे सेद निमित्तकी अपेक्षासे हैँ । 
६--जिस जीवके सम्यर्दर्शंन न हो वह जोव बनमें रहे 

हर हे » चातुर्मास 
में वृक्षके नीचे रहे ग्रीष्म ऋतुमें अत्यन्त प्रखर किरणोंसे संतप्त पर्वतके 
शिखर पर आसन लगाबे, शीतकालमें खुले मेदानमें ध्याव करे, अन्य 
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झग्रनेक प्रकारके काय क्लेश करे, अधिक उपवास करे, शाख्तरोंके पढ़नेमें बहुत 
चतुर हो, मौनन्नत धारण करे इत्यादि सब कुछ करे, किंतु उसका यह सब 
वथा है---संसारका कारण है, इनसे घर्मका अ्रंश भी नहीं होता । जो जीव 
सम्यर्दरश नसे रहित हो थदि वह जीव अनदनादि बारह तप करे तथापि 
उसके कार्यकी सिद्धि नहीं होती | इसलिये हे जीव ! श्राकुलता रहित 
समतादेवीका कुल मंदिर जो कि स्व का आत्मतत्त्व है, उसका ही भजन 
कर ॥| १९६ ॥ (देखो नियमसारु गाथा १२४ ) 


अब आश्यंतर तपके ६ भेद बताते हैं 
प्रायश्वित्तविनयवेयातृत्यस्वाध्यायव्युत्सर्ग ध्याना- 
..न्युत्तग श २० ॥ 


अरथे--!  प्रायश्चित्ततिनयवेयावुत्यस्वाध्यायव्युत्सब्रेध्यानानि ] 
सम्यक्रूपसे प्रायश्चित्त, सम्पक्‌ विनय, सम्यक्‌ वेयाबुत्य, सम्यक्‌ स्वाध्याय, 
सम्यक्‌ व्युत्सयं और सम्यक्‌ ध्यान | उत्तर ] ये छह प्रकार का आचभ्य- 
न्तर तप है। 

नोट--इस सूत्रमें 'सम्यक्‌' शब्दका अनुसन्यान इस अध्यायके 
चौथे सूतच्रसे किया जाता है, यह प्रायश्चित्तादि छाहों प्रकारमें लागू होता 
है । यदि 'सम्पक्‌!ं शब्दका अनुसन्धान न किया जावे तो नाटक इत्यादि 
सम्बन्धी अभ्यास करना भी स्वाध्याय तप ठहरेगा । परन्तु 'सम्यक्‌” शब्द 
के द्वारा उसका निषेध हो जाता है ॥ 


टीका 
१---ऊपर के यूत्रकी जो टीका है वह यहाँ भी लागू होती है । 
२--सूत्रोमें कहे गये शब्दोंकी व्याख्या करते हैं-- 
(१) सम्पक्‌ प्रायश्चित---प्रमाद अथवा भज्ञानसे लगे हुये दोषों 


की शुद्धता करनेसे वीतराग स्वरूपके आालंबनके हारा जो अंतरंग परि- 
खासोंकी छुद्धता होती है उसे सम्बक प्रायरिचत्त कहते हैं । 
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(२) सम्पक्‌ विनय---पृज्य पुरषोंका आदर करने पर वोतराग 
स्वरूपके लक्षके हारा श्रंतरंग परिणामोंकी जो छुद्धता होती है, उसे 
सम्यक्‌ विनय कहते हैं । 


(३) सम्यक बैयाइत्य---शरीर तथा अन्य वस्तुओंसे झुनियोंकी 
सेवा करने पर चीतराग स्वरूपके लक्षके द्वारा अ्ंतरंग परिणामों की जो 
शुद्धता होती है सो सम्यक्‌ वैयादृत्य कहते है । 

(४) सम्यक्‌ स्वाध्याय---सम्यस्ज्ञाककी भावनामें आलस्य न 
करना-इसमें दीतराग स्वरूपके लक्षके हारा अंतरंग परिणामों की जो 
शुद्धता होती है सो सम्यक्‌ स्वाध्याय है १ 

(५) सम्यक्‌ व्युत्सगें---बाह्य भर आश्यंतर परिग्रहके त्यागकी 
भावनामें वीतराग स्वरूपके लक्षके द्वारा अंतरंग परिणामों की जो शुद्धता 
होती है सो सम्यक्‌ व्युत्सर्ग है । 


(६) सम्यकू ध्यान---चित्तकी चंचलताको रोककर तत्त्वके 
चितवनमें लगना, इसमें चवीतराग स्वरूपके लक्षके द्वारा अंतरंग परिणा- 
मोंकी जो छुद्धता होत्ती है सो सम्यक ध्यान है । 


३--सम्यग्हृष्टिके ही ये छहो प्रकारके तप होते हैं । इन छहों प्रकार 
में सम्यग्हप्ठिकि निज स्वरूपकी एकामग्नतासे जितनी अंतरंग परिणामों की 
घुद्धता हो उतना ही तप है । | जो छुस विकल्प है उसे उपचारसे तप 
कहा जाता है, किन्तु यथार्थ में तो वह राग है; तप नहीं । | 


अब अभ्यन्तर तपके उपभेद बताते हैं 
नवचतुदंशपंचह्िभेदा यथाक्रमं प्राग्ष्यानात ॥२१॥ 


_ झर्ये---[ भ्राक्त ध्यानात्‌] ध्यानसे पहलेके पाँच तपके [ यथाक्रम ] 
हजुकमस [ नवचतुर्देश पंचद्धिभेदा: ] नव, चार, दद, पाँच और दो भेद हैं 
उवातु सम्पक भ्रायश्चितके नव, सम्यक्‌ विनयके चार, सम्यक वचैयावृत्यक्रे 
देते, सन्पक्‌ स्वाध्यायके पाँच और सम्यक्‌ व्युत्सगंके दो भेद हैं | 
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नोट---आ्राभ्यंतर तपका छट्ठा मेद ध्यान है उसके भेदोंका वर्ण 

रु८ वें सूत्रमे किया जायगा । 
अब सम्यक्‌ आयशितके नव भेद बतलाते हैं 
आलोचनाप्रतिक्रमणतदुभयविवेकव्युत्सर्गतपश्छेद- 
परिहारोपस्थापना; ॥ २२ ॥ 

श्रथें---[ श्रालोचना प्रतिकसर तदुभय विवेक व्युत्सर्ग तपरछेद- 
परिहारोपस्थापनाः: ] श्रालोचना, प्रतिक्रमण, तदुभय, विवेक व्युत्सगं, तप, 
छेद, परिहार, उपस्थापना ये प्रायब्यित तपके नव भेद हैं । 

टीका 

१--सूचमे आये हुये शब्दोकी व्याख्या करते हैं । 

प्रायश्िच---प्रायः-श्रपराघ, चित्त>छुद्धि; श्र्थाव्‌ अपराधकी छुद्धि 
करना सो प्रायमस्मित्त है । 

(१) आरकोचना---श्रमादसे लगे हुये दोषोंकों भुरके पास जाकर 
निष्कपट रीतिसे कहना सो आलोचना है । 

(२) प्रतिक्रण---भ्पने' किये हुए अपराध मिथ्या होवे-ऐसी 
भावना करना सो प्रतिक्रमण है । 

(३) तदुभव--नते दोनों श्र्थात्‌ु आलोचना और प्रतिक्रमण दोनों 
करना सो तद्भुभय है । 

(४) विवेक--भ्राहार-पानीका नियसित समयतक त्याग करना । 

(५) ब्युत्सर्ग---कायोत्सग करनेको व्युत्सगग कहते हैं । 

(६) तपू---उपवासादि करना सो तप है । 

(७) छेदू--एक दिल, पन्द्रह दिन, एक मास आदि समय पर्य न्‍्त 
दीक्षाका छेद करना सो छेद कहलाता है । 

(८) प्रिहार-->एक्‌ दिन, एक पक्ष, एक सास आदि भमियमित 

है. 
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समय तक संघसे अलग करता सो परिहार है । 
(९) उपस्थापन---पुरानी दीक्षाका सम्पूर्ण छेद करके फिरसे नई 
दीक्षा देवता सो उपस्थापन है । 


२--ये सब भेद व्यवहार प्रायश्वित्तके हैं। जिस जीवके निम्धय 
प्रायश्ित्त प्रगट हुआ हो उस जीवके इस नवप्रकारके प्रायश्वित्तको व्यवहा र- 
प्रायश्धित्त कहा जाता है किन्तु यदि निम्यय-प्रायश्वित्त प्रगट न हुआ हो तो 
वह व्यवह्य राभास है । 


३--निश्चय प्रायश्विवका स्वरूप 


निजात्माका ही जो उत्कृष्ठ बोध, ज्ञान तथा चित्त है जो जीव उसे 
नित्य धारण करते है उसके ही प्रायश्वित्त होता है ( बोध, ज्ञान मौर 
चित्तका एक ही भर्थे है ) प्रायः-प्रकृष्टछपसे और चित्त-ज्ञान, अर्थात्‌ 
प्रकृष्टछपसे जो ज्ञान है वही प्रायश्वित्त है । क्रोधादि विभावभावोंका क्षय 
करनेकी भावनामें प्रचरत्तेना तथा आत्मिक ग्रुणोंका चितन करना सो यथार्थ 
प्रायश्विच है। निज आत्मिक तत्त्वमें रमणारूप जो तपश्चरण है वही शुद्ध 
लिश्धय भायर्चित्त है। ( देखो नियमसार गाथा श्श्इ से १२१ ) 


४--निश्चय ग्रतिक्रमणका स्वरूप 


जो कोई वचनकी रचनाको छोड़कर तथा राग ढेषादि भावोंका 
निवारण करके स्वात्माको ध्याता है उसके प्रतिक्रण होता है। जो 
मोक्षार्थी जोव सम्पूर्ण विराधना अर्थात्‌ अपराधको छोड़कर स्वरूपकी 
आराघधतामें वर्तंत करता है उसके यथार्थ प्रतिक्रमण है । 
( श्री नियमसार गाथा ८३-८४ ) 


५--निश्य आलोचनाका स्व॒रूप 

जो जीव स्वात्माको-नोकमें, 

रहित ध्यान करते हैं उसके यथारे 
स्वकीय परिणामको घरकर स्वात्माको 
( देखो श्री नियमसार गाथा १०७ 


द्र्यकर्मे तथा विभाव गुण पर्यायसे 
आलोचना होती है। समताभावसें 
को देखता सो यथार्थ आलोचना है । 
से ११२ ) ॥श्शा 
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अब सम्यक्‌ विनयतपके चार भेद बतलाते हैं 
जञानदर्शनचारित्रोपचाराः ॥२३॥ 


श्रथें--[ ज्ञानदर्शनचारिनज्नोपचारा: ] ज्ञानविनय, दर्शनविनय, 

चारित्विनय, और उपचारविनय थे विनयतपके चार भेद हैं । 
टीका 

(१) ज्ञानविनय---भ्रादरपुर्वेक योग्यकालमे सत्शास््रका अभ्यास 
करना, सोक्षके लिए, शानका ग्रहण-अभ्यास-संस्स रण आदि करना सो 
ज्ञानविनय है । 

(२) दर्शनविनय---शंका, कांक्षा, श्रादि दोष रहित सम्यग्वर्शनको 
घारण करना सो दरशोनविनय है । 

(३) चारित्रविनय---निर्दोष रीतिसे चारित्रको पालना । 


(७) उपचारविनय---आचायें आदि पूज्य पुरुषोंको देखकर खड़े 
होना, नमस्कार करना इत्यादि उपचार विनय है । ये सब व्यवहारविनयके 
भेद हैं । 

निश्चयविनयका स्वरूप 

जो शुद्ध भाव है सो निरचयविनय है | स्वके श्रकषायभावमें अमेद 
परिणमनसे, शुद्धतारूपसे स्थिर होना सो निर्चयविनय है, इसीलिये कह्दा 
जाता है कि “विनयवंत भगवान कहावे, नही किसीको शीष नमाववें” 
अर्थात्‌ भगवान विनयवन्त कहे जाते है किन्तु किसीको मस्तक नही नवाते 
॥२३॥। 
अब सम्यक वैयाइत्य तपके १० मेद बतलाते हैं 
ध्राचायोपाधष्यायतपस्विशेक्ष्यग्लानगण तु तसघसाओ- 


मनोज्ञानामु ॥ २४७ ॥ 


ह्र्थ-- [ श्राचायोंपाण्यायतपस्विद्येक्यग्लानगणकुलसंघसाधघु मनो- 


ज् 


ष 
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ज्ञानाम्‌ | आचायें, उपाध्याय, तपस्वी, शैक्ष्य ग्लान, गण, कुल, संघ, साधु 


और मनोज्ञ इन दश प्रकारके मुनियोंकी सेवा करना सो वैयादबृत्य तपके 
दश भेद हैं । 


टीका 

१--सूत्रमें आये हुये झब्दोंका अर्थे--- 

(१) आचार्य---जो मुनि स्वयं पाँच प्रकारके आचारको आचरण 
करें और दूसरोंको आचरणरा करावें उन्हें आचायें कहते हैं । 

(२) उपाध्याय---जिनके पाससे शझ्ास्प्नोंका अध्ययन किया जाय 
उन्हें उपाध्याय कहते हैं । 

(३) तपस्‍्वी---महान उपवास करनेवाले साछुको तपस्वी कहते हैं | 

(४७) शैक्ष्य---शासके अध्ययनमें तत्पर झुनिको शौक्ष्य कहते है । 

(५) ग्लान---रोगसे पीड़ित झुनिको ग्लान कहते हैं । 


(६) गण-- इद्ध छुनियोंके अनुसार चलनेवाले झुनियोंके सम्र॒ुदायको 
गण कहते हैं । 

(७) कुल---दीक्षा देनेवाले आचायेके शिष्य कुल कहलाते है । 

(८) संघ----ऋषि, यति सुनि और झनगार इन चार प्रकारके 
झुनियोंका सम्यह संघ कहलाता है । ( संघके दूसरी तरहसे मुन्ति, श्रायिका 
आवक और श्ाविका ये भी चार भेद हैं ) 

(९) साधु--जिनने बहुत समयसे दीक्षा ली हो वे साधु कहलाते 
हैं अथवा जो रत्नन्नय भावनासे अपनी आत्माकों साधते हैं उन्हें साधु 
कहते हैं। 

(१०) मनोज्ञ--मोक्षमार्ग प्रभावक, वक्तादि गरुणोसे शोभायुक्त 
जिसकी लोकमें अधिक ख्याति हो रही हो ऐसे विद्वान मसुनिको मनोज्न कहते 
हैं, अथवा उसके समान असंयत्त सम्यग्दृष्टिको भी मनोज कहते हैं । 


( सर्वार्थे सि० टीका ) 
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२--इन भ्रत्येककी सेवा सुश्रुषा करना सो वैयादृत्य है । यह चैया- 
वृत्य झुभभावरूप है, इसीलिये व्यवहार है । वैयादृत्यका अर्थ सेवा है 4 
सस्‍्वके अकषाय भावकी जो सेवा है सो निम्यय वैयावृत्य है ॥ 

३--संघके चार मेद बतलाये, अब उनका अर्थ लिखते हैं--- 

ऋषि---ऋद्धिधारी साछुको ऋषि कहते हैं । 

यति---इन्द्रियोंकी वशमें करनेवाले साधु अथवा उपशम या क्षपक- 
श्रेणी मांडनेवाले साधु यत्ति कहलाते है । 

सुनि----अवधिज्ञानी या मनःपर्येयज्ञानी साध्ठु मुनि कहे जाते है । 

अनगार---सामान्य साधु अनगार कहलाते हैं । 

पुनश्य ऋषिके भी चार मेद हैं--( १) राजधि-विक्रिया, अक्षीरा 
शदद्धि प्राप्त सुनि राजषि कहलाते हैं । (२) बरह्मषिल्‍"बुछि, सर्वोषधि आदि 


ऋष्धि प्राप्त साधु ब्रह्मषि कहलाते है। (३) देवषि-"आकाशगमन ऋद्धि 
प्राप्त साछु देवषि कहे जाते हैं। (४) परमर्षि-केवलज्ञानीको परमधि 


कद्ते हैं । 
सम्यक्‌ स्वाध्याय तपके ५ भेद 
वाचनाएच्छनानुप्रेज्षा 5 5म्नायधर्मोपदेशा; ॥२०॥ 


श्रथें““- [ वाचनापृच्छनानुश्रेक्षाम्ताय धर्मोपदेशाः ] वाचना, पृच्छना, 
झनुप्रेक्षा, आम्ताय और घर्मोपदेश ये स्वाध्यायके ५ भेद है ॥ 
टीका 
बाचना---निर्दोष अर्थ, उसका श्रर्थे तथा दोनोका भव्य जीवोंको 
श्रवण कराना सो वाचना है ॥ 
पृच्छना--संशयको दूर करनेके लिये अथवा निमश्चयकों दृढ़ करनेके 


लिए प्रश्न पूछना सो प्च्छना है । 
झ्पना उच्च॒पन पभ्रगठ करनेके लिये, किसीको ठगनेके लिये, किसीको 


छश्८ मोक्षशास्थ् 
हरानेके लिये, दूसरेका हास्य करनेके लिये आदि खोटे परिणामोंसे प्रश्न 
करना सो प्ृच्छना स्वाध्यायतप नहीं है । 

अनुप्रेक्षा---जाने हुए पदार्थोक्ना बारम्बार चितवन करना सो 
अनुप्रेक्षा है 

आम्नाय---निर्दोष उच्चारण करके पाठको घोखना सो आम्नाय है| 

धर्मोपदेश---धर्मका उपदेश करना सो घर्मोपदेश है । 

प्रश्न---ये पाँच प्रकारके स्वाध्याय किसलिये कहे हैं । 

उचर---प्रज्ञाकी अधिकता,प्रशंसनीय अभिप्राय, उत्कृष्ट उदासीनता, 
तपकी वृद्धि, अतिचारकी विशुद्धि इत्यादिके कारण पाँच प्रकारके स्वाध्याय 
कहे गये हैं ॥॥२५॥ 

सम्यक्‌ च्युत्सर्गतपके दो भेद बतलाते हैं-- 
बाह्य भ्यंतरोपध्यो; ॥२६॥ 


अर्थे--] बाह्माभ्यंत्रोपध्यो:] बाह्य उपधि व्युत्सगें और अभ्यंत्तर 
उपचिव्युत्सगे ये दो व्युत्सगं तपके मेद हैं । 


टीका 
३--बाह्म उपधिका अथे है बाह्य परिग्रह और आमभ्यन्तर उपधि 


का अर्थ आस्यन्तर परिग्रह है। दस प्रकारके बाह्य और चौदह प्रकारके 
अन्तरंग परिग्रहका त्याग करना सो व्युत्सगें तप है । जो आत्माका विकारी 
परिणाम है सो श्रन्तरंग परिग्रह है, इसका बाह्य परिशभ्रहके साथ निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है । 

२-प्रश्न---यह व्युत्सगंतप क्‍यों कहा ? 


उचर---निःसंगत्व, निर्भयता, जीनेकी आश्याका अभाव करने 
आदिके लिये यह तप है । 


३--जो चौदह अंतरंग परिभ्रह हैं, उनमें सबसे प्रथम मिथ्यात्व ३4 
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होता है इसके दर किये बिना अन्य कोई भी परियश्रह दूर ही नहीं होता ॥ 
यह सिद्धान्त बतानेके लिये इस शाखत्रके पहले ही सूचमे मोक्षमार्गंके रूपमें- 
जो झात्माके तीन शुद्धभावोंकी एकताकी आवश्यकता बतलाई है उसमें भी 
प्रथम' सम्यग्दशेंन ही बतलाया है । सम्यर्दशंनके' बिना ज्ञान या चारित्र 
भी सम्पक नही होते । चारित्रके लिए जो 'सम्यक' विशेषण दिया जाता 
है वह अज्ञानपू्वंक आचरणकी निद्धत्ति बतलाता है। पहले सम्यक श्रद्धा 
क्षान होनेके बाद जो यथार्थ चारिच्र होता है वही सम्यक्‌ चारित्र है । 
इसलिये मिथ्यात्वको दूर किये बिना किसी प्रकारका तप या धर्म नहीं 
होता ॥र दा 


यह निर्जरातत्त्वका वर्णन चल रहा है। निर्जेराका कारण ' तप है । 
तपके भेदोका वर्णान चालू है, उसमें आभ्यंत्तर तपके प्रारंभके पाँच भेदोंका 
वर्रान पूर्रों हुआ । अब छूठा भेद जो ध्यान है, उसका वर्णांन करते हैं । 


सम्यक्‌ ध्यानतपका लक्षण 
उत्तमसंहननस्येकाग्रचिंतानिरोधो ध्यानमान्तमु हर्तात २७ 


अर्थे-- | उत्तमसंहननस्य ] उत्तम संहननवालेके [आरा श्रंतमु ह॒र्तात्‌ ] 
अन्तमु हतें तक [एकाश्न चित्रानिरोधो घ्यानस्‌] एकाग्रतापूर्वेंक चिताका 
निरोध सो ध्यान है ! 


टीका 


१--उचमसंहनन---वज्पषे भना राच, वज्ञनाराच और नाराच ये 
तीन उत्तमसंहनन हैं । इनमें मोक्ष प्राप्त करनेवाले जीवके पहला वचज्वपषेंभ- 
नाराच संहनन होता है । 

एकाग्र---एकाग्रका श्र्थे छुख्य, सहारा, अवलम्बन, आश्रय, प्रधान 
अथवा सन्मुख होता है। ब्त्तिको अन्य क्रियासे हटाकर एक ही बविषयमें 
रोकना सो एकाग्रचिंतानिरोध है और वही ध्यान है । जहाँ एकाग्रता नही 
वहाँ भावना है । 


७२० समोक्षशास्त्र 


२--इस सुत्तमें ध्याता ध्यान, ध्येय और ध्यानका समय ये चार 
बातें निम्नरपसे आ जाती हैं--- 


(१) जो उत्तमसंहननधारी पुरुष है वह ध्याता है । 
(२) एकाग्रचिताका निरोध सो ध्यान है । 

(३) जिस एक विषयको प्रधान किया सो ध्येय है | 
(४) श्रन्तरु हत्तें यह ध्यानका उत्कृष्ट काल है । 


सुहृतेंका श्र्थ है ४८ मिनिट और अन्‍न्तःम्ुहृतेंका अर्थे है ४८ मिनटके 
भीतरका समय ॥ ४० मिनिटमें एक समय कम सो उत्कृष्ट अन्तम्र हूत॑ है । 


३--यहाँ ऐसा कहा है कि उत्तमसंहननवालेके अन्तमसु हूर्त तक 
ध्यान रह सकता है, इसका यह अ्रथें हुवा कि अनुत्तम' संहननवालेके सामान्य 
घ्यान होता है अ्रर्थात्‌ जितना समय उत्तमसंहननवालेके रहता है उतना 
समय उसके ( अनुत्तम संहननवालेके ) नही रहता । इस सूत्रमें कालका 
कथन किया है जिसमें यह सम्बन्ध गर्भितरूपसे आ जाता है । 


४--भ्रष्ठप्राश्वतके सोक्षप्राभ्नतमें कहा है कि जीव झाज भी तीन 
रतन (रत्वन्नय) के हारा शुद्धात्माको ध्याकर स्वर्गलोकमें ग्रथवा लौकांतिक 
मे देवत्व भ्राप्त करता है और वहाँसे चयकर मनुष्य होकर मोक्ष प्राप्त 


करता है ( गाथा ७७ ), इसलिये पंचमकालके धनुत्तम संहननवाले जीवोंके 
भी घर्मध्यान हो सकता है । 


अशक्ष--ध्यानमें चिताका निरोध है, और जो चिंताका निरोघध है 


सो अभाव है, अतएवं उस अभावके कारख ध्यात भी गघेके सीगकी तरह 
असत्‌ हुआ ? 


उत्तर--ध्यान श्रसत्‌रूप नहीं | दुसरे विचारोंसे निद्नत्तिकी श्रपैक्षासे 
प्रभाव है, परन्तु स्वर विषयके श्राकारकी अपेक्षासे सज्छाव है अर्थात्‌ उसमें 
स्वस्पकी प्रवृत्तिका सदु॒भात्र है, ऐसा 'एकाम्र” दशब्दसे मिश्वय किया जा 
सयता है। स्वस्पकी अपेक्षासे ध्यान विद्यमान-सतरूप है । 
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६--इस सूचका ऐसा भी अ्रर्थ हो सकता है कि जो ज्ञान चंचलता 

रहित अचल प्रकाशवाला अथवा देदीप्यमान होता है वह ध्यान है । 
ध्यानके मेद--- 
कु शु बे 
आत्तरोद्रधम्येशक्लानि ॥ २८ ॥ 

भर्थे---][ भ्रातंरोद्रधम्यंशुक्लानि | आते, रौद्र, धर्म श्लौर शुक्ल 

ये ध्यान के चार भेद है । 
ठीका 

प्रक्ष---यह संवर-निर्जराका अधिकार है और यहाँ निजंराके 
काररणोका वरान चल रहा है। शझात॑ और रौद्रध्यान तो बंधके कारख हैं 
तो उन्हे यहाँ क्‍यों लिया ? 

उचर---निर्ज राका कारणरूप जो ध्यान है उससे इस ध्यानको 
अलग दिखानेके लिये ध्यानके सब भेद समभाये है । 

आते ध्यान---हु ख पीड़ारूप चितवन का नाम' आतेध्यान है । 

रोद्ध्यान---निर्देय-छूर आशयका विचार करना | 

धर्म ध्यान---धर्मं सहित ध्यान को धर्मेध्यान कहते है । 

शुक्लध्यान---झुछ पवित्र उज्ज्वल परिणामवाला चिंतवन शुक्ल- 
ध्यान कहलाता है । 

इन चार ध्यानोमें पहले दो अश्ुभ हैं और दूसरे दो घर्मेरूप 
हैं ॥ र८ ॥ 

अब मोक्षके कारणरूप ध्यान बताते हैं 
परे मोक्षहेतू ॥ २६ ॥ 

धर्थें---[_ परे | जो चार प्रकारके ध्यान कहे उनमेसे श्रन्तके दो 

अर्थात्‌ घर्में भौर शुक्लध्यान [ सोक्षहैतत || मोक्षके कारण हैं । 
६.९ 


७२२ मोक्षशाय 


टीका 
पहले दो ध्यान भर्थात्‌ आतंध्यान और रोद्रध्यान संसारके कारण 
हैं और निम्धय घमंध्यान तथा शुक्लध्यान मोक्षके कारण हैं । 


प्रश्न--यह तो सूत्रमें कहा है कि अन्तिम दो ध्यान मोक्षके 


कारण है, कितु ऐसा अर्थ सूचमेंसे किसतरह निकाला कि पहले दो ध्यान 
संसार के काररा है ? 


उचर---मोक्ष और संसार इन दो के अतिरिक्त और कोई साधने 
थोग्य पदार्थ नहीं । इस जगतसें दो ही मार्ग हैं-मोक्षमार्गं और स॑सार- 
मार्ग । इन दो के अतिरिक्त तीसरा कोई साधनीय पदार्थे नही है, अभ्रतएव 
यह सूच यह भी बतलाता है कि धर्मध्यान और झुक्लध्यानके अलावा 
आत्ते और रौद्गष्यान संसारके कारण हैं 0 २६ ॥॥ 


आतेध्यानके चार भेद हैं, अब उनका वर्णन अलुक्रम से 
रो ब्ज+ 
चार सत्नों दारा करते हैं 


आत्तंममनोक्षस्य संप्रयोगे तद्ठिप्रयोगाय स्सतिसमन्वा- 
हार: ॥ ३० ॥ 


अ्रें--.] श्रमनोज्ञस्य संप्रयोगें ] अनिष्ट पदार्थेका संयोग होने परा 
| लद्विभ्रयोगाय ] उसके दूर करनेके लिये [ स्मृति समन्वाहारः | बारं-. 


वार विचार करना सो [ श्ात्तंस्‌ | अनिष्ठट संयोगज नामका आत्तेध्यान 
है॥ ३०१ 


विपरीतं मनोज्ञस्थ ॥ ३१ ॥ 


धर्थे---[ सनोज्ञलस्थ ] सनोज्ञ पदार्थ संबंधी [ विपरीत | उपरोक्त 


सुत्रमे कहे हुयेसे विपरीत आर्थात्‌ इष्ट पदार्थेका वियोग होनेपर उसके 
संयोगके लिये वारंबार विचार 


करना सो 'इष्ट वियोगज” नामका आत्ते- 
ध्यान है ॥ ३१ ॥ है 
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वेदनायाश्व ॥ १२ ॥ 
अर्थे---[ बेदनायाः व ] रोगजनित पीड़ा होनेपर उसे टूर करनेके 
लिये बारंबार चितवन करना सो वेदना जन्य आत्तंज्यान है ॥ ३२॥। 


निदानं च ॥ ३३ ॥ 
ग्रथें“---][ निदान चर ] भविष्यकाल संबंधों विषयोकी प्राप्तिमें 
चित्तको तल्‍लीन कर देना सो निदानज श्रात्तंध्यान है ॥॥ ३३ | 


अब गुणस्थानकी अपेक्षासे आचेष्यानके स्वामी बतलाते हैं 
'. तदविरतदेशविरत्तप्रमत्तसंयतानाम ॥ ३४ ॥ 


अथे--- [ तत्‌॒] वह आत्तिध्यान [ श्रविरतदेशविरतप्रमतसंयतानास ] 
ख्रविरत--पहले चार ग्रुणस्थान, देशविरत-याँचवाँ ग्रुण॒ध्थान और प्रमत्त 
संयत-छट्ट ग्रुणस्थानमें होता है। 

नोट---निदान नामका आत्तेंच्यान छट्ठट ग्रुगस्थानमें नहो होता 

टीका 

मिथ्यादृष्टि जीव तो अविरत है गौर सम्पर्दृष्टि जीव भी अवि- 
रत होता है इसीलिये ( १ ) मिथ्यादृष्टि ( २ ) सम्यग्हष्टि अधिरति (३) 
देशविरत और ( ४ ) भ्रमत्तसंचत इन चार प्रकारके जीवोंके जात्तिंध्पान 
होता है| मिथ्याहृष्ठिके सबसे खराब आात्तेंष्पान होता है और उसके 
बाद प्रमत्ततंघत तक वह क्रमक्रम से मद होता जाता है । छठे ग्रुणस्वान 
के बाद जात्तेष्यान नही होता ॥ 

मिथ्यादृष्टि जीव पर वस्तुके संयोग-वियोगको आत्तंव्यानका कारण 
मानता है, इसीलिये उसके यथार्थेमे आत्तेध्यान मंद भी नहीं होता ॥ 
सम्यग्दृष्टि जीवोंके आत्तंध्यान क्वचित्‌ होता है और इसका कारण उनके 
पुरुषार्थवी कमजोरी है ऐसा जानते है, इसीलिये वे-स्व॒ का-पुरुषार्थ बढ़ा 
कर घीरे धीरे आत्तंष्यानका अभाव करके अंतमे उसका सर्वेथा नाश 
करते हैं । मिथ्याहृष्टि जीवके स्वीय ज्ञानस्वभावक्री अरुचि है इसीलिये 
उसके स्वेत्र, निरतर दुःखमय आत्तेष्यान चतंता है; सम्यग्हष्टि जीवके स्व 
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के ज्ञान स्वभावकी अखण्ड रुचिश्रद्धा वर्तेती है। इसीलिये उसके हमेशा 
धर्मध्यान रहता है, मात्र पुरुषारथंकी कमजोरीसे किसी समय अशुभभाव- 
रूप श्रात्तंध्यान भी होता है, किन्तु वह मंद होता है ॥ ३४ ॥ 


अब रौद्रध्यानके भेद और स्वामी बतलाते हैं 
हिंता5उतस्तेयविषयसंरक्षणेभ्यो रौद्रमविरतदेश- 
विरतयो; ॥ १५ ॥ 


शर्थ--[ हिसानृतस्तेय विषय संरक्षणेस्थः] हिंसा, असत्य, चोरो, 
और विषय संरक्षणके भावसे उत्पन्न हुआ ध्यान [ रोद्रम्‌ ] रीव्रध्यान है; 
यह ध्यान [ भ्रविरतदेशविरतयो: ] अविरत और देशविश्त ( पहलेसे 


पाँच ) ग्रुणस्थानोंमें होता है । 
टीका 


जो ध्यान ऋूर परिणामोंसे होता है वह रौद्रध्यान है। निमित्तके 
भेदकी अपेक्षासे रौद्गरध्यानके ४ भेद होते हैं वे निम्नप्रकार हैं: --- 


१-हिंसानंदी-हिसामें आनन्द मानकर उसके साधन मिलानेमें 
तललीन रहना सो हिंसानंदी है । 


२-सपानंदी-भूंठ बोलनेमे आनन्द मान उसका चितवन करना । 
३-चौर्यानंदी-चो रीमें आनन्द मानकर उसका विचार करना । 
४-परिग्रहानंदी-परिग्रहकी रक्षाकी चिंतामें तललीन हो जाना | 
अब धर्मध्यानके भेद बताते हैं 
आज्ञा उपायविपाकसंस्थानविचयाय धर्म्यम ॥ ३६॥ 


प्रथें--- [ आज्ञापपायविपाकसंस्थानविचयाय | आज्ञाविचय, अपाय- 


विचय, विपाकविचय ओर संस्थानविचयके लिये चितवन करना सो 
[ धरम्यंस ] घममध्यान है । 
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टीका 
१--धर्म ध्यानके चार भेद निम्नभप्रकार है । 
(१) आज्ञाविचय-भागमकी प्रमाणतासे श्रर्थंका विचार करना । 


(२) अपायविचय-संसारी जीवोंके दुःखका ओर उसमेसे छूटने' 
के उपायका विचार करना सो अपायविचय है । 

(३) विपाकविचय-कर्मके फलका ( उदयका ) विचार करना । 

(७) संस्थानविचय-लोकके भ्राकारका विचार करना । इत्यादि 
विचा रोंके समय स्वसन्मुखताके बलसे जितनी आत्म परिरामोकी पषुद्धता 
हो, उसे घर्मध्यान कहते हैं । 

२--उपरोक्त चार प्रकारके सम्बन्धमे विचार । 

(१) वीतराग श्राज्ञा विचार, साधकदशाका विचार, मैं वर्तेमानसे 
झात्मशुद्धिकी कितनी भ्रूमिका-(कक्षा) में वर्तंता हैँ उसीका स्वसन्मुखता- 
पूर्वक विचार करना वह श्राज्ञाविचय घमंध्यान है । 

(२) बाधकताका विचार,--कितने अंशमें सरागता-कषायकर 
विद्यमान हैं ? मेरी कमजोरी ही विध्नरूप है, रागादि ही दुःखके कारण 
हैं ऐसे भावकर्मेरप बाघक भावोका विचार, अपायविचय है । 

(३) द्रव्यकमंके विपाकका विचार, जीवकी भ्ूूलरूप मलिनभावोंमें 
कर्मोका निमित्तमात्रूप सम्बन्धनोी जानकर स्वसन्मुखताके बलको 
संभालना, जड़कमं किसीको लाभ हानि करनेवाला नही है, ऐसा विचार 
विपाकविचय है । 

(७) संस्थानविचय-मेरे शुद्धात्मद्रव्यका प्रगट निरावरस्प सस्थान 
आकार कैसे पुरुषार्थंसे प्रगट हो, शुद्धोपयोगकी पूर्णाता सहित, स्वभाव 
व्यंजन पर्यायका स्वयं, स्थिर, झुद्ध आकार कब भ्रगट होगा, ऐसा विचार 


करना सो संस्थानविचय है । 
३-प्रश्न-छट्ट ग्र॒णस्थानमें तो निरविकल्पदशा नही होती तो 


वहाँ उस घरष्यान कैसे संभव हो सकता है । 
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उत्तर--यह ठीक है कि छट्ठ गुणस्थानमें विकल्प होता है, परन्तु 
वहाँ उस विकल्पका स्वामित्व नहीं और सम्पग्दर्शनक्नो हृढ़ता होकर अशुभ 
राग दुर होता जाता है, और तीन प्रकारके कषाय रहित वोतरागदशा है 
अतएव उतने दरजेमें वहाँ घर्मेंध्यान है और उससे संवर-निर्जरा होती 
है। चौथे और पाँचवें गुण॒स्थानमें भी घर्मध्यान होता है और उससे उस 
भुणस्थानके योग्य संवर-निर्ज रा होती है । जो शुमभाव होता है बह तो 
बंचका कारण होता है, वह यथार्थ घर्मंध्यान चहों । श्रत: किसीको छुभ- 
रास द्वारा धर्म हो ऐसा नहीं है । 

४-घमेध्यान-( घममका अर्थ है स्वभाव और ध्यानका अर्थ है 
एकाग्रता ) अपने शुद्धस्वभावमें जो एकाग्रता है सो निम्धय घमंध्यान है; 
जिसमें क्रियाकाण्डके सर्वे जार्डबरोंका त्याग है, ऐसी अंतरंग क्रियाके 
आधाररूप जो आत्मा है उसे, मर्यादा रहित तोनों कालके कर्मोक्नो उपाधि 
रहित निजस्वरूपसे जानता है, वह ज्ञानकी विशेष परिणति या जिसमें 


आत्मा स्वाश्रयमें स्थिर होता है सो निम्धय घर्मष्यान है और यहो सबर 
निर्जेराका कारण है। 


जी व्यवहार धर्मध्यान है वह शुभभाव है; कर्मेके चितवनमें मन 
लगा रहे, यह तो शुभपरिरणामरूप घर्मध्यान है । जो केवल शुभपरिरणामसे 
मोक्ष मानते है उन्हे समझाया है कि शुभपरिणामसे मर्थात्‌ व्यवहार धर्म- 
ध्यानसे मोक्ष नहीं होता । [ देखो समयसार गाथा २९१ की टीका तथा 
भावाथ | आभम (-शासत्र ) की आज्ञा क्‍या है-जों यह ज्ञानस्वरूप 
आत्मा शुब-अचल-ज्ञावस्वरूपसे परिणमित प्रतिभासते हैं, वही मोक्षका 


हेतु है कारण कि वह स्वयं भी मोक्षस्वरूप है; उसके अलावा जो कुछ है 


नह बन्धके हेतु है, कारण कि वह स्वयं भी बन्धस्वरूप है इसलिये ज्ञान- 


स्वरूप होनेका अथोत्‌ अनुभ्ुति करनेको ही आगममें आज्ञा (-फरमान ) 
है। ( समयसार गाथा १५३ कलश १०५ )॥ ३६१३ ह 


अब शुक्लध्यानके स्वासी बताते हैं 
शुक्ले चार्येपर्वविद; ॥ ३७ ॥ 
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अर्थ--[ शुक्‍ले चादयें | पहले दो प्रकारके छशुक्लध्याव अर्थात्‌ 
पृथकत्ववितक और एकत्ववितर्क ये दो ध्यान भी [ पृवंबिदः | पुव्वे- 
ज्ञानधारी श्रुतकेवलीके होता है । 


नोट--इस सूत्रमें च शब्द है वह यह बतलाता है कि श्रुत केवली 
के घधर्मेध्यान भी होता है । 
टीका 
शुक्लध्यानके ४ भेद ३६ वें सूत्रम कहेगे। शुक्लध्यानका 
प्रथम' भेद आठवें भ्रुणस्थानमे प्रारंभ होकर क्षपकमे-दशर्वें और उपशमकमें 
११ वें गुणस्थान तक रहता है, उनके निम्ित्तसे मोहनीय करमंका क्षय या 
उपदाम होता है। दूसरा भेद बारहवें ग़ुणस्थानमें होता है, इसके लिमित्तसे 
बाकीके घाति कमे-यानी शानावरखणा, दर्शनावरण और अंतराय कमेंका 
क्षय होता है | ग्यारहवे ग्र॒णस्थानमे पहला भेद होता है । 
२-इस सूत्रमे पूर्वंघारी श्रुत केवलीके छुक्लण्यान होना बताया है 
सो उत्सर्ग कथन है, इसमें अपवाद कथनका गौणरूपसे समावेश हो जाता 
है । अपवाद कथन यह है कि किसी जीवके निदचय स्वरूपाश्वितमात्र आठ 
प्रवचनमाताका सम्यग्ज्ञान हो तो वह पुरुषार्थ बढाकर निजस्वरूपमें स्थिर 
होकर छुक्लध्यान प्रगट करता है, शिवभूति झुनि इसके दृष्टात हैं, उनके 
विशेष शास्त्र ज्ञान न था तथापि ( हेय और उपादेयका निर्मेल ज्ञान था,) 
निरचयस्वरूपाश्रित सम्यग्ञान था, और इसीसे पुरुषार्थ बढाकर शुक्लध्यान 
प्रगट करके केवलज्ञान प्राप्त किया था । 
( तत्त्वाथंसार अध्याय ६ गाथा ४६ की टीका ) ॥ ३७ ॥। 
शुक्लष्यानके चार भेदोंमेंसे पहले दो भेद किसके होते हैं यह 


बतलाया; 


अब यह बतलाते हैं कि वाकीके दो मेद किसके होते हैं । 


परे केवलिनः ॥ शे८ ॥| 
झर्थे-..] परे ] शुकलध्यानके अन्तिम दो मेद अर्थात्‌ सूक्ष्म क्रिया 


छ्श्य मोक्षशास्त्र 


प्रतिपाति श्रौर व्यूपरतक्रियानिवर्ति ये दो ध्याव [ केवलिनः | केवली 
भगवाचके होते हैं । 
टीका 
तेरहवें गुणस्थानके अंतिम भागमें घुक्लध्यानका तोसरा भेद होता 
है, उसके बाद चौथा भेद चौदहवें ग्रुशस्थानमें प्रयट होता है ॥ इ५ ॥ 
शुक्लध्यानके चार भेद 
पृथकलेकलपित्तकेंसूच्मक्रियाप्रतिपातिव्युपरतक्रिया- 


निवर्तीनि ॥ ३६ ॥ 
भर्थे---[ पृथक्त्वेकत्ववितर्क सुक्ष्मक्रियाप्रतिपाति चध्युपरत- 
क्रियानिवर्तोनि ] पृथक्त्ववितर्क, एकत्ववित्क, सूक्ष्मक्रियाग्रतिवांति औद 
व्यूपरत क्रियानिवर्ति ये शुक्लध्यानके चार भेद हैं ॥ ३६ ॥ 
अब योगकी अपेक्षासे शुक्लध्यानके स्वामी बतलाते हैं। 
अ्येकयोगकाययोगायोगानास ॥| 9० ॥ 


अर्थे--[ ज्येकयोगकायबोगायोगानास्‌ ] ऊपर कहे गये चादर 
भकारके शुक्लध्यान अनुक्रमसे तीनयोगवालि, एकयोगवाले, मात्र काययोग- 
वाले और अयोगी जीवोके होता है । 
दीका 


१-१हला इथक्त्ववितकेध्याव मन, वचन और काय इस तीन 
योगोंके धारण करनेवाले जीवॉके होता है ( ग्रुशस्थान ८ से ११ ) 


इुंपरा एकत्ववितर्कध्यान तोनमेंसे किसी एक योगके घारकके 
हीता है ( १२ वे शुणस्थानमें होता है ) 


तीसरा सूक्मक्रियाप्रतिपातिध्यान मात्र काययोगके धारण करने 
होता है ( १३ वें गुणस्थानके झतिम भाग ) 


चौथा व्युपरतक्रियानिवर्तिष्यान योग रहित-भ्रयोगी जीवोंके होता 


चालेके 
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है ( चौदहवें ग्र॒ुणास्थानमें होता है ) 
२--केतलीके मनोयोग संबंधी स्पष्टीकरण 

(१) केवली भगवानके अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान होता है, इसका यह मत- 
लब नही है कि उनके द्रव्यमन नहीं है । उनके द्रव्यमनकरा सदुमाव है किंतु 
उनके मन निमित्तक ज्ञान नहों है क्योकि मानसिकज्ञान तो क्षायोपशमरूप 
है और केवली भगवानके क्षायिकन्ञान है श्रतः इसका शअ्रभाव है । 

२. मनोयोग चार प्रकारका है (१) सत्य मनोयोग ( २ ) शअ्रसत्य 
मनोयोग ( ३ ) उभय सनोयोग और ( ४ ) अनुभय मनोयोग, इस चौथे 
अनुभय मनोयोगमें सत्य और असत्य दोनों नही होते । केवली भगवानके 
इन चारमेंस पहला और चौथा सनोयोग वचनके निमित्तसे उपचारसे 
कहा जाता है । 

३. प्रश्न--यह तो ठीक है कि केवलीके सत्यमनोयोगका सदुभाव 
है, किन्तु उनके पदार्थोका यथार्थे ज्ञान है और संशय तथा अध्यवसायरूप 
ज्ञानका अ्रभाव है इसीलिये उनके अनुभय अर्थात्‌ असत्यमृषामनोयोग 
कैसे संभव होता है ? 

उचर----संशय और अनध्यवसायका कारणरूप जो वचन है 
उसका निमित्त कारण मन होता है, इसीलिये उसमे श्रोताके उपचारसे 
अनुभय घर्मे रह सकता है अतः सयोगी जिनके अनुभय सनोयोगका उप- 
चारसे सदुभाव कहा जाता है। इसप्रकार सयोगी जिनके अनुभयमनोयोग 
स्वीकार करनेमें कोई विरोध नही है ॥ केवलीके ज्ञानके विषयश्त पदार्थे 
अनंत होनेसे, और ओताके श्रावरण कमंका क्षयोंपश्यम अतिशयरहित 
होनेसे केवलीके वचनोंके निमित्तसे संशय और अनध्यवसाय की उत्पत्ति 
हो सकती है, इसीलिए उपचारसे अनुभय मनोयोगका सदुभाव कहा 
जाता है । 

( श्री घवला पु० १ पृष्ठ र८र से र८झ४्ड तथा ३०८ ) 
३---केत्रलीके दो प्रकारका वचन योग 

केवली भगवानके क्षायोपशमिकज्ञान ( भावमन ) नही है वथापि 


ध्य्‌ 
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उनके सत्य और अलुभय दो प्रकारके मनोयोगकी उत्पत्ति कही जाती हे 
वह उपचारसे कही जाती है । उपचारसे मत द्वारा इन दोनों प्रकार 
बचनोंकी उत्पत्तिका विधान किया गया है। जिस तरह दो प्रकारका 
मसलोयोग कहा गया है उसीप्रकार दो प्रकारका वचन योग भी कहा गया 
है, यह भी उपचारसे है क्योंकि केवली भगवानके बोलनेकी इच्छा नहीं 
है, सहजरूपसे दिव्यध्वनि है । 

( श्री घवला पुस्तक १ पृष्ठ र८३ तथा ३०८ ) 


४--क्षपक तथा उपशमक जीवोंके चार मनोयोग किस वरह हैं ९ 
शुंका-क्षपक (-क्षपक श्रेणीवाले ) और उपशमक ( उपशम 
श्रेणीवाले ) जीवोके भले ही सत्यमनोयोग और अनुभव सनोयोगका 
सदभाव हो किन्तु बाकीके दो-असत्यमनोयोग और उभयमनोयोगका 
सद्भाव किस तरह है ? क्‍योंकि उन दोनोंमें रहनेवाला जो श्रप्रमाद है सो 
असत्य और उभयमनोयोगके कारणश्रूत प्रमादका विरोघी है अर्थात्‌ क्षपक 


और उपशमक प्रमाद रहित होता है, इसीलिये उसके असत्य मतोयोग 
ओर उभयमनोयोग किस तरह होते है ? 


समाधान---आवररणकमेयुक्त जीवोके विपयेय और अनषध्यवस्ताय- 
रूप अज्ञानके कारणभशूत मनका सम्द्वाव माननेमे और उससे असत्य तथा 
उभयमनोयोग साननेमें कोई विरोध नही; परन्तु इस कारखसे क्षपक और 
उपशमक्र जीव प्रमत्त नहीं माने जा सकते, क्योकि प्रमाद मोहकी 
पर्याय है । 


( श्री घवला पु० १ पृष्ठ २८५-२०६ ) 
नोट---ऐसा माननेसे दोष है-कि समनस्क (--सनसहिल ) जीवोंके 
ज्ञानकी उत्पत्ति मनोयोगसे होतो है। क्योकि ऐसा मसाननेमें केवलज्ञानसे 


व्यभिचार श्राता है। किन्तु यह बात सत्य है कि समनस्क जोक 
क्षायोपगमिक ज्ञान होता है और उसमें मनोयोग निसित है॥। और यह 


माननेमें भी दोप है कि-समस्त वचन होनेमें मन निमित्त है, क्योकि ऐसा 


अच्याय & सूत्र ४०००४१०४२ ७३९ 


साननेसे केवली भगवानके -मनके मिमित्तका श्रभाव होनेसे उचके वचनका 
अभाव हो जायगा ॥ ( श्री घवला पु० १ पृष्ठ २८७-२८८ ) 
५-क्षपक्र और उपशमक जीवोंके बचनयोग सम्बन्धी स्पष्टीऋरण 

शंका---जिनके कषाय क्षीण होगई है ऐसे जीवोके भ्रसत्यः वचन- 
योग कंसे हो सकता है ? 

समाधान---असत्यवचनका कारण भज्ञान है और वह बारहवे 
गुणस्थान तक होता है, इस अपेक्षासे बारहवे ग्रुणस्थान तक असत्य- 
वच्चननका सख्ाव होता है; और इसीलिये इसमे भी कोई विरोध नही है 
कि उभयसंयोगज सत्यमृषावचन भी बारहतें मुणस्थान तक होता है । 

शंका--वचनगुप्तिका पूर्णरीत्या पालच करनेवाले कषाय रहित 
जीवोंके वचनयोग कैसे संभव होता है ? 

समाधान--कषाय रहित जीवोंमें अंतर्जेल्य होनेमे कोई विरोध 
नहीं है ( श्री घवला पु० १ प्रष्ठ र०६ ) ॥ ४० ॥ 

शुकलध्यानके पदले दो मेदोंकी विशेषता बतलाते हैं 


एकाश्रये सवितर्कवीचारे पूर्वे ॥ ०१ ॥ 

प्रें“--[ एकाअये ] एक (-परिपुण) श्रुतज्ञानीके आश्रयप्ते रहने- 
वाले [ पूर्व ] शुक्लध्यानके पहले दो भेद [ सवितकोी वीचारे ] वितर्क 
और वीचार सहित हैं परन्तु--- 

अवीचारं हितीयम्‌॥ 9२ ॥ 

अर्थे---[ ह्वितीयम ] ऊपर कहे गये शुक्तलध्यानोमें से दुसरा शुक्ल- 

ध्यान [ श्रवोचारं | वीचारसे रहित है, किन्तु सवितक होता है । 
टीका 
2---४२ वां सूत्र ४१ वें सूचका अपवादरूप है, भर्थात्‌ घुक्‍लब्यान 


का दूसरा सेद वीचार रहित है । जिसमें वितरकक और वोचार दोनो हों वह 
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पहला पृथक्त्व वितक शुक्लध्यान है ओर जो वीचार रहित तथा व 
सहित मरिे दीपककी तरह अचल है सो दूसरा एकत्ववितक लय 
है; इसमें श्र्थ, वचन और योगका पलटना दूर हुआ्ना होता है अर्थात्‌ वह 
संक्रांति रहित है। वितर्कंकी व्याख्या ४३ वें भोर वीचारकी व्याख्या 
४४ वें सूत्रमे आवेगी ॥ 


२--जो ध्यान सूक्ष्म काययोगके अ्रवलंबनसे होता है उसे सूदम 
क्रियाप्रतिपाति ( तृतीय ) शुक्लध्यान कहते हैं; और जिसमे आत्मभ्रदेशोंमें 


परिस्पंद भौर इवासोच्छवासादि समस्त क्रियायें निद्ृतत्त हो जाती हैं उसे 
व्युपरत क्रिया निवर्ति ( चोथा ) शुक्लध्यान कहते हैं ॥ ४१-४२ ।। 


वितक का लक्षण 
वितकः श्रुतस्‌ ॥ 9४ ॥ 


भ्रथें---[ शुतम्‌ ] श्रुतज्ञानको [ चित्र: | वितक कहते हैं । 

नोट---'श्रुतज्ञान” शब्द श्रवरणपूर्वेक ज्ञानका ग्रहण बतलावा है । 
सतिज्ञानके भेदरूप चिताको भी तक कहते हैं वह यहाँ ग्रहण नहीं 
करना ॥| ४३ ॥॥ 


वीचार का लक्षण 
वीचारो <र्थव्यंजनयोगसंक्रान्तिः ॥ 9४ ॥ 


अर्थे---] श्रथे व्यंजन योगसंक्रान्तिः ] अथे, व्यंजन और योगका 
बदलना सो | वीचारः ] वोचार है । 
टीका 
अर्थैसंक्रान्ति---अर्थका तात्पये है ध्यान करने योग्य पदार्थ और 
संक्रान्तिका अर्थ बदलना है | ध्यान करने योग्य पदार्थेमें द्रव्यको छोड़कर 
उसकी पर्यायक्ा ध्यान करे अथवा पर्यायक्ो छोड़कर द्रव्यका ध्यान करे 
सो अथसंक्रान्ति है । 


व्यंजनसेक्रान्ति-व्यंजनका अर्थ बचन और संक्रांतिका अर्थबदलना है। 
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श्रुतके किसी एक वचनको छोड़कर अन्यका अवलम्बन करना तथा उसे 
छोड़कर किसी अन्यका अवलम्बन करना तथा उसे छोड़कर किसी अन्यका 
अवलम्बन करना सो व्यजनसंक्रान्ति है । 


योगसंक्रान्ति---काययोगकोी छोड़कर मनोयोग या वचनयोगको 
ग्रहहा करना ओर उसे छोड़कर अन्य योगको ग्रहण करना सो योग 
संक्रान्ति है । 

यह ध्यान रहे कि जिस जीवके शुक्लध्यान होता है वह जीव 
निविकल्प दछ्ामे ही है, इसीलिये उसे इस संक्रान्तिकी खबर नही है, किन्तु 
उस दश्मामें ऐसी पलटना होती है श्रर्थाद्‌ संक्रान्ति होती है वह केवलज्ञाची 
जानता है । 


ऊपर कही गई संक्रान्ति--परिवर्तेनको वीचार कहते हैं । जहाँ तक' 
थह वीचार रहता है वहाँ तक इस ध्यानको सवीचार ( अर्थात्‌ पहला 
प्रथकत्ववितर्क ) कहते हैं । पत्थात्‌ ध्यानमे हठता होती है तब वह परिवर्तन 
रुक जाता है इस ध्यानकों अश्रवीचार (€ अर्थाव्‌ दुसरा एकत्ववितर्क ) 
कहते हैं । 

प्रक्ष---क्या केवली भगवानके ध्यान होता है ? 

उचर--'एकाग्रचिता निरोध” यह ध्यानका लक्षण है। एक 
एक पदार्थंका चितवन तो क्षायोपशमिक ज्ञानीके होता है और केवली 
भगवानके तो एक साथ सम्पूर्ण पदार्थोका ज्ञान प्रत्यक्ष रहता है । ऐसा 
कोई पदार्थ ग्रवशिष्ट नही रहा कि जिसका वे ध्यान करें । केवली भगवान 
कुतकुत्य हैं, उन्हे कुछ करना बाकी नहीं रहा, अवएव उनके वास्तवमे 
ध्यान नही है । तथापि आयु पूर्य होने पर तथा अन्य तीन कर्मोकी स्थिति 
पूर्णा होने पर योगका निरोध आर कर्मोकी निजेरा स्वयमेव होती है भौर 
ध्यानका कार्य भी योगका निरोध झऔर कर्मोकी निर्जेरा होना है, इसीलिये 
क्वेवली भगवानके ध्यानकी सहझ कायें देखकर---उपचा रसे उनके शुक्लब्यान 
कहा जाता है, यथा्थेमें उनके ध्यान नही है [ “भगवान परम चुखको 
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ध्याते है? ऐसा प्र० सार गा० १९८ में कहा है वहाँ उनकी पूर्णो श्रनु भव- 
दशा दिखाना है | ॥४४]॥ 
यहाँ ध्यान तपका वर्णोन पूर्णो हुआ । न 
इस नवमें अध्यायके पहले श्रठा रह सूत्रों में संवर ओर उसके काररण 
का वर्णोतर किया । उसके बाद निर्जंरा और उसके कारणोंका वर्स॑त आरंगस 
किया । वीतरागभावरूप तपसे निर्जरा होती है ( तपसा निर्जरा च 
सूच्र-३ ) उसे भेद द्वारा समभानेके लिये तपके बारह भेद बतलाये, इसके 
वाद छह प्रकारके अन्तरंग तपके उपभेदोंका यहाँ तक वर्रान किया । 


व्रत, गुप्ति, समिति, धर्म, अलुग्रेक्षा, परीपहजय, बारह प्रकारके 
तप आदि सम्बन्धी खास ध्यानमें रखने योग्य स्पष्टीकरण 


१--कितने ही जीव सिफ्फ व्यवहा रसयका अवलम्वन करते हैं उनके 
परद्रव्यरूप भिन्न साधनसाध्यभावक्री दृष्टि है, इसीलिये वे व्यवहारमें ही 
खेद खिन्न रहते है । वे निम्मबलिखित अचुसा र होते हैं--- 


श्रद्धाके सम्वस्धमें---धर्म द्रव्यादि परद्रव्योंकी श्रद्धा करते हैं । 


ज्ञानके सम्बन्धर्में---हरव्यश्रुतके पठन पाठनादि संस्कारोसे अनेक 
भकारके विकल्पजालसे कलंकित चैतन्य बृत्तिको घाररण करते है । 


चारित्रके संबंधर्में--म तिके समस्त ज्त समुदायरूप तपादि-प्रवृत्ति- 


रूप कर्मेकांडोंको अचलितरूपसे आशचरते हैं, इसमे किसी समय पुण्यकी 
रुचि करते हैं, कभी दयावन्त होते हैं । 


दर्शनाचारके संबंधमें--किसी समय प्रशमता, किसी समय वैराग्य, 
किसी समय अनुकम्पा-दया जौर किसी समय आास्तिक्यमें वर्तेता है; तथा 
शंका, कांक्षा, विचिकित्सा, सुद्दृष्टि आदि भाव उत्पन्न न हों ऐसी शुमोप- 
योगरूप सावधानी रखते हैं; मात्र व्यवहारनयरूप उपभूहन, स्थितिकररणा, 
वात्सल्य, अ्भावना इन श्रंगोंकी भावना विचारते हैं श्रोर इस सम्बन्धी 
उत्साह बार वार बढ़ाते है । 
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शानाचारके सम्बन्धर्में---स्वाध्यायका काल विचारते है, श्नेक 
प्रकारकी विनयमे प्रवृत्ति करते है, झ्ास्रकी भक्तिके लिये दुर्वेर उपधान 
करते है-भ्रारम्भ करते हैं, शासत्रका भले प्रकारसे बहुमान करते है, ग्रुरु 
आदियमें उपकार प्रवृत्तिको नही भ्वूलते; अर्थ-व्यंबन और इन दोनोंकी 
शुद्धतामें सावधान रहते हैं । 

चारित्राचारके सम्बन्धर्में--- हिंसा, रूठ, चोरी ख्री सेवन और परि- 
ग्रह इन सबसे विरतिरूप पंचमहान्नतमें स्थिर वृत्ति धारण करते हैं; योग 
( मन-वचन-काय ) के निग्नहरूप ग़ुप्तियोके अवलम्बनका उद्योग करते 
है; ईर्या, भाषा, एषणा, जादाननिश्लेपण और उत्सग् इन पाँच समितियोमे 
सवंधा प्रयत्नवन्त रहते हैं । 

तपाचार के सम्बन्धर्में---अनशन, अवमौदरय्य, द्ृत्तिपरिसंख्यान, रस- 
परित्याग, विविक्तशय्यासन और कायक्लेशमे मिरन्तर उत्साह रखता है; 
प्रायश्पित्त, विनय, वैयाव्र॒त्य, व्युत्सगें, स्वाध्याय, और ध्यानके' लिये चित्तको 
वशमें करता है ॥ 

वीयाचारके सम्बन्धर्में---कर्मकाडमे सर्वेशक्तिपूर्वक वर्तंता है । 

ये जीव' उपरोक्त प्रमाणसे कर्मंचेतनाकी प्रधानता पूर्वेक अश्ुभ- 
भावकी प्रवृत्ति छोडते है, किन्तु छ्ुभभावकी शभ्रवृत्तिको आदरने योग्य 
मानकर अश्रगीकार करते है, इसीलिये सम्पूर्णो कियाकाडके आडम्बरसे अति- 
क्रांत दर्शानज्ञान-चारिचकी ऐक्यपरिणतिरूप ज्ञान चेतनाको वे किसी भी 
समय प्राप्त नही होते । 

वे बहुत पुण्यके भारसे सथर (-मंद, सुस्त ) हुई चित्तद्त्तिवाले 
वर्तंते है इसी लिये स्वर्गंलोकादि क्लेश प्राप्त करके परम्परासे दीघेंकाल तक 
ससार सागरमें परिभ्रमण करते है ( देखो पंचास्तिकाय गाथा १७२ को 


टीका ) 

वास्तवमें तो शुद्धभाव ही-संवर-निजजेरारूप है । यदि श्लुभभाव 
थथार्थमे संवर-निर्जेराका कारण हो तो केवल व्यवहारावलस्वीके समस्त 
प्रकारका निरतिचार व्यवहार है इसोलिये उसके छुद्धता प्रगट होनी 
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चाहिये । परन्तु राग संवर-निर्जराका कारण ही नहीं है । अज्ञानी छु भ- 
भावको घर्मं मानता है इस वजहसे तथा छुभ करते करते घर्मं होगा ऐसा 
साननेसे और शुभ-अश्चुम दोनो दूर करने पर धर्म होगा ऐसा नही माननेपते 
उसका तमाम व्यवहार निरथंक है, इसी लिये उसे व्यवहाराभासी मिथ्याहष्टि 
कहा जाता है । 

भव्य तथा अभव्य जीवोंने ऐसा व्यवहार (जो चास्तवमें व्यवहारा- 
भास है) अनन्तबार किया है भर इसके फलसे अनन्तबार नवमें ग्रैवेयक 
स्वर्ग तक गया है, किन्तु इससे घर्मे नही हुआ । घर्में तो शुद्ध निश्चयस्व- 
भावके आश्रयसे होनेवाले सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रसे ही होता है । 


श्री समयसारमें कहा है कि-.. 


वद्समिदीमुच्तीओ सीलतव॑ जिणवरेहिं पण्णचं | 
कुष्वंतो वि अभव्बों अण्णाणी मिच्छदिट्ी दु ।। 


झर्थे---जिनेन्द्र भगवान हारा कहे गये ब्रत, समिति, श्रुप्ति, शील, 
तप करने पर भी श्रभव्य जीव अज्ञानी झौर मिथ्यादृष्टि है । 


टीका--यञ्यपि अभव्य जीव भी शील ओर तपसे परिपूर्ण तीन 
शुप्ति और पाँच समित्तियोंके प्रति सावधानीसे वर्तता हुआ अहिसादि पाँच 
भहानत्रतरूप व्यवहार चारित्र करता है तथापि वह निर्चारित्र ( चारित्र 
रहित ) अज्ञानी और मिथ्याहृष्टि ही है क्योकि निश्रयचा रित्रके कारणरूप 
ज्ञान श्रद्धानसे शल्य है--रहित है | 

भावाथें---प्रभव्य जीव यद्यपि भहात्रत, समिति, शुप्तिरूप चारित्रका 
पालन करता है तथा 


पे निरुचय सम्यम्शान-अ्रद्धाके बिना वह चारित्र 
सम्यक्‌ चारित्र नाम नही पाता; 


इसलिये वह शभज्ञानी, मिथ्याहष्टि और 
निश्चारित्र ही है । 


नोट---यहाँ अभव्य जोवका उदाहरण दिया है किन्तु यह सिद्धान्त 
ज्यवहारका आश्रयसे हित माननेवाले 


होता हे समस्त जीवोंके एक सरीखा लागू 
ताहै। 
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३--जो छुद्धात्माका अनुभव है सो यथार्थ मोक्षमार्ग है । इसी- 
लिये उसके निश्चय कहा है । न्नत, तपादि कोई सच्चे सोक्षमार्ग नही, किन्तु 
निमित्तादिककी अपेक्षासे उपचारसे उसे मोक्षमार्ग कहा है, इसी लिये इसे 
व्यवहार कहते हैं । इसप्रकार यह जानना कि शभ्रृतार्थे भोक्षमार्गके द्वारा 
निः्चयनय ओर शअ्रश्नृतार्थ मोक्षमार्गके द्वारा व्यवहारनय कहा है । किन्तु 
इन दोनोंको ही यथार्थ मोक्षमार्ग जानकर उसे उपादेय मानना सो तो 
मिथ्याबुद्धि ही है । ( देखो देहली० मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३६७ ) 

४--किसी भी जीवके निरचय-व्यवहारका स्वरूप समक्े विना 
धर्मे था संवर-निजेरा नही होती । शुद्ध आत्माका यथार्थ स्वरूप समपे 
विना निरचय-व्यवहारका यथार्थ स्वरूप समभमे नहीं आता, इसलिये 
पहले आत्माका यथार्थ स्वरूप समभनेकी झ्रावश्यकता है । 


अब पात्रकी अपेक्षासे निजरामें होनेवाली न्यूनाधिकता 
बतलाते हैं । 
सम्यग्दश्श्रावकविरतानन्तवियो जकदर्शनमो हज्षपको प- 
शमकोपशान्तमोहत्षपकक्षी ण मोहजिना:क्रमशो 5 संख्ये- 
यशुणानजरा; ॥ 9५ ॥॥ 

ध्रथें““-[ सम्पन्दष्टि भ्रावक विरतानंत विधोजक दहोंनमोहक्षपको- 
पद्मकोपशज्ञांतमोह क्षपक क्षीरयमोह जिनाः | सम्यग्हष्टि, पचमग्रुणस्थान- 
वर्ती क्रावक, विरतसुनि, अ्नन्तानुबधीका विसंयोजन करनेवाला, दर्शन- 
मोहका क्षय करनेवाला, उपशम श्रेणी मांडनेवाला, उपशातमोह, क्षपक 
श्रेणी मांडनेवाला, क्षीणमोह जौर जिन इन सबके (पअंतर्मूहतत पर्यत 
परिणामोकी विज्युद्धताकी श्रधिकतासे आयुकर्मको छोड़कर ) प्रति समय 
[ क्रमदा:श्रसं व्येयगुण सिर्जेराः] ऋमसे असख्यात ग्रुणी निजेरा होती है ॥ 

टीका 
(१) यहाँ पहले सम्यग्दष्तिकी---चौथे ग्ुणस्थान की दशा बतलाई 


ध्दे 


है । जो असंख्यात गुणी सिर्जरा कही है वह तिर्जरा सम्पन्दशन ब्राप्त 
होनेसे पहलेकी एकदस समीप की ( अत्यंत निकटकी ) आत्माकी दच्चामें 
होनेवाली निर्जरासे असंख्यात्त गुणी जानना। प्रथमोपशाम सम्पक्टवकी 
उत्पत्तिके पहले तीन करण होते हैं, उनमें अनिदृत्ति करणके अंत समयमें 
वर्तंनेवाली विजुद्धतासे विशुद्ध, जो सम्यकत्वके सन्मुख मिथ्याहृष्टि है उसके 
आयुको छोड़कर सात कर्मोकी जो मिर्जरा होती है उससे असंख्यात ग्रुणी 
निर्जंय असंयत सम्यस्दृष्टि ग्रुणस्थान प्राप्त करने पर श्रंतर्मुहर्ते पर्यत प्रति“ 
समय (निर्जेरा) होती है श्रर्थात्‌ सम्यक्त्वके सन्‍्ठुख मिथ्याहृष्टिकी निजरा 
से सम्पस्दृष्टिक शुणश्रेणी निर्जेरामें असंख्यग्रुणा द्रव्य है। यह चौथे ग्रुरा- 
स्थानवाले अविरत-सम्पग्हृष्ठि की निर्जेरा है । 


(२) जब यह जीव पाँचर्वां ग्रुणस्थान-श्रावकदशा त्रगट करता है 


तब अन्तमु हु्ते प्यव निर्जरा होने योग्य कर्मपुदलरूप शुशश्रेणी निज रा- 
द्रव्य चौथे ग्रुणुस्थानसे असंख्यात गुणा है । 


(३) पाँचवेंसे जब सकलसंयमरूप अधप्रमत्ततंयत (-सातवीं ) भ्रुण- 
स्थान प्रगट करे तब पंचमग्रुणस्थानसे असंख्यातग्रुणी निर्जेरा होती है! 
पाँचवेके बाद पहले सातरवाँ ग्रुणस्थान प्रगठ होता है और फिर चिकल्प' 
उठनेपर छट्ठा प्रमत्त गुणस्थान होता है । सूत्रमें विरत” शब्द कहा है इसमें 
सातवें जौर छूट दोनो शुणशस्थानवाले जोवोंका समावेश होता है । 


(४) तीन करणके प्रमावसे चार अनन्तानुबन्धी कषायको, बारह 
कपाय तथा नव न्तोकषायरूप परिणमा दे, उन जोबोंके अ्रन्तमु हुर्त पर्यत 
प्रतिसमय असख्यात गुणी द्रव्य निर्जरा होती है। अनंतानुबंधीका यह 
विसंयोजन चोथे, पाँचवे, छू और सातवें, इन चार गुरएस्थानोंमें होता है । 

(५) अनन्त वियोजकसे असंड्यात गुणी निर्ज रा दर्शनमोहके क्षप- 
कके (उस जीवके) होती है । पहले अनन्तानुबन्धीका विसंयोजन करनेके 
बाद दर्शनमोहके निकका क्षय करे ऐसा कऋम है । 


(६) दर्शानमोहका क्षपण करनेवालेसे 'उपशमक' के असंख्यात 
गुर नि्जेरा होती है 
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प्रक्ष--3पशमंकी बात दर्शनमोहके क्षपण करनेवालेके बाद 
क्यों कही ? 

उचर---क्षपक का अर्थे क्षायिक होता है, यहाँ क्षायिक सम्यक्त्वकी 
बात है; और “उपशसमक'” कहनेसे द्वितीयोपशम सम्यक्त्व युक्त उपशम श्रेणी 
वाले जीव समभना ॥ क्षायिक सम्यग्दष्टिसे उपशमश्नेणी थालेके असंख्यात 
शुणी निर्जरा होती है, इसीलिये पहले क्षपककी बात की है और उसके बाद 
उपशमककी बात की है क्षायिक सम्यग्दर्शन चौथे, पॉचवें, छूट्रु और सातवे 
सुणसस्‍्थानमें प्रमट होता है छौर जो जीव चारित्रपोहका उपशम करने को 
उद्यमी हुये हैं उनके आठवाँ, नवमाँ और दशमाँ गरुण॒स्थान होता है । 

(७) उपशमक जीवकी निजंरासे ग्यारहवें उपशांतमोह ग़ुणस्थान 
मे असंख्यात गरुणी निजंरा होती है । 

(८) उपशांतमोहवाले जीवकी अपेक्षा क्षपक श्रेणीवालेके 
असंख्यात गुणी निरजेरा होती है । इस जीवके श्राठवां नवमां और दसमां 
ग्रुरास्थान होता है । 

(६) क्षपकश्नेणीवाले जीवकी अपेक्षा बारहवें क्षीणमोह ग्रणस्थान 
मे असंख्यात ग्रुणी निर्जेरा होती है । 

(१०) बारहवे ग्रुणस्थानकी अपेक्षा जिन के ( तेरहवें और 
चौदहवें ग्रुणस्थानमें ) असंख्यातग्ुणी निरजेरा होती है । जिनके तीन भेद 
हैं (१) स्वस्थान केवली (२) सझुद्घात केवली और (३) अयोग केवली। 
इन तीनोमे भी विद्युद्धताके कारण उत्तरोत्तर असख्यात ग्रुणी निजंरा है । 
श्रत्यन्त विद्युद्धताके कारण सम्रुद्घात केवलीके नाम, गोत्र और वेदनीय 
करमंकी स्थिति श्रायुकर्में के समान हो जाती है। 

इस सत्रका सिद्धान्त 


इस सूत्रमे निर्जेराके लिये प्रथम पात्र सम्पग्दष्ठि बतलाया गया है 
इसीसे यह सिद्ध होता है कि सम्यग्दरशशं नसे ही धमंका प्रारभ होता है ॥४५४॥॥ 
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अब निग्रथ साधुके भेद बताते हैं 
पुलाकबकुशकुशीलनिर्भथस्नातकाः निश्रेथा; ॥०६॥ 


श्रथे-“-[ पुलाकबकुशकुशीलनिग्रेथ सस्‍नातकाः ] पुलाक, वकुश, 
कुशील, निम्रेथ और स्नातक-ये पाँच प्रकारके [ निग्नेथाः ] निर्ग्रंथ हैं । 


टीका 
१-सखत्नमें आये हुये शब्दोंकी व्याख्या- 

(१) पुलाक-जो उत्तर शुणोंकी भावनासे रहित हो और किसी 
क्षेत्र तथा कालमें किसी सूलगुणमें भी अरतीचार लगावे तथा जिप्तके अल्प 
विशुद्धता हो उसे पुलाक कहते हैं । विशेष कथन सूत्र ४७ प्रति सेवनाका 
जथे । 

(२) बकुश-जो मूल गुणोंका निर्दोष पालन करता है किन्तु 


धर्मानुरागके कारण शरीर तथा उपकरणोंकी शोभा बढ़ानेके लिये कुछ 
इच्छा रखता है उसे बकुश कहते हैं । 


(३) कुशीरल-इसके दो भेद हैं १-प्रतिसेवना कुशील और ( २ ) 
कपषाय कुशील । जिसके झरीरादि तथा उपकरणादिसे पूर्ण विरक्तता न हो 
और घुलगुण तथा उत्तर गुणोंकी परिपूर्णंता हो परन्तु उत्तरगरुणरमें क्व- 


चित्‌ कदाचित्‌ विराघना होती हो उसे प्रतिसेवना कुशील कहते हैं । और 
जिसने संज्वलनके सिवाय श्रन्य कषायोंको जीत लिया हो उसे कषाय- 
कुशील कहते है । 


(४) निग्रेथ-जिनके मोहकर्म क्षीण होगया है तथा जिनके 
मोह कमेके उदयका अभाव है ऐसे ग्यारहवें तथा बारहवे ग्रुणस्थानवर्ती 
सुनिको निम्रेथ कहते हैं । 


(४) स्नातक-समस्त घातिया कर्मोके नाश करने वाले केवली 


भगवानको स्नातक कहते हैं। ( इसमें तेरहवाँ तथा चोदहर्वाँ दोनों ग्रुण- 
स्थान समझना ) 
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२ परमार्थनिग्नेन्थ और व्यवहारनिग्न॑थ 


बारहवे, तेरहवें और चौदहवें ग्रुणगस्थानमे विराजनेवाले जीव 
परमाध्थे निम्नेन्थ हैं, क्योकि उनके समस्त मोहका नाश हो गया है, इन्हें 
निश्चयनिर्भथ कहते हैं । अन्य साधु यद्यपि सम्यग्दशंत और निष्परिग्रहत्व 
को लेकर निम्रैथ है अर्थात्‌ वे मिथ्यादशेंन और अविरति रहित है तथा 
वस्त्र, आभरणा, हथियार, कटक, धन, घान्य आदि परियग्नरहसे रहित होनेसे 
निरश्नेय है तथापि उनके समोहनीय कर्मंका श्राशिक सदुभाव है, इसीलिये वे 
व्यवहार _निम्नेथ हैं । 
कुछ स्पष्टीकरण 
(१) प्रश्च---यद्यपि पुलाक मुनिके क्षेत्र कालके वश किसी समय 
किसी एक बन्तका भंग होता है तथापि उसे निम्नेथ कहा, तो क्या श्रावक' 
के भी निर्नेथत्व कहने का प्रसंग आवेगा ? 
 उचर---प्रुलाक मुनि सम्यस्दष्टि है और परवश्से या जबरदस्तीसे 
न्नत में क्षरिषक दोष हो जाता है, किन्तु यथाजातरूप है, इसीलिये नैगम- 
नयसे वह निर््रंथ है; श्रावकके यथाजातरूप ( नग्नता ) नही है, इसीलिये 


उसके निर्रंथत्व नही कहलाता । [ उद्द शिक और अधःकमंके आहार जल 
को जानते हुए भी लेते हैं उसकी गणना पुलाकादि कोई मेद मे नही है ॥।], 


(२) प्रश्न---छलाक झुनिको यदि यथाजात रूपको लेकर ही 
निग्रेथ कहोगे तो अनेक मिथ्यादहृष्टि भी नग्त रहते है उतको भी चिर्त्नेथ कहने 
का प्रसंग आवेगा ॥ 

उचर---उनके सम्यन्द्शन नही है । माच नग्नत्व तो पायलके, 
बालक के साथ तियँचोके भी होता है, परन्तु इसीलिये उन्हे निम्नेथा नही 
कहते । किन्तु जो निश्चय सम्यग्दशेन-ज्ञानपूर्वक संसार गौर देह, भोगसे 
विरक्त होकर नग्नत्व घारण करता है चारित्र मोहकी तीच जातिके 
कषायका श्रभाव किये है उसे निर्त्रंथ कहा जाता है, दुसरेको नहीं ॥॥४६॥। 
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पुलाकादि घुनियों में विशेषता 
संयमश्रुतप्रतिसेवनात्तीयं लिंगलेश्योपपाद्स्थान- 
विकल्पत्तः साध्या: ॥ ४७ ॥ 


श्र्थ---उपरोक्त सुनि [ संयमश्रुतप्रतिसेचनातीर्थलिगलेदयोपपाद- 
स्थानविकल्पतः ] संयम, श्रुत, प्रतिसिवना, चीथं, लिज्ग, लेश्या, उपपाद 
और स्थान इन आठ अनलुयोगों द्वारा [साध्याः] भेदरूपसे साध्य हैं, अर्थात्‌ 
इन आठ प्रकारसे इन पुलाकादि मुनियोंमें विशेष भेद होते हैं । 


टीका 


(१) संयम-पुलाक, बकुश, और प्रतिसेवना कुशील साघुके सामा- 
यिक्त और छेदोपस्थापन ये दो संयम' होते हैं । कषाय कुशील साघछुके 
सामायिक, छेदोपस्थापन, परिहारविशुद्धि और सूक्मसांपराय, ये चाय 
संयम होते है; निम्रेथ और स्नातकके यथाख्यात चारित्र होता है 


(२) श्रुत-पुलाक, बकुश और प्रतिसेवना कुशील साधु ज्यादासे 
ज्यादा सम्पूर्ण दश पूर्वंघारी होते है, पुलाकके जघन्य आचारांगमें आचार 
चस्तुका ज्ञान होता है और बकुश तथा प्रतिसेवना कुशीलके जघन्य अष्ट- 
भवन माताका ज्ञान होता है अर्थात्‌ आचारांगके १८००० पदोंमेंसे पांच 
समिति ओर तीन गुप्तिका परमार्थ व्याख्यान तक इन साघुओंका ज्ञान' 
होता है; कपायकुशील और नि््रेथके उत्कृष्ट ज्ञान चौदह पूवेका होता है 
हक अल 5 लाठ प्रवचन माता का होता है| स्तातक तो केवल 
शानी है, 


इसीलिये वे श्रुतज्ञान से दूर हैं। [ अष्ट प्रवचन मातान्झतीन 
शुप्ति-पाँच समिति ] 


(३) पअतिसेव॒ना-(-विराघना) पुलाकझुनिके परवशस्ते या जबर्दस्ती 
से पाँच महान्नत और राजिभोजनका त्याग इन छहमें से किसी एक की 
विराघना हो जाती है। महात्रतोंमें तथा राजिभोजन त्यागमें कृत, कारित, 
अ्ुमोदनासे पाँचों पापोंका त्याग है उनमेसे किसी प्रकारमें सामथ्यंकी 
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हीनतासे दूषण लगता है; उपकरण-बकुश मुनिके कमंडल, पीछी, पुस्त- 
कादि उपकरणकी शोभाकी अभिलाषाके संस्कारका सेवन होता है, सो 
विराघना जानना । तथा बकुशम्ुनिके शरीरके संस्काररूप विराधना होती 
है; प्रतिसिवनाकुश्ील मुनि पाँच महान्रतकी विराधना नही करता किन्तु 
उत्तरशुणमे किसी एककी विराघना करता है। कषायकुशील, निम्नेन्थ 
आर स्तातकके विराधना नही होती । 


(४) तीर्थ---ये प्रुलाकादि पाँचों प्रकारके निम्नेनन्‍्थ समस्त तीथ- 
जूरोंके धर्मशासनमें होते हैं । 

(५) लिंग---इसके दो भेद हैं १-द्रव्यलिय और २-भावलिग । 
पाँचों प्रकारके भिम्नेच्थ भावलिगी होते हैं। वे सम्यग्द्शंन सहित संयम' 
पालनेसें सावधान है । भावलिंग का द्रग्यलगके साथ भिमित्त नेमित्तिक 
संबंध है । यथाजातरूप लिंगमे किसीके सेद नही है किन्तु प्रदृत्तिरूप लिय 
में श्रंतर होता है, जैसे कोई झाहार करता है, कोई श्रवशनादि तप करता 
है, कोई उपदेश करता है, कोई अध्ययन करता है, कोई तीर्थमे विहार 
करता है, कोई अनेक आसनझरूप ध्यान करता है, कोई द्वषण लगा हो तो 
उसका भप्रायरिचत्त लेता है, कोई दूषण नही लगाता, कोई आचार्य है, कोई 
उपाध्याय है, कोई प्रवतंक है, कोई निर्यापक है, कोई बेयादृत्यः करता है, 
कोई ध्यानमें श्रेणीका प्रारम्भ करता है; इत्यादि राग्र (-विकल्प ) रूप 
द्रव्यलिगमे झुनिगरयोंके मेद होता है | सुनिके झुभभावको द्रग्यलिग कहते 
हैं । इसके अनेक भेद हैं; इन प्रकारोको द्वरव्यलिय कहा जाता है ॥ 

(६) लेश्या---एलाक झुनिके तीन शुभ लेव्यायें होती हैं । बकुश' 
चथा प्रतिसेवनाकुशोल मुनिके छहो लेश्या भी होती हैं ॥ कषाय से अनु» 
रंजित योग परिणतिको लेश्या कहते है । 

प्रश्न---बरकुश तथा प्रतिसिवनाकुशील झुनिके कृष्णादि तीन अशुभ 


लेश्याये किस तरह होती हैं ? 
उचर---उन दोनों प्रकारके मुनिके उपकरणकी कुछ आसक्तिक्ते 
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कारण किसी समय आतंध्यान भी हो जाता है और इसीलिये उनके 
कृष्णादि अशुभ लेश्या भी हो सकती हैं ॥ 


कषायकुशील झुनिके कापोत, पीत, पद्म और शुक्ल ये चार लेदयायें 
होती हैं | सूक्ष्म सापराय ग्रुणस्थानवर्तीके तथा नचिग्रेथके छुकक्‍ल लेश्या 


होती है । स्नातकके उपचारसे शुक्ल लेद्या है, अयोग केवलीके लेश्या 
नहीं होती । 


(७) उपपाद----पुलाक झुनिका-उत्कृष्ट अठारह सागरकी आशुके< 
साथ-बारहवें सहस्नार स्वग्रेमें जन्म होता है ।॥ वकुश और प्रतिसेवना 
कुशीलका-उत्कृष्ट जन्म बाईस सागरकी आयुके साथ पनद्रहवें जारण और 
सोलहवें अच्युत स्वरगंमें जन्म होता है। कषायकुशील और निग्रैथका-- 
उत्कृष्ट जन्म तेतीस सागरकी आयुके साथ सर्वार्थंसिद्धिमें होता है। इन 
सबका जघन्य सौधर्म स्वर्गमे दो सागरकी भायुके साथ जन्म होता है । 
स्नातक केवली भगवान हैं उनका उपपाद निर्वाण-मोक्षरूपसे होता है । 


(८) स्थान---तीक़ या मंद कषाय होनेके कारण असंख्यात संयम- 
लब्धिस्थान होते है; उनमेंसे सबसे छोटा संयमलब्घिस्थान पुलाक मुनिके 
ओर कषायकुशीलके होता है। ये दोनों एक साथ असंख्यात लब्घिस्थान 
भाप्त करते हैं; पुलाक मुनि इन असंख्यात लब्धिस्थानोंके बाद आगेके 


लव्धिस्थान प्राप्त नही कर सकते । कषायकुशील झुनि उनसे शआगेके 
असख्यात लब्धिस्थान प्राप्त करते है । 


यहाँ दूसरी बार कहे गये असंख्यात लब्घिस्थानसे कंषायकुशोील, 
भतिसेवनाकुशील और बकुश मुनि ये तीनो एकसाथ असंख्यात लब्धि- 
स्थान प्राप्त करते है । 


वकुशसमु॒सि इन तीसरी बार कहे गये असंख्यात लब्धि स्थानमें 


के जाता है आगेके स्थान प्राप्त नहीं कर सकता; पतिसेवनाकुझील वहाँ 
आगे असंख्यात लव्विस्थान प्राप्त कर सकते हैं। 


कपायकुशील मुत्ति ये चौथी बार कहे गये असंख्यात लब्धिस्थानमेंसे 
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झागे असंख्यात लब्धिस्थान' प्राप्त कर सकते हैं, इससे झागेके स्थान प्राप्त 
नहीं कर सकते । 

निर्भ्य प्रुनि इन पाँचवीवार कहे गये लब्धिस्थानोंसे आगे कषायरहित 
संधमलब्धिस्थानोंको प्राप्त कर सकता है। ये निग्रैन्थ स्ुनि भी मागेके 
असंख्यात लब्धिस्थानोंकी प्राप्ति कर सकते है, पश्चात्‌ रुक' जाता है । उसके 
बाद एक संयमलब्धिस्थानको प्राप्त करके स्वातक निर्वाण॒को प्राप्त 
करता है । 

इसप्रकार संयमलब्धिके स्थान हैं, उनमे अविभाग प्रतिच्छेदोंकी 
अपेक्षासे संयमकी प्राप्ति अनन्तग्र॒णी होती है ॥४७॥॥ 


उपसंहार 


१--इस अध्यायमें झात्माकी धर्मंपरिणतिका स्वरूप कहा है; इस 
परिणतिको 'जिन” कहते है । 
२---अपुर्वेकरण परिणामको प्राप्त हुये प्रथमोपशम' सम्यकत्वके 
समन्‍्म्रख जीवोंको 'जिन”ः कहा जाता है। ( गोमट्टसार जीवकांड गाथा १ 
टीका, पृष्ठ १६ ) यहाँसि लेकर पूर्णाशुद्धि भ्राप्त करनेवाले सब जोव 
सामान्यतया “जिन कहलाते है। श्री प्रवचनसारके तीसरे अ्रष्यायकी पहली 
गाथामें श्री जयसेनाचार्य कहते है कि---““दूसरे ग्रुण॒स्थानसे लेकर बारहवे 
ग्रुरास्थान तकके जीव 'एकदेशजिन' है, केवली भगवान 'जिनवर' हैं ओर 
तीथकर भगवान “जिनवर दवृषभ' हैं ।! भमिथ्यात्व रागादिको जीतनेसे 
अ्सयत सम्यनग्हष्टि, आवक तथा मुनिको जिन” कहते है, उनमे गराधरादि 
श्रेष्ठ है इसलिये उन्हे 'श्रेष्ठ जिन!” अथवा 'जिनवर” कहा जाता है और 
तीर्थेंक रदेव उनसे भी प्रधान-श्रेंष्ठ हैं इसी लिये उन्हे 'जिनवर ठुषभ” कहते 
हैं । ( देखो द्वग्यसंग्रह गाथा १ टीका ) श्री समयसारजीकी ३१ वी गाथामें 
भी सम्यग्दृष्टिको 'जितेन्द्रिय जिन” कहा है । 
सम्यक्त्वके सन्मुख मिथ्यादष्ठि और ग्रध:करण, अपूर्वकरण तथा 
अनिदृत्तिकरणका स्वरूप श्री मोक्षमार्ग प्रकाशक अ्र० ७ में दिया है। 
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शुणस्थानोंका स्वरूप श्री जैन सिद्धान्त भ्रवेशिकाके अन्तिम अध्यायमें दिया 
है, सी वहसे समभ लेना । 

३--चतुर्थे गुणस्थानसे निम्चयय सम्यग्द्शन होता है और निश्चय 
सस्यग्दशशनसे ही घ॒र्मका प्रारम्भ होता है यह बतानेके लिये इस शासतमें 
पहले अध्यायका पहला ही सूत्त 'सम्पर्दर्शनज्ञानचारित्राशि मोक्षमार्ग:' दिया 
है। धर्मेमें पहले तिम्धय सम्यग्दशन प्रगट होता है और निम्धव सम्पग्दर्श न 
प्रगट होनेके कालमें अपूर्वकरणसे संवर-निर्जराका प्रारम्भ होता है । इस 
अधिकारके दूसरे सूत्रमे सम्य्दर्णनको संवर-निर्जराके कारणरूपमें प्रथक 
नहीं कहा । इसका कारण यह है कि इस अध्यायके ४५ वें सूत्र्में छसका 
समावेश हो जाता है । 


४-जिनधमेका अर्थ है वस्तुस्वभाव। जितने अंगमें आत्माकी 
स्वभावदशा (-शुद्ध दशा ) प्रगट होती है उतने अंदरमें जीवके 'जिनधर्म” 
भेगट हुआ कहलाता है। जिनघर्म कोई संप्रदाय, वाड़ा, या संघ नहीं किन्तु 
आात्माकी शुद्धवशा है; और बात्माकी घुद्धतामें तारतम्बता होने पर 
शुद्धरप तो एक ही तरहका है श्रत. जिनघर्ममें प्रभेद नही हो सकते । 
जेनधर्मके नामसे जो वाड़ाबंदी देखी जाती है उसे यथाथंमें जिन घर्म नही 
कह सकते । भरतक्षेत्रमें जिनधर्म पाँचवें कालके अन्त तक रहनेवाला है 
अर्थात्‌ वहाँ तक अपनी शुद्धता प्रगट करनेवाले मनुष्य इस क्षेत्रमें ही होते 
हैं और उनके शुद्धताके उपादान कारणकी तेयारी होनेसे आत्मज्ञानी मुह 
ओऔर सत्‌ शास्बोंका निमित्त भी होता ही है। जैनधर्मके नामसे कहे जानेचाले 


इच्छुक जीवोंको अवश्य करना चाहिये। जबतक 


जीव स्वयं यथार्थ परीक्षा 
करके कोन सच्चा देव शास्त और 


० गुरु है इसका निर्सय नही करता, तथा 
आत्मज्ञानी गुद कौन है उसका निर्सय चही करता तबतक गृहीत्तमिथ्यात्व 


दूर नही होता, ग़हीत मिथ्यात्व दूर हुये बिना अग्रहोत्त मिथ्यात्व दूर 
होकर सम्यर्दर्शेन तो हो ही कैसे सकता है ? इसोलिये जीवोको स्वमें 


2 भगठ करनेके लिये श्र्थात्‌ यथार्थ संवर निजंरा प्रगट करनेके लिये 
न श्रगट करना ही चाहिए | 
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५--सम्यन्दृष्टि जीवने आत्मस्वभावकी प्रतीति करके श्रज्ञान और 
दर्शनमोहको जीत लिया है इसलिये वह रागद्वेषका कर्ता और स्वामी नहीं 
होता; वह कभी हजारो रानियोके संयोगके बीचमें है तथापि जिन”! है । 
चौथे, पाँचवे युण॒स्थानमें रहनेवाले जीवोका ऐसा स्वरूप है | सम्यरदर्श नका 
माहात्म्य कैसा है यह बतानेके लिये अनन्त ज्ञानियोंने यह स्वरूप कहा है । 
सम्यग्दष्टि जीवोके अपनी छुद्धपर्यायके अनुसार (-छशुद्धताके प्रमाणमे ) 
सवबर-निर्जरा होती है । 

६--सम्यग्दशेनके माहात्म्यको नही समभनेवाले मिथ्यादृष्टि जीवों 
की बाह्य सयोगों शोर बाह्य त्याग पर दृष्टि होती है, इसीलिये वे उपरोक्त 
कथनका आशय नही सम सकते और सम्यगम्दृष्टिके झतरंग परिणशमनको 
से नही समझ सकते । इसलिये घमर्मे करनेके इच्छुक जीवोको संयोगदृष्टि 
छोड़कर वस्तु स्वरूप समभनेकी और यथार्थ तत्त्वज्ञान प्रयट करनेकी 
आवश्यकता है । सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान ओऔर उनपूर्वेक सम्यक्‌चारित्रके 
विना संवर-निजजंरा प्रगयट करनेका अन्य कोई उपाय नही है । इस बवमें 
अध्यायके २६९ वे सूच्रकी टीकासे मालूम पडेगा कि मोक्ष और ससार इन 
दो के अलावा और कोई साधने योग्य पदार्थे नही है । इस जगतमें दो ही 
सार्गे हैं-मोक्षमार्गें और संसारमा्गं । 

७--सम्यवत्व मोक्षमार्गेका मूल है और मिथ्यात्व संसारका सुल है । 
जो जोच संसार मार्गसे विम्रुख हों वे ही जीव मोक्षमार्गं ( श्रर्थात्‌ सच्चे 
सुखके उपायरूप घर्मं ) प्राप्त कर सकते हैं। बिना सम्यग्दहोनके जीवके 
सवर-निर्ज रा नही होती, इसीलिए दूसरे सुत्रमे सवरके कारण बतलाते हुए 
उनमे प्रथम ग्रुप्ति बतलाई, उसके बाद दूसरे कारख कहे है । 

प्--यह ध्यान रहे कि इस शास्त्रमे आचार्य महाराजने महान्नतों 
या देशब्रतोंको सवरके कारणरूपसे नही बतलाया, क्योकि सातवें अध्यायके 
पहले सूत्रमे बताये गये प्रमाणसे वह छुभाख्रव है । 

६---यह समभानेके लिये चौथे सूत्रमे 'सम्यक्‌” शब्दका प्रयोग किया 
है कि गुप्ति, समिति, श्रनुप्रेक्षा, दशप्रकारका घ॒र्म, परीषहजय और चारित्र 


ये सभी सम्यग्दर्शनके बिना नही होते । 
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१०--छट्टे सूत्रमें धर्मके दश भेद बतलाये है । उसमें दिया गया 
उत्तम विशेषण यह चतलाता है कि धर्मके भेद सम्यग्दणनपूर्वक हीं हो 
सकते है। इसके बाद सातवें सूत्रमे प्रनुप्रेक्षाका स्त्ररप और ८ वें सूच्रसे 
१७ वें सूत्र तक परीपहजयका स्वरूप कहा है। दारीर और दूमरी वाह्म 
वस्तुश्ोंकी जिस अवस्थाको लोग प्रतिकूल मानते है उसे यहाँ परीपह कहा 
गया है । आठवें सूत्रमें 'परिषोढ्व्या' शब्दका प्रयोग करके उन परोपहोंको 
सहन करनेका उपदेश दिया है। निम्धयसे परीपह क्या है और उपचारसे 
परीषह किसे कहते है--यह नही सममनेवाले जीव १०-११ सूत्रका आश्वय 
लेकर. ( कुतक द्वारा ) ऐसा मानते हैं कि-'केवली भगवानके छुचा ओर 
तृषा ( भूख और प्यास ) की व्याधिरूप परीपह होती है, भौर छद्मस्थ 
रागी जीवोंकी तरह केवली भगवान भी भूख और प्यासकी व्याधिको दूर 
करनेके लिए खान-पान ग्रहण करते हैं और रागी जीवींकी तरह भगवान 
भी अतृप्त रहते हैं परन्तु उनकी यह मान्यता मिथ्या है। सातवें गुणास्‍्थानसे 
ही आहारसंज्ञा नहों होती ( गोमट्टरसार जीव कांड गाथा १३६ की बड़ी 
टीका पृष्ठ ३५१-३५२ ) तथापि जो लोग केवली भगवालके खान-पान 


मानते है वे भगवानको आ्राहार संज्ञासे भी दूर हुये नही मानते ( देखो सूत्र 
१०-११ की टीका )॥ 


.__ ११-जब भगवान झुनि अ्रवस्थासे थे तब तो करपात्री होनेसे 
स्वयं ही आहारके लिये निकलते और जो दाता श्रावक भक्तिपूर्वक पडगा- 


हन करते हैं तो वे खडे रहकर करपात्रमे आहार लेते । परन्तु जो ऐसा 
मानते है कि वीतरागी होनेके वाद भी असह्य वेदनाके कारणा भगवान 
आहार लेते हैं, उन्हे ऐसा मानना पडता है या पड़ेगा कि 'भमगवानके कोई 
गणधर या घझुनि आहार लाकर देते है, वे स्वयं नही जाते । अब देखो कि 
छद्मस्थ अवस्थामे तो भगवान आहारके लिये किसीसे याचना सही करते 
और अब वीतरागस होनेके बाद आहार लानेके लिये शिष्योसे याचना करें 
यह बड़े आश्चयेंकी बात है । पुनश्य भगवानको झ्ाहार-पानीका दाता त्तो 
वह आहार लानेवाला झुनि ही हुआ । भयवाच कितना आहार लेगे, क्या 
क्या लेंगे, श्रपन जो कुछ ले जायेगे वह सब भगवान लेंगे, उनमेसे कुछ 
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बचेगा या नही ? इत्यादि बातें भगवान स्वय॑ पहलेसे मविश्चय करके मुत्ति 
को कहते हैं या आहार लाने वाले घ्ुनि स्वय निश्चय करते है ?ये भी 
विचा रखणीय प्रश्न है। पुनदच नरन झुनिके पास पात्र तो होता नहीं इसी 
कारण वह श्राह्मर लानेके लिये निरुफ्योगी हैं, और इसीलिये भगवान 
स्वयं सुनि दशामे नग्व थे तथापि उनके वीतराग होनेके बाद उनके गरा- 
धरादिकको पात्र रखने वाले श्रर्थात्‌ परिग्रहधारी मानना पडेगा और यह 
भी सानना पडेगा कि भगवानने उस पात्रघारी सुनिको आहार लानेकी 
आज्ञा की । किन्तु यह सब असंगत है---ठीक नहीं है । 


१२--पुनम्थ यदि भगवान स्वयं अशन-पान करते हों तो भगवान 
की ध्यान झुद्रा दूर हो जायगी क्योकि श्रध्यान झुद्गाके अलावा पात्रमे रहे 
हुये आहारकी देखनेका, उसके हुकडे करने, कौर लेने, दांतसे चाबने, गलेमें 
उतारने आ्ादिकी क्रियाये नही हो सकती । अब यदि भगवानके अध्यान- 
सुद्रा या उपरोक्त क्रियायें स्वीकार करें तो वह प्रमाददशा होती है । पुनश्य 
श्राठवें सूत्रमे ऐसा उपदेश देते हैं कि परीषहें सहन करनी चाहिये और 
भगवान स्वयं ही वेसा नही कर सकते अर्थात्‌ भगवान अशक्य कार्योका 
उपदेश देते है, ऐसा श्रथें करने पर भगवानको सिथ्या उपदेशी कहना पडेया । 


१३--४ ६ थें सूतमे निम्नैथोंके भेद बताये हैं उनमे 'बकुश' नामक' 
एक भेद बतलाया है; उनके धर्म प्रमावनाके रागसे शरीर तथा शास्त्र, 
कमंडल, पीछी पर लगे हुये मैलकों दूर करनेका राग हो जाता है । इस 
प्रसे कोई यह कहना चाहते है कि--उस “बकुश' मुनिके वस्त्र होनेमे बाघा 
नही, परन्तु उनका यह कथन न्याय विरुद्ध है, ऐसा छट्ट अ्रव्यायके तेरहवें 
सूत्रकी टीकासें बतलाया है । पुनश्य झुनिका स्वरूप नहीं समभनेवाले ऐसा 
भी कहना चाहते हैं कि यदि झुनिको शरीरकी रक्षाके लिये अथवा सयमकी 
रक्षाके लिये वस्र हो तो भी वे क्षपक श्रेणी माडकर केवलज्ञान भ्रगढठ कर 
सकते हैं । यह बात भी मिथ्या है । इस श्रध्यायके ४७ वें सूत्रकी टोकामे 
संयमके लब्धिस्थानोका स्वरूप दिया है इस परसे मालुम होगा कि वकुश 
मुनि तीसरी बारके संयमलब्बिस्थानमे रुक जाता है और कषाय-रहित 


७५० मोक्षशास्त्र 


दशा प्राप्त नहीं कर सकता; तो फिर ऋतु इत्यादिकी विपमतासे शरीरकी 
रक्षाके लिये वश्च रखे तो ऐसे रागवाला सम्यग्दष्टि हो तो भी झुनिपद भ्राप्त 
नही कर सकता श्र सर्वेथा भ्रकषाय दश्चाकी प्राप्ति तो वे कर ही नही 
सकते, यही देखा भी जाता है । 


१४--गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परीपहजय और चारित्रके 
स्वरूपके सम्बन्धर्में होमेिवाली भूल और उसका निराकरण उन उन विपयोंसे 
सम्बन्धित सूत्रोकी टीकामें दिया है, वहाँसे सम लेता । कुछ लोग आहार 
न लिनेको तप मानते है किन्तु यह सान्‍्यता यथार्थ नही। तपकी इस 
व्याख्यामे होनेवाली भूल दूर करनेके लिये सम्यक्‌ तपका स्वरूप १६ वें 
सूत्रकी भूमिकामें तथा टीका फिकरा ४ में दिया है, उसे समझना चाहिये । 


१४--मुमुक्षु जीवोंको मोक्षमार्ग प्रगट करनेके लिये उपरोक्त बारेमें 
यथार्थे विचार करके संवर-निर्जरा तत्वका स्वरूप बराबर सममभना 
चाहिये । जो जीव अन्य पाँच तत्त्वों सहित इस संवर तथा निर्ज रातत्वकी 
श्रद्धा करता है, जानता है उस अपने चेतन्यस्वरूप स्वभाव भावकी ओर झुक 
.. कर सम्यब्दशेन प्रगट करता है तथा संसार चक्रको तोडकर अल्पकालमे 
7 बीतराग चारित्रको प्रगट कर निर्वाण-मोक्षको प्राप्त करता है । 
१६--इस श्रध्यायमें सम्यक्चारित्रका स्वरूप कहते हुए उसके 
अनुसघानमें धर्मध्यान और शुक्लध्यानका स्वरूप भी बतलाया है । ( देखो 
सूच ३६ से ३६ ) चारित्रके विभागमें यथारखुयात चारित्र भी समाविष्ट हो 
जाता है, चौदहवे गुणस्थानके अन्तिम समयमें परम यथाख्यात चारित्र 
भ्रगट होने पर सर्वेगुणोके चारित्रकी पूर्णता होती है और उसी समय जीव 
निर्वाणदश्ा प्राप्त करता है-मोक्ष प्राप्त करता है | ४७ चें सूचमें संयम- 
लब्धिस्थानका कथन करते हुये उसमे निर्वार्ण पद प्राप्त होने तककी दशाका 
चुन किया गया है। इसतरह इस अध्यायमें सब त्रहकी 'जिन! दशाका 
स्वरूप आचाय भगवानने बहुत थोडे सूत्रों द्वारा बताया है । 


इसप्रकार श्री उमास्वामी विरचित मोक्षशाखकी गुजराती टीकाके 
नवमें अध्यायका हिन्दी अनुवाद पूर्ण हुआ । 
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१--आवचार्यदेवने इस शासत्षके छुरूआतमे पहले अध्यायके पहले ही 
सूत्रमे कहा था कि सम्यग्दशेंन-ज्ञान-चारित्रकी एकता मोक्षका मार्ग है--- 
कल्याणमार्ग है। उसके बाद सात तत्त्वोकी जो यथार्थ श्रद्धा है सो सम्य- 
व्दशंन है, इसप्रकार बतलाकर सात त्तत्त्वोंके नाम' बततलाये और दस अध्याय 
सें उन सात तत्त्वोका वरशेतर किया । उनमे इस अन्तिम अ्रध्यायमे मोक्ष- 
तत्त्वका वर्णोन करके यह शास्त्र पूर्ण किया है । 

२--मोक्ष संवर-निर्ज रापूर्वक होती है; इसीलिये नवमें अध्यायमे 
संवर-निर्जेराका स्वरूप कहा, और अपूर्वेकरण पध्रगट करनेवाले सम्यकत्वके 
सन्मुख जीवोसे लेकर चोदहवें ग्रुणस्थानमें विराजनेवाले केवलीभगवान 
तकके समस्त जीवोंके संवर-निर्जेरा होती है ऐसा उसमें बतलाया । इस 
निर्जेराकी पुूर्णंता होने पर जीव परमसमाधानरूप निर्वाणपदमे विराजता 
है; इस दशाको मोक्ष कहा जाता है । मोक्षदशा प्रगट करनेवाले जीवोने 
सर्वे कार्य सिद्ध किया अतः 'सिद्ध भयवान” कहे जाते है । 

३--केवली भगवानके ( तेरहवें ओर चौदहवें शुरास्थानमें ) 
संवर-निर्जरा होती है अश्रतः उनका उल्लेख नवमें अध्यायमे किया गया है 
किन्तु वहाँ केवलज्ञानका स्वरूप नही बतलाया । केवलज्ञान भावमोक्ष है 
श्रौर उस भावमोक्षके बलसे द्रव्यमोक्ष ( सिद्धदशा ) होता है। ( देखो 
प्रवचनसार अध्याय १ गाथा ८४ जयसेनाचार्यकी टीका ) इसीलिये इस 
अध्यायमे प्रथम भावमोक्षरूप केवलज्ञानका स्वरूप बताकर फिर द्रव्यमोक्षका 


स्वरूप बतलाया है । 
अब केवलज्ञानकी उत्पचिका कारण बतलाते हैं 
मोहज्ञयाज्ज्ञानदर्शनावरणान्तरायक्षयात्र केवलम ॥१॥। 
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अर की श्छ का न्‍त्‌ णु- 

झर्थे--[ सोहक्षयात्‌] मोहका क्षय होनेसे ( 84, अकसर 

कषाय नामक ग्रुणस्थाच प्राप्त करनेके बाद ) [ हर कक पे 
क्षयात्‌ व ] और ज्ञानावरण, दर्शनावरण, ओर अन्तराय इन ते 


एक साथ क्षय होनेसे [ केवलस ] केवजज्ञान उत्पन्न होता है ॥ 
टीका 


१--प्रत्येक जीव द्रव्य एक पूर्ण अखण्ड है अतः उसका ज्ञाच 
सामथ्ये संपूर्ण है। संपूर्ों वीतराग होनेपर संपूर्ण सर्वज्ञता प्रगट 233 | 
जब जीच सपूर्ण वीतराग होता है तब कर्मके साथ ऐसा निभित्त ने ।' का 
संबंध होता है कि-मोहकर्म जीवके प्रदेशमे संयोगरूपसे रहता ही नहीं, उ 
मोहकर्मका क्षय हुआ कहा जाता है| जीवकी सम्पूर्ण वीतरागता प्रमट 
होनेके बाद अ्ल्पकालमे तत्काल ही संपूर्णज्ञान प्रगट होता है उसे केवलज्ञान 
कहते है, क्योकि वह ज्ञान शुद्ध, अखण्ड, राग रहित है ! इस दशार्में जीवको 
'केवली भगवान! कहते हैं । भगवान समस्त पदार्थोंकों जानते हैं इसीलिये 
वे केवली नही कहलाते, परल्तु 'केवल' श्रर्थात्‌ शुद्ध आत्माकों जानते 
अनुभवते है प्रत: वे 'केवली' कहलाते हैं। भगवान एकसाथ परिणमनेवाले 
समस्त चेतन्य-विद्येषवाले केवलज्ञानके द्वारा अनादि निधन, सिष्कारण 
असाधारण स्वसंवेद्यमान्‌ चैततन्यसामान्य जिसकी महिमा है त्था चेतक 
स्वभावके द्वारा एकरूप होनेसे जो केवल ( अकेला, शुद्ध, अखण्ड ) है ऐसे 
श्रात्माको आत्मासे आत्मामे अनुभव करनेके कारण केवली है । 


( देखो श्री प्रवचनसार गाथा ३३ ) 
यह व्यवहार कथन है कि भगवान परको जानते हैं। ऐसा कहा 
जाता है कि व्यवहारसे केंवलज्नान लोकालोकको युगपत्‌ जानता है, क्ग्रोंकि 


स्व-पर प्रकाशक तिज शक्तिके कारण भगवान सम्पू् ज्ञानरूपसे परिरणमते 
हैं भ्रतः कोई भी द्रच्प, गुण या पर्याय उनके ज्ञानके बाहर नही है । निम्धयसे 
ती केवलज्ञान अपने छुद्ध स्वभावकों ही अ्रस॒ण्डरूपसे जानता है । 


२--फेंवलज्ञान स्वरूपसे उत्पन्न हुआ है, स्वतंत्र है तथा क्रम रहित 
है। यह ज्ञान जब प्रगट हो तब ज्ञानावरण कर्मका सदाके लिये क्षय हीतवा 
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है, इसीलिये इस ज्ञानको क्षायिकज्ञान कहते हैं। जब केवलज्ञान प्रगट 
होता है उसीसमय केवलदशेन झौर संपूर्ण वीर्य भी प्रगठ होता है और 
दर्शंनावरण तथा अंतरायकर्मेका सर्वेथा अभाव (नाश) हो जाता है । 

४--कैवलज्नान होनेपर भावसोक्ष हुवा कहलाता है ( यह भरिहंत 
दशा है ) और आयुष्यकी स्थिति पूरी होनेषर चार अधातिया कर्मोका 
अभाव होकर ब्रव्यमोक्ष होता है, यही सिद्धदद्या है, मोक्ष केवलज्ञान पूर्व॑क 
ही होता है इसलिये मोक्षका वर्णोन करने पर उसमे पहले केवलज्ञानकी 
उत्पत्तिका सूत्र बतलाया है । 

५-प्रश्न---क्या यह मान्यता ठोक है कि जीवके तेरहवे गुणस्थान 
में अनन्तवीयं प्रगट हुआ है तथापि योग श्रादि गुणका विकार रहता है 
ओर संसारित्व रहता है इसका कारण अचघातिकर्म का उदय है ? 

उचर---यह मान्यता यथार्थें नही है। तेरहवें ग्रुणस्थानमें संसारि- 
त्व' रहनेका यथार्थे कारण यह है कि वहाँ जीवके योग ग्रुणक्रा विकार है तथा 
जीवके प्रदेशोकी वर्तमान योग्यता उस क्षेत्रमे (-शरीरके साथ ) रहने को 
है, तथा जीवके अव्याबाध, ६४ निर्नामो, निर्गोत्नो और अनायुतरों आदिगुग 
अभी पूर्ण प्रगट नही हुआ इस प्रकार जीव अपने ही कारणसे ससारमे 
रहता है। वास्तवमे जड़ अधातिकर्मके उदयके कारणसे या किसो परके 
काररासे जीव संसारमे रहता है, यह मान्यता बिल्कुल असत्‌ है । यह तो 
मात्र मिमित्तका उपचार करनेवाला व्यवहार कथन है कि 'त्तेरहवें शुण- 
स्थानमे चार अघातिकर्मोक्रा उदय है इसोलिये जीव सिद्धत्वको प्राप्त नही 
होता” जीवके अपने विकारी भावके कारण ससार दशा होनेसे तेरहवे और 
चौदहवें ग्रुश॒स्थानमे भी जड़कर्मेके साथ निमित्त-ने मित्तिक संबंब कैसा होता 
है वह बंतानेके लिये कर्म शास्रोमे ऊपर बताये अनुसार व्यवहार कथन 
किया जाता है । वास्तवमे करके उदय, सत्ता इत्यादिके कारण कोई जोव 
संसारमे रहता है यह मानना सो, जीव ओर जड़कमेंको एकमेक मानने: 
रूप मिथ्या-मान्यता है । शास्कोका अर्थ करनेमे अज्ञानियोकी गसलसूुत भ्रूल 


# यह गुणोके नाम बु० द्रव्यसग्रद् गा० १३-१४ की टीका में दें 
ध्र 
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यह है कि व्यवहारनयके कथवकों वह्‌ सिश्वयन यके कथन मानकर व्यवहार 
को ही परमार्थ मान लेता है। यह भूल दूर करनेके लिये आचाये भग- 
वालने इस झ्ास्त्रके प्रथम अध्यायके छट्टू सुत्रमें प्रमाण तथा चयका यथाथे 
ज्ञान करने की आज्ञा की है ( प्रमाण नयैरधिगमः ) जो व्यवहारके कथनों 
को ही निम्बयके कथन मानकर शास्त्रोंका बसा भ्र्थे करते हैं उनके उस 
भज्ञानको दूर करनेके लिये श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवते समयसारजी मेंढक ३२४ 
से ३२६ वी गाथा कहों हैं । इसलिए जिज्ञासुओंको थास्त्रोंका कथन किस 
नयसे है और इसका परमार्थे (-भृतार्थ सत्यार्थ ) श्र्थ क्या होता है यह 
यथार्थ समझकर ज्षास्त्रकारके कथनके मर्मेको जान लेना चाहिये, परच्तु 
भाषाके शब्दोंको नही पकड़ना चाहिये १ 


६. केवलज्ञान उत्पन्न होते ही मोक्ष क्‍यों नहीं होता ९ 
(१) प्रश्च--केवलज्ञानकी उत्पत्तिके समय सोक्षके कारणभूत 


रत्नत्रयकी पूर्णाता हो जाती है तो फिय उसीसमय मोक्ष होना चाहिये; 


इसभकार जो सयोगी तथा अयोगी ये केवलियोंके दो ग़ुणस्थान कहे हैं 
उनके रहने का कोई समय ही नही रहता ? 


उत्तर---यद्यपि केवलज्ञानकी उत्पत्तिके समय यथारुषातचारित्र हो 
गया है तथापि श्रभो परमयथाख्यातचारित्र चही हुआ । कषाय और योग 
अनादिसे अनुसंगी-(साथी) हैं तथापि प्रथम कषायका नाश होता है, इसी- 

कप मा सील ल मी अल 6 अल ल  आक जि वतन दीपक इक ल+ हक 


& वे गायायें इस प्रकार हूँ.-- 


व्यवहार भापितेन तु प्रद्रच्य मस्त भण्णत्यचिदिताथो । 

जानात निःचर्यन्न तु नच समर परसाणुभात्रमपि किंचित ॥३२४॥ 
यथा को5पि नरो जल्पति अस्माऊं पग्रामविषयनगरराष्रम । 

नच्‌ भ॑ति तस्य तानि तु अणति च मोहेन स बात्मा |३२ श। 
एवमेव मिथ्याइष्टि्ञानी निःसंशय भवत्येष! । 

ये परद्रज्यं ममेति जानन्नात्मानं करोति || ३२ ६॥ 
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(लिये केवली भगवानके यद्यपि वीतरागतारूप यथारूपातचारित्र प्रयट हुआ 
है तथापि योगके व्यापारका नाश नहीं हुआ । योगका परिस्पंदवरूप 
व्यापार परमयथाख्यातचारित्रके दूषण उत्पन्न करनेवाला है । इस योगके 
विकार की क्रम क्रमसे भावनिर्जरा होती है | इस योगके व्यापारकी संपूर्णो 
भावनिजेरा होजाने तक तेरहवाँ गुणस्थान रहता है । योगका अशुद्धतारूप- 
चँचलतारूप व्यापार बंध पड़नेके बाद भी कितनेक समय तक' अव्यावाध, 
निर्नाम ( नाम रहितत्व ), भ्रनायुष्य ( आयुष्यरहितत्व ) और निर्गोत्र ६8 
आदि गुण प्रगट नही होते; इसीलिये चारिचरमे दूषण रहता है। चौदहवें 
गुरास्थानके श्रंतिम समयका व्यय होनेपर उस दोषका जभाव हो जाता है 
श्रौर उसीसमय परमयथारुूयात चारित्र प्रगट होनेसे अयोगी जिन मोक्षरूप 
अवस्था घारण करता है; इस रीतिसे मोक्ष अवस्था प्रगट होने पहले सयोग- 
क्रेवली और अयोगकेवली ऐसे दो गुणस्थान भ्रत्येक केवली भगवानके होते है । 
[ & देखो-ब्बू ० द्रव्यसंग्रह गा० १३-१४ की टोका | 
(२) अश्न---यदि ऐसा सारनें कि जब कैवलज्ञान प्रगठ हो उसी 
समय मोक्ष श्रवस्था प्रयट होजाय तो क्‍या दृषण लगेगा ? 
उचर---ऐसा मानने पर निम्न दोष आते है--- 
१--जीवमें योग ग्रुखका विकार होनेपरु, तथा श्रन्य ( अ्रव्पाबाच 
श्रादि ) गुसोंमें विकाद होनेपए और परमयथाख्यावचारित्र श्रयठ हुये 
बिना, जीवकी सिद्धदशा प्रगट हो जायगी जो कि अशक्य है । 
२-यदि जब केवलज्ञान प्रगट हो उसी समय सिद्ध दशा प्रगठ हो 
जाय तो धर्म तीथ ही न रहे; यदि भ्ररिहंत दशा ही न रहे तो कोई स्वेज्ञ 
उपदेशक-श्राप्त पुरुष ही न हो । इसका परिणाम' यह होगा कि भव्य जीव 
अपने' पुरुषार्थेसे धर्म प्राप्त करने योग्य-दशा अग्रढ करनेके लिये तैयाव हो 
तथापि उसे निमित्तरूप सत्य धर्मेके उपदेशका ( दिव्यध्वनिका ) संयोग च 
होगा अर्थात्‌ उपादान मनिमित्तका मेल हूट जायगा | इसप्रकाय बच ही नहीं 
सकता, क्योकि ऐसा नियम है कि जिस समय जो जीव अपने उपादानकी 
जाग्रूतिसे धर्मे प्राप्त करनेकी योग्यता श्राप्त करता है उससमय उस जीवके 


७9५६ :. मोक्षद्ास्त्र 


इतना पृण्यका संयोग होता ही है कि जिससे उसे उपदेशादिक योग्य 
निममित्त (सामग्री) स्वयं मिलती ही है। उपादानकी पर्यायका और निमित्त 
की पर्यायका ऐसा ही सहज निमित्त नैमित्तिक संबंध है| यदि ऐसा न हो 
तो जगतमें कोई जीव धर्म प्राप्त कर ही न सकेगे । अर्थात्‌ समस्त जीव 
द्रव्यदृष्टित्ति पूर्ण हैं तथापि अपनी शुद्ध पर्याय कभी प्रगट कर नहीं सकते ) 
ऐसा होनेपर जीवोंका दुःख कभी दूर नहीं होगा और वे सुख़स्वरूप कभी 
नहीं हो सकेंगे । 

पे--जगतमें यदि कोई जीव घमम्म प्राप्त नहीं कर सकता तो 
तीर्थंकर, सिद्ध, श्ररिहंत, आचायें, उपाध्याय, साधु, श्ावक, सम्यग्दृष्टि 
और सम्यरदृष्टि की भूमिकामें रहनेवाले उपदेशक इत्यादि पद भी जगतुमें 
न रहेगे, जीवकी साधक और सिद्धदशा भी न रहेगी, सम्यस्हष्टिकी भूमिका 
ही प्रगट न होगी, तथा उस भुमिकामें होनेवाला घ॒र्मप्रभावनादिका राग- 


पुष्यानुबंधों पुण्य, सम्बर्हष्टिके योग्य देवमति-देवक्षेत्र इत्यादि व्यवस्थाका 
भी नाश हो जायगा । 


(३) इस परसे यह समभना कि जीवके उपादानके प्रत्येक समय 
की पर्यायकी जिसप्रकारकी योग्यता हो तदनुसार उस जीवके उस समयके 
योग्य निमित्त का संयोग स्वयं मिलता ही है---ऐसा मिमित्त नैमित्तिक 
जज मर भ्रस्तित्व सिद्ध करता है; एक दुसरेके कर्तारूप 

हो नहीं। तथा ऐसा भी नहीं में 
5 ऐे नहीं कि उपादानकी पर्यायमें जिस 
सहजरूपसे ऐसा ही मेल होता हो है और यही निमित्त मैमित्तिक भाव है; 
तथापि दोनों द्रव्य स्वतत्र हैं। निमित्त परद्रव्य है उसे जीव मिला नहीं 
सकता । उसोप्रकार वह निमित्त जीवसें कुछ कर नही सकता; क्‍योंकि 
कोई द्रव्य परद्रव्यकी पर्यायका कर्ता, हर्ता नही है ॥ १ 0 | 


अब मीक्षके कारण और उसका लक्षण कहते हैं-- 
वंधहेतभाव नि ज॑रार्भ्यां कत्सनकर्म विपमोक्षो मोक्षः ॥२॥ 


धथ--] बंघहेत्वभाव मिर्जराष्यां / बंधके कारणों ( मभिथ्यात्व, 
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अविरति, प्रमाद, कषाय श्रौर योग ) का अभाव तथा निजराके द्वारा 
क्त्स्न कर्म विप्रसोक्षों मोक्ष: | समस्त कर्मोंका अत्यन्त नाश होजाना सो 


मोक्ष है । 
टीका 

१--कर्म तीन प्रकारके है-( १ ) भावकर्म (२ ) द्रव्यकर्मे भय 
(३) थो कर्म । भावकर्म जीवका विकार है और द्रव्यकर्मं तथा नोकम जड़ 
है । भाव कर्मका अभाव होनेपर द्रव्यकर्मका अभाव होता है और द्रव्य- 
कमंका अभाव होनेपर नोकमं (-शरीर) का अभाव होता है | यदि मस्ति 
की भ्पेक्षासे कहें तो जो जीवकी संपूर्ण शुद्धता है सो मोक्ष है और यदि 
नास्तिकी श्रपेक्षासे कहें तो जीवकी संपूर्ण विकारसे जो म॒क्तदशा है सो 
मोक्ष है । इस दशामें जीव कमें तथा शरीर रहित होता है औद इसका 
आकार अतिम शरीरसे कुछ न्यून पुरुषाकार होता है । 

२. मोक्ष यत्नसे साध्य है 

(१) प्रश्न---भोक्ष यत्नसाध्य है था श्रयत्नसाध्य है ? 

उचर---मोक्ष यत्नसाध्य है। जीव अपने यत्नसे (-पुरुषार्थंसे ) 
प्रथम मिथ्यात्वकों दूर करके सम्यग्दंत प्रगठ करता है औश फिर विशेष 
पुरुषार्थंशले क्रम' ऋमसे विकारकों दूर करके मुक्त होता है। प्रुरुषार्थेके 
विकल्पसे मोक्ष साध्य नही है । 

(२) मोक्षका प्रथम' कारण सम्यन्दर्शन है और वह पुरुषार्थसे ही 
प्रयट होता है। श्री समयसार कलझा ३४ में अमुतचंद्र सूरि कहते है कि- 

है भव्य ! तुमे व्यर्थ ही कोलाहल करनेसे क्या लाभ है ? इस 
कोलाहलसे तू विरक्त हो और एक चैतन्यमानत्र वस्तुको स्वयं निः्बल होकर 
देख; इसप्रकार छह महीना अभ्यास कर और देख कि ऐसा करनेसे अपने' 
हृदय सरोचरमें आत्माकी प्राप्ति होती है या नही । श्रर्थात्‌ु ऐसा भयत्न 
क्रनेसे अवश्य आत्माकी प्राप्ति होती है। 


पुनइच कलश र२३े में कहते हैं कि--- 
है भाई ! तू किसी भी तरह महाकट्टसे अथवा मरकरके भी (अर्थात्‌ 
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कई प्रयत्वोंके ढ्वारा) तत्त्वोंका कौतृहली होकर इस शरीरादि मूत्ते द्वव्योंका 
एक मुहत्त (दो घड़ी) पड़ोसी होकर आत्माका अनुभव कर कि जिससे निज 
जात्माको विलासरूप, सर्व परद्रव्योंस भिन्न देखकर इस शरीरादि मुतिक 
पुद्गलद्रव्यके साथ एकत्वके मोहको तू तत्क्षण ही छोड़ देगा । 


भावार्थ--यदि यह आत्मा दो घड़ी, पुदुगलद्वव्यसे भिन्न अपने 
शुद्ध स्वरूपका अनुभव करे (उसमें लीन हो), परीषह आने पर भी न डियगे, 
तो घातिकमंका नाश करके, केवलज्ञान उत्पन्न करके मोक्षको प्राप्त हो । 
झआात्मानुभव का ऐसा माहात्म्य है । 


इसमे आत्मानुभव करनेके लिये पुरुषा्थें करना बताया है । 


. (३) सम्यक्‌ पुरुषार्थेके द्वारा मोक्षकी प्राप्ति होती है। सम्यक्‌ 
पुरुपार्थ कारण है और मोक्ष कार्य है। बिना कारणके कार्य सिद्ध नहीं 


गा । पुरुषार्थसे मोक्ष होता है ऐसा सुच्रकारने स्वयं, इस अ्रध्यायके छट्टे 
सूजमें 'पूर्वश्रयोगात्‌! शब्दका प्रयोग कर बतलाया है। 


(४) समाधिशतकसमे श्री पूज्यपाद गाचायें बतलाते हैं कि-- 


अयत्नसाध्य॑ निर्वोर्ण चिचतत्व॑ भूतजं यदि । 
अन्यथा योंगतस्तस्मान्न दुःख योगिनां क्वचित्‌ ॥| १०० ॥। 
९ 
न अधे--प्रदि पृथ्वी आदि पंचशूतसे जीवतत्त्वकी उत्पत्ति ह्ठोतो 
पवार अयत्वसाध्य है, किन्तु यदि ऐसा न हो तो योगसे अर्थात्‌ स्वरूप 
सोक्षक लिये पुरुपार्थे हे शक ३४० 004: 
के थे करनेवा गयोंकोी चाहे जैसा उपसर्ग 
होनेपर भी दु.ख नही होता । ष कह की 
(४) क्री श्रष्टप्राभतसे दर्शनप्रा 
न लम [ भूत गाथा ६, सुत्रप्राभुत १६ झौर 
हज द््त हा ८७ से ६० में स्पष्ट रीत्या बतलाया है कि घर्म-संवर, 
८ कक य॑ आत्माके वोयं-बल-प्रयत्नके द्वारा ही होता है; उस शाख 
हम कवच इंछ १५-१६ तथा २४२ में भी ऐसा ही कहा है। 


! 
चर 


] 


>करानेके लिये कहा है कि पुरुषार्थं और देव दोनों होते हैं, इसका क्या 


ना 
है] 
डे 


अध्याय १० सूत्र २-३ ७५६ 
(६) प्रश्ष---इसमें अनेकांत स्वरूप कहाँ आया ? 
उचर---आत्माके सत्य पुरुषार्थते ही धर्मो--मोक्ष होता है और 


अन्य किसी प्रकारसे नही होता, यही सम्यक्‌ अनेर्कांत हुआ । 
(७) प्रश्न---आप्तमीमासा की झ वी गाथामे अनेकांतका ज्ञान 


“स्पष्ठी करण है ? 


उचर---जब जीव सोक्षका पुरुषार्थे करता है तब परम-पुण्य कर्म 
का उदय होता है इतना बतानेके लिये यह कथन है। पुण्योदयसे घर्में या 


न्‍ सोक्ष नही, परन्तु ऐसा निमित्त-नैसित्तिक संबंध है कि सोक्षका पुरुषार्थे 


करनेवाले जीवके उससमय उत्तमसंहनन भादि बाह्य संयोग होता है। 
यथार्थ पुर॒ुषार्थे और पुण्य इन दोनोंसे मोक्ष होता है--इसप्रकार कथन करने 
के लिये यह कथन नही है । किन्तु उससमय' पुण्यका उदय नही होता ऐसा 
कहनेवालेकी भूल है-यह बताचनेके लिये इस गराथाका कथन है । 

इस परसे सिद्ध होता है कि भोक्षकी सिद्धि पुरुषार्थके छारा ही 
होती है इसके बिना मोक्ष नहीं हो सकती ॥॥ २ ॥॥ 

सोक्षमें समस्त कर्मोका अत्यन्त अभाव होता है यह उपरोक्त सुत्रमें 
बतलाया; अब यह बतलाते हैं कि कर्मोके अछावा और किसका अभाव 


होता है--- 
आोपशमिकादि भव्यत्वानां च ॥ ३॥ 
झर्य--[ च |] ओर [ भौपशमसिकादि शसव्यत्वानां | औपडमि- 
कादि भावोंक्रा तथा पारिणामिक भावोमेसे भव्यत्व भावका मुक्त जीवके 
प्रभाव होता---हो जाता है । 
ठीका 

, ओऔपशमिकादि' कहनेसे औपशमिक, औदबयिक और क्षायोपहमिक 

थे तीन भाव समम्मना, क्षायिकभाव इसमें नही ग्रिलनवा-जानना ॥ 


5४० सोक्षशास्त् 


जिन जीवोंके सम्यर्दशेनावि प्राप्त करने की योग्यत्ता ही वे हल 
जीव कहलाते हैं । जब जीवके सम्यग्दशेनादि पूर्णारूपमें भगद बन ४ 
तब उस आत्मामें 'भव्यत्व' का व्यवहार मिट जाता है । इस सम्बन्ध रे हु 
विशेष ध्यान रहे कि यद्यपि नमव्यत्वों पारिणामिक बल तथापि, कप 
प्रकार. पर्यायाथिकनयसे जीवके सम्यग्दशे नादि पा 
घातक देशघाति तथा सर्वेधाति नामका मोहादिक कर्म सामान्य है से 
प्रकार, जीवके भव्यत्वगुणको भी कर्मंसामान्य निमित्तहूपमें प्रच्छादक हि 
जा सकता है | (देखो, हिन्दी समयसार, श्री जयसेनाचायकी संस्कृत टकिी 
पृष्ठ ४२४) सिद्धत्व प्रगट होनेपर भव्यत्त्व गुणकी विकारी पर्यायका नाश 
हो जाता है, यह अपेक्षा लक्ष्यममे रखकर भव्यत्वभावका नाश बता 4 
है । दूसरे अध्यायके ७ वें सूत्रकी टीकामें ऐसा कहा है कि भव्यत्तत 


भावकी पर्यायकी अशुद्धताका नाश होता है, इसलिये वह टोका यहाँ भी 
बाँचना ॥। ३ ॥ 


अन्यत्र फेवलसम्पक्लज्ञानदर्शनसिद्धलेम्यः ॥9॥ 


झरथे--][ केवलसस्थक्त्व ज्ञान दहाोनसिद्धत्वेम्पः अन्यत्र ] केवल- 
सम्यकत्व, केवलज्ञान, केवलदर्शन और सिद्धस्व इन भावोके अतिरिक्त 
अन्य भावोके अभावसे मोक्ष होता है ॥ 


टीका _ 


मुक्त अवस्थामें केवलज्ञानादि ग्रुणोंके साथ जित गुणोंका सहभावी 
संबंध है ऐसे अनन्तवीये, अश्रनन्‍्तसुख, अनन्तदान, अनन्तलाभ, अचच्तभोग, 
अनन्तउपभोीग इत्यादि ग्रुण भी होते हैं ॥ ४ ७ प 


अब मुक्त जीवॉका स्थान बतलाते हैं हक 
तदनंत्रमूर्ष्य गच्छत्यालोकाँतात्‌ 0५ ४0 


श्र्थे--][ तदतन्तरम्‌ ] तुरन्त ही [ऊर्च॑ झालोकाँतातु गच्छति] 
ऊध्वंगमन करके लोकके अग्रभाग तक जाता है ।॥ 
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ठीका 

चौथे सूत्रमें कहा हुआ सिद्धत्व जब प्रगट होता है तब तीसरे सूचमें 
कहे हुये भाव नही होते, तथा कर्मोका भी अभाव हो जाता है; उसी समय 
जीव ऊध्वेंगमन करके सीधे लोकके अग्नभाग तक जाता है और वहाँ 
शाश्रत स्थित रहता है | छटटे और सातवें सूचमे ऊध्वेंगमन होनेका कारण 
बतलाया है और लोकके अन्तभागसे आगे नही जानेका कारण आठवें सूत्रमें 
नबतलाया है ॥५॥॥ 

« . अब मुक्त जीवके ऊध्वेगमनका कारण बतलाते हैं 

पूवप्रयोगादसंगलाइन्धच्छेदात्थागतिपरिणामाच ।६। 

श्र्थें---[ पुर्वे प्रयोगात्‌ ] १--पूर्यप्रयोगसे, [ अरसंगत्वात्‌ | २- 
संगरह्िित होनेसे, [बंधच्छेदात्‌ | ३-बन्धका नाश होनेसे [ तथा गति- 
परिणासात्‌ व ] और ४-तथा गतिपरिणाम श्रर्थात्‌ ऊध्वंगसन स्वभाव 
होनेसे-म्क्त जीवके ऊध्वेंगमन होता है । 

नोट---पूर्व प्रयोगका श्रथे है पूवेमें किया हुआ पुरुषार्थे, प्रयत्न, 
उद्यम; इस संबंधमें इस अध्यायके दूसरे सूचकी टीका तथा सातवें सूचके 
पहले दृष्टांत परकी टीका बांचकर समभना ॥ ६ ॥॥ 


ऊपर के ब्नत्रमें कहे गये चारों कारणोंके दृष्टांत बतलाते हें 
आवधविद्धकुलालचक्रवठ॒यपगतलेपालाबुवदेरण्डबीज- 
वदग्निशिखावच ॥ ७ ॥ 


श्र्थ--मुक्त जीव [ झाविद्धकुलाल चक्रवत्‌ |] १--कुम्हार हारा 
चुमाये हुए चाककी तरह पूर्व प्रयोगसे, [ व्यपगतलेपालाबुबत ] २--लेप 
दूर हो छुका है जिसका ऐसी तुम्बेकी तरह संगरहित होनेसे, [ एरंड- 
बीजवत्‌ ] ३--एरंडके बीजकी तरह बन्धन रहित होनेसे [ व ] और 
[ झ्ग्निशिखावत्‌ ] ४-अग्विकी छशिखा-(लो) की तरह ऊध्वेंगमनस्वभावसे 
ऊध्वंगमन ( ऊपरको गमन ) करता है । 
६ 


७६२ मोक्षग्मास्त्र 


टीका 
१-पूर्व प्रयोगका उदाहरण---जैसे कुम्हार चाकको घुमाकर हाथ 
रोक लेता है तथापि वह चाक पूर्वेके वेगसे घूमता रहता है, उसीप्रकार 
जीव भी संसार अ्रवस्थामें मोक्ष प्राप्तिके लिये बारम्बार अभ्यास ( उद्यम, 
प्रयत्न, पुरुषार्थ ) करता था, वह श्रभ्यास छुट जाता है तथापि पूर्वके 
अभ्यासके संस्कारसे मुक्त जीवके ऊध्वेंंगमन होता है । 


२-असंगका उदाहरण--.-जिसप्रकार तुम्बेकोी जबतक लेपका 
संयोग रहता है तबतक वह स्व के क्षरिगक उपादानकी योग्यताके कारण 
पानीमें डूबा हुआ रहता है, किन्तु जब लेप ( मिट्टी ) गलकर दर हो जाती 
है तब वह पानीके ऊपर-स्वयं अपनी योग्यतासे आ जाता है; उसीप्रकार 
जबतक जीव संगवाला होता है तबतक अपनी योग्यतासे संसार समुद्रमें 


डूबा रहता है और संग रहित होने पर ऊध्वंगमन फरके लोकके अ्ग्रभागमें 
चला जाता है । 


३-बन्ध छेदुका उदाहरण---जैसे एरंड दक्षका सूखा फल-जब 
चटकता है तब वह बन्धनसे छूट जानेसे उसका बीज ऊपर जाता है, उसी- 


भकार जब जीवकी पकदशा ( मुक्तअवस्था ) होने पर कर्म बन्धके छेद 
इैवक वह झुक्त जीव ऊध्वेगमन करता है । 


| 
४-ऊब्वंगमन स्वभावका उदाहरण----जिस प्रकार श्रग्निकी शिखा 
(लो) का स्वभाव ऊध्वेगमन करना है श्रर्थात्‌ हवाके अभावमें जैसे अ्रग्ति 
(दीपकादि) की लौ ऊपरको जाती है उसीप्रकार जीवका स्वभाव ऊदध्वें- 


हा करना है; इसोलिये मुक्तदशा होने पर जीव भी ऊध्वंगमन करता 
॥७॥ 


लोकाग्रसे आगे नहीं जानेका कारण बतलाते हैं . 
धर्मास्तिकायाभावात्‌ ॥ब्त] 


श्र [ घर्मास्तिकायाभावबात्‌ ] बागे ( अलोकमें 


का अभाव है अतः मुक्त जीव लोकके ) घर्मास्तिकाय 


अंततक ही जाता है। - 
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टीका 


१--इस सूचका कथन निमित्तकी मुख्यतासे है। गमन करते हुये 
द्रव्योको धर्मास्तिकाय द्रव्य निमित्तरूप है, यह द्रव्य लोकाकाशके बराबर 
है । चह यह बतलाता है कि जीव और पुदुलकी गति ही स्वभावसे इतनी 
है कि वह लोकके श्रंततक ही गमन करता है। यदि ऐसा न हो तो अकेले 
आकाशमे 'लोकाकाश” और “अलोकाकाश' ऐसे दो भेद ही न रहे । लोक 
छह द्रव्योंका समझ्युदाय है और अलोकाकाशमें एकाकी आकाशद्रग्य ही है | 
जीव जोर पुदूल इन दो ही द्रव्योमें गमन शक्ति है; उन्तकी गति छाक्ति ही 
स्वभावसे ऐसी है कि वह लोकमें ही रहते है। गमनका कारण जो धर्मा- 
स्तिकाय द्रव्य है उसका अलोकाकाशमे अभाव है, वह यह बतलाता है कि' 
गमन करनेवाले द्रव्योंकी उपादान छक्ति ही लोकके अग्रभाग तक गमन 
करनेकी है । अर्थात्‌ वास्तवमें जीवकी भ्रपनी योग्यता ही अलोकमें जानेकी 
नही है, अतएवं वह अलोकमे नही जाता, धर्मास्तिकायका अभाव तो इसमें 
निमित्तमात्र है । 

२--बृहदुद्गव्यसंग्रहमें सिद्धके अग्रुरलछु ग्रुणका वर्णोन करते हुये 
बतलाते हैं कि---यदि सिद्धस्वरूप सर्वेथा गुरु हो ( भारी हो ) तो लोहेके 
गोलेकी तरह उसका सदा अधःपतन होता रहेगा अर्थात्‌ वह नीचे ही पड़ा 
रहेगा । और यदि वह सर्वेथा लघु (-हलका ) हो तो जेसे वायुके ककोरेसे 
आकके बुक्षकी रूई छड़ जाया करती है उसीप्रकार सिद्धस्वरूपका भी 
निरतर अमरा होता ही रहेगा, परन्तु सिद्धस्वरूप ऐसा नही है, इसीलिये 
उसमें अग्युर्ल घुग्गुण कहा गया है । ( बृह॒दुद्रग्यसंग्रह पृष्ठ ३८ ) 

इस अग्रुरुलघुगुणके कारण सिद्ध जीव सदा लोकाग्रमें स्थित रहते 
हैं, वहाँसे न तो आगे जाते और न नीचे आते ॥ ८५ ॥ 


मुक्त जीवोंमें व्यवह्रनयकी अपेक्षासे भेद बतलाते हैं 
चषेत्रशमालगतिलिंगतीथंचा रित्रप्रत्येकबुद्धबोी घित- 
ज्ञानावगाहनान्तरसंख्यास्पबहुत्वत: साध्या: ॥६॥ 
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झर्य---[ क्षेत्रकालगतिलिगतीर्थे चारित्र प्रत्येकबुद्धबोचित्त ज्ञाचाव- 
गाहनाँत्तर संख्याल्प बहुत्वतः साध्या: | क्षेत्र, काल, गति, लिंग, तीथं, 
चारित्र, प्रत्येक बुद्ध बोधित, ज्ञान, अवगाहना, श्रन्तर, सख्या ओझोर अल्प- 
बहुत्व इन बारह अनुयोगोंसे [| साध्याः | झुक्त जीवों ( सिद्धों ) में भी 
भेद सिद्ध किये जा सकते हैं | 


टीका 


?-्षेत्र---ऋजुसूचनयकी श्रपेक्षासे (वर्तमानकी अपेक्षासे) श्रात्म- 
भ्रदेशोंमें सिद्ध होता है, आकाशप्रदेशोंमें सिद्ध होता है, सिद्ध क्षेत्रमें सिद्ध होता 
है । भूत नैगमनयकी अपेक्षासे पन्द्रह कमें भ्रूमियोंमें उत्पन्न हुए पुरुष ही 
सिद्ध होते हैं। पन्द्रह कर्मभूमियोमें उत्पन्न हुये पुरुषका यदि कोई देवादि 


अन्य क्षेत्रमें उठाकर ले जाय दो अढ़ाई द्वीप प्रमाण समस्त मनुष्य क्षेत्रसे 
सिद्ध होता है । 


२-काल---ऋजुसूचनयकी अपेक्षासे एक समयमें सिद्ध होता है । 
भूत नैगमनयको शअ्रपेक्षासे उत्सपिणी तथा अवसरपिणी दोनों कालमें सिद्ध 
होता है; उसमें अवसपिणी कालके तीसरे कालके अन्त भागमें, चौथे कालमें 
ओर पाँचवें कालके प्रारम्ममें ( जिसने चौथे कालमें जन्‍म लिया है ऐसा 
जीव ) सिद्ध होता है। उत्सपिणी कालके 'दुषमसुषम” कालमें चौवीस 
तोथेकर होते हैं और उस कालमें जीव सिद्ध होते हैं ( त्रिलोक प्रश्नप्ति पृष्ठ 
३५० ); विदेहक्षेत्रमें उत्सपिणी और अ्वसपिणी ऐसे कालके भेद नहीं है । 
पंचमकालमे जन्मे हुये जीव सम्यग्दशेनादि धर्म भ्राप्त करते है किन्तु वे उसी 


भवसे मोक्ष भ्राप्त नही करते | विवेहक्षेत्र्में उत्पन्न हुये जीव श्रढ़ाई हीपके 
किसी भी भागमें सर्वकालमें मोक्ष प्राप्त करते हैं । 


३-गति---ऋजुसूच्रनयकी अपेक्षासे सिद्धयतिसे सोक्ष प्राप्त होती 
है; श्ूत्त नेगमनयकी अपेक्षासे मनुष्यगतिमें ही मोक्ष प्राप्त होती है । 

ह ४-लिंग---ऋजुसुत्रनयसे लिग ( वेद ) रहित ही मोक्ष पाता है; 
भूतनंगमनयसे तीनों प्रकारके भाववेदमें क्षपक श्रेणी मांडकर मोक्ष प्राप्त 
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करते हैं; ओर द्रव्यवेदर्मं तो पुरुषलिंग और यथाजातरूप लिंगसे ही मुक्ति 
प्राप्त होती है । 
५--तीर्थ---कोई जीव तीर्थंकर होकर मोक्ष प्राप्त करते हैं भौर 
कोई सामान्य केवली होकर मोक्ष पाते है। सामान्य केवलीमें भी कोई तो 
तीर्थैंकरकी मौजूदगीमें मोक्ष प्राप्त करते है और कोई तीथैकरोके बाद 
उनके तीथेमें मोक्ष प्राप्त करते है । 
६--चरित्र----जुसूचनयसे चारिचके भेदका अभाव करके मोक्ष 
पाते हैं, भ्रुतनिंगमनयसे-निकटकी अपेक्षासे यथार्यात चारिचरसे ही मीक्ष प्राप्त 
होती है, दूरकी अपेक्षासे सामायिक, छेदोपस्थापन, सूक्ष्मसांपराय, तथा 
यथारुयातसे और किसीके परिहार विशुद्धि हो तो उससे--इन पाँच 
प्रकारके चारिचसे मोक्ष प्राप्त होतो है । 
७-प्रत्येक चुद्ध बोघधित---प्रत्येक बुढ जीव वर्तमानमें निमित्तकी 
उपस्थितिके बिना अपनी थक्तिसे बोध प्राप्त करते हैं, किन्तु भ्रृतकालमें या 
तो सम्यग्दशेन प्राप्त हुआ हो तब या उससे पहले सम्यग्शानीके उपदेशका 
निमित्त हो; और बोचित बुद्ध जीव वर्तमानमें सम्यग्ज्ञानीके उपदेशके 
निमित्तसे धर्म पाते हैं । ये दोनो प्रकारके जीव मोक्ष प्राप्त करते हैं । 
<-ज्ञान----5जुसूचनयसे केवलज्ञानसे ही सिद्ध होवा है, भ्ृतनेगम- 
नयसे कोई मति, श्रुत इन दो ज्ञानसे, कोई मति, श्रुत, श्रवधि इन तीनसे, 
अथवा मति, श्रृूत, मन पर्यंयसे और कोई मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्येय 
इन चार ज्ञानसे ( केवलजानपूर्वक ) सिद्ध होता है । 
&-अवगाहना----किसीके उत्कृष्ट श्रवगाहना कुछ कम' पाँचसो 
पच्चीस घनुषकी, किसीके जघन्य साढे तीन हाथमें कुछ कम' ओऔरद किसीके 
मध्यम अवगाहना होती है । मध्यम अवगाहनाके अनेक गैेद हैं । 
१०-अन्तर---एक सिद्ध होनेके बाद दुसरा सिद्ध होनेका जघन्य 
अन्तर एक समयका और, उत्कृष्ट अन्तर छह मासका है । 
१ १-संख्या---जधन्यरूपसे एक समयमें एक जीव सिद्ध होता है, 
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१२-अल्पबहुत्व---अर्थात्‌ संख्यामें हीनाधिकता । उपरोक्त ग्यारह 
भेदोंमें श्रल्पबहुत्व होता है वह निम्न प्रकार है-- 

(१) क्षेत्र---संहरण सिद्धसे जन्म सिद्ध संख्यात गुरो हैं। समुद्र 
श्रादि जल क्षेत्रोंसे अल्प सिद्ध होते हैं और महाविदेहादि क्षेत्रोंसे अधिक 
सिद्ध होते हैं । 

(२) काल---उत्सपिणी कालमें हुये सिद्धोंकी अपेक्षा अवसपिणी 
कालमें हुये सिद्धोंकी संख्या ज्यादा है और इन दोनों कालके बिना सिद्ध हुये 
जीवोंकी संख्या उनसे संख्यात गुनी है, क्योंकि विदेह क्षेत्रोंमें अवसपिणी 
था उत्सपिणशीका भेद नही है। 

(३) गति---सभी जीव मनुष्यगतिसे ही सिद्ध होते हैं इसलिये इस 
अपेक्षासे गतिमें अल्पबहुत्व नही है; परन्तु एक गतिके अन्तरकी श्रपेक्षासे 
( अर्थात्‌ मनुष्यभवसे पहिलेकी गतिकी अपेक्षासे ) तियचगतिसे आकर 
सनुष्य होकर सिद्ध हुए ऐसे जीव थोड़े है-कम हैं, इनकी श्रपेक्षासे संख्यातत 

गुने जीव भनुष्यगतिसे आकर मनुष्य होकर सिद्ध होते है, उससे संख्यात- 
भुने जीव नरकगतिसे आकर मनुष्य हो सिद्ध होते हैं, और उससे संख्यात- 
भुरो जीव देवगतिसे आकर मनुष्य होकर सिद्ध होते हैं । 

(७) छिंग---भावनपु सक वेदवाले पुरुष क्षपकश्नेणी मांडकर सिद्ध 
हों ऐसे जीव कम हैं-थोड़े है । उन्तसे संख्यातगरुने' भावसत्री वेदवाले पुरुष 
क्षपक श्रेणी मांडकर सिद्ध होते है श्लौर उससे संख्यातग्रुरो भावपुरुषवेदवाले 
पुरुष क्षपक श्रेणी मांडकर सिद्ध होते हैं । 

(४) तीथ---तीर्थंकर होकर सिद्ध होनेवाले जीव अल्प है, और. 
उनसे संख्यातग्रुने सामान्यकेवली होकर सिद्ध होते हैं । 

(६) चारित्र---पाँचों चारित्रसे सिद्ध होनेवाले जोव थोड़े हैं, उचसे 


पक शने जीव परिहार विशुद्धिके अलावा चार चारित्रसे सिद्ध होने 
वाले है 
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(७) प्रत्येक घुद्ध बोघित--प्रत्येक बुद्ध सिद्ध होनेवाले जीव अल्प 
हैं उससे संख्यातगुने' जीव बोधितब्ुद्ध होते है । 

(८) ज्ञान--मत्ति, श्रुत्त इन दो ज्ञानसे केवलज्ञान प्राप्त कर सिद्ध 
होनेवाले जीव अल्प है, उनसे संख्यात ग्रुने चार ज्ञानसे केवलज्ञान प्राप्त कर 
सिद्ध होते है श्रौर उनसे संख्यातगुने तीन ज्ञानसे केवलज्ञाव उत्पन्न कर सिद्ध 
होते है । दर 

(९) अवगाहना---जेघन्य श्रवगाहवासे सिद्ध होनेवाले जीव थोड़े 
है, उनसे संख्यातग्रुने उत्कृष्ट अवगाहनासे और उनसे संख्यातगुने' सध्यम' 
अ्रवगाहनासे सिद्ध होते है । 

(१०) अन्तर---छहमासके' अन्तरवाले सिद्ध सबसे थोड़े हैं और 
उनसे सख्यातग्रुने एक समयके श्रन्तरवाले सिद्ध होते है । 

(११) संख्या---उत्कृष्टछूपममें एक समयमे एकसी आठ जीव सिद्ध 
होते हैं, उनसे अनन्तग्ुुने एक समयमे १०७ से लगाकर ५० तक सिद्ध होते 
हैं, उनसे प्रसंख्यात गुने' जीव एक समयमें ४६ में २४ तक सिद्ध होनेवाले 
है और उनसे सख्यातग्रुने एक समयमें २४ से लेकर १ तक सिद्ध होनेवाले 
जीच हैं । 

इसतरह बाह्य निमित्तोंकी अपेक्षासे सिद्धोमें भेदकी कल्पना की 
जाती है; वास्तवमें अवगाहना ग्रुणके श्रतिरिक्त अन्य आत्मीय डुणोंकी 
झ्पेक्षासें उनसे कोई भेद नही है | यहाँ यह न सममकना कि एक सिद्ध मे 
दूसरा सिद्ध मिल जाता है--इसलिये सेद नही है । सिद्धदशामे भी प्रत्येक 
जीव अलग अलग ही रहते है, कोई जीव एक दूसरेमें मिल नही जाते ॥6॥ 

उपसंहार 
१--मोक्षतत््वकी मान्यता सम्बन्धी होनेवाली भूल 
और उसका निराकरण 

कितने ही जीव ऐसा मानते हैं कि स्वर्गेके सुखकी अपेक्षासे अनन्त- 

शुता सुख मोक्षमे है ! किन्तु यह मान्यता मिथ्या है, क्योकि इस गरुणाकारमें 
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वह स्व और मोक्षके सुखकी जाति एक गरिनता है; स्वर्गमें तो विषयादि 
सामग्री जनित इन्द्रिय-सुख होता है; उनकी जाति उसे मालूम होती है, 
किन्तु मोक्षमें विषयादि सामग्री नही है अर्थात्‌ वहकि अतीन्द्रिय सुखकी 
जाति उसे नहीं प्रतिभासती-मालूम होती । परन्तु महापुरुष मोक्षको स्वगंसे 
उत्तम कहते है इसीलिये वे भ्रज्ञानी भी बिना समझे बोलते हैं । जैसे कोई 
गायनके स्वरूपको तो नहीं समझता किन्तु समस्त सभा गायनकी प्रशंसा 
करती है इसीलिये वह भी प्रशंसा करता है, उसीघप्रकार ज्ञानी जीव तो 


मोक्षका स्वरूप जानकर उसे उत्तम कहते हैं, इसीलिये अज्ञानी जीव भो 
बिना समझे ऊपर बताये अनुसार कहता है । 


प्रश्च---यह किस परसे कहा जा सकता है कि अज्ञानी जीव सिद्धके 
सुखकी ओर स्वर्गंके सुखकी जाति एक जानता है---समभता है ॥ 


उत्तर---जिस साधनका फल वह स्वर्ग मानता है उसी जातिके 
साधनका फल वह मोक्ष मानता है। वह यह मानता है कि इस्र किस्मके 
अल्प साधन हों तो उससे इन्द्रादि पद मिलते हैं और जिसके वह साधन 
सम्पूर्ण हो तो मोक्ष प्राप्त करता है । इस प्रमाणसे दोनोंके साधनकी एक 
जाति मानता है, इसीसे यह निश्चय होता है कि उनके कार्यकी ( स्वर्ग 
तथा मोक्षकी ) भी एक जाति होनेका उसे श्रद्धान है । इन्द्र श्रादिको जो 
सुख है बह तो कषायभावोसे श्राकुलतारूप है, अतएव परमार्थंतः वह दुःखी 
है भर सिद्धके तो कषायरहित अनाकुल सुख है। इसलिये दोनोंकी जाति 
एक नही है ऐसा समझना चाहिये । स्वर्गंका कारण तो प्रशस्त राग है 
और मोक्षका कारण चीतराग भाव है| इसप्रकार उन दोनोके कारखमें 


अन्तर है । जिन जीवोके ऐसा भाव नही भासता उनके मोक्षतत्त्वका यथार्थे 
श्रद्धान नही है ।॥ ( मो० प्र० ) 


२, अनादि कर्मबन्धन नष्ट होनेकी सिद्धि 
श्री तत््वाथेंसार अ० ८ में कहा है कि--..- 
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आधभावान्न भावस्थ कर्मबन्धन संतते! | 
अन्ताभावः प्रसज्येत ध्ट्टट्यादन्तबीजवतद ।। ६ ॥! 


भावषाथ---जिस वस्तुकी उत्पत्तिका आय्य समय न हो वह अनादि 
कहा जाता है, जो अनादि हो उसका कभी श्रंत नही होता ! यदि श्रनादि 
पदार्थेंका अंत हो जाय तो सत्का विनाश मानना पडेया; परन्तु संतवृका 
चिनाश होना यह सिद्धान्त और युक्तिसे विरुद्ध है । 


इस सिद्धान्तसे, इस प्रकरणमे ऐसी शंका उपस्थित हो सकती है 
कि-तो फिर अनादि कर्मेंबन्धनकी संत्त॒तिका नाश कसे हो सकता है ? क्योंकि' 
कर्मंबन्धनका कोई आद्य-समय नही है इससे वह अ्रनादि है, भर जो 
श्रनादि हो उसका अंत भी नही होना चाहिए, कर्मबन्धन जीवके साथ 
ग्रमादि से चला आया है अतः अनचनन्‍्तकाल तक सदा उसके साथ रहना 
चाहिए-फलतः कमंबन्धनसे जीव कभी मुक्त नहीं हो सकेगा । 


यह शंकाके दो रूप हो जाते हैं-(१) जीवके कमेबच्चन कभी नही 
छुटना चाहिए, और ( २ ) क्मेत्वकूप जो पुदुगल है उनमें कर्मत्व सदा 
चलता ही रहना चाहिए; क्योकि कमेंत्व भी एक जाति है जोर वह सामान्य 
होनेसे श्रुव है । इसलिए उसकी चाहे जितनी पर्यायें बदलती रहे तो भी 
थे सभी कर्मूप ही रहनी चाहिए । सिद्धान्त है कि “जो द्रव्य जिस स्व- 
भावका ही वह उसी स्वभावका हमेशा रहता है” | जीव अपने चेतन्य स्व- 
भावको कभी छोड़ता नही है और पुदुगल भी अपने रस रूपादिक स्वभाव- 
को कभी छोड़ते नही हैं इसीप्रकार अन्य दऋव्य भी अपने अपने स्वभावकों 
छोड़ते नहीं हैं फिर कर्म ही अपने कर्मेत्व स्वभावको कैसे छोड़ दे ? 


उपरोक्त शंकाका समाधान इसपग्रकाय है---जीवके साथ करमेंका 
संबंध संत्तति प्रवाहकी अपेक्षा अनादिसे है किन्तु कोई एकके एक ही 
प्रमाणुका संबंध अनादिसे नही है, जीवके साथ श्रत्येक परमारुका संबंध 
नियत कालतक ही रहता है । कर्मेंपिंडरूप परिणत परमाणुओंका जीवके 
साथ संबंध होनेका भी काल भिन्न २ है और उनके छूटनेका भी काल 
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सियत और भिन्न २ है| इतना सत्य है कि, जीवकोी विकारी अवस्थामें 
कर्मका संयोग चलता ही रहता है । संसारी जीव अपनी स्वयंकी भूलसे 
चिकारी अवस्था अनादिसे करता चला आ रहा है अतः कमेका सम्बन्ध 
भी संतति प्रवाहरूप अनादिसे इसको है क्योंकि विकार कोई नियतक्गलसे 
पारसण्ण तहीं हुआ है अतः कर्मका सम्बन्ध भी कोई नियत कालसे प्रारम्म 
नहीं हुआ है इसप्रकार जीवके साथ कर्मका सम्बन्ध सन्तत्तिप्रवाहंसे अनादि 
का कहा जाता है; लेकिन कोई एक ही कर्म अनादिकालसे जीवकी साथ 
लगा हुआ चला जाया हो-ऐसा उसका श्रर्थे नही है 


जिसप्रकार कर्मेकी उत्पत्ति है उसीप्रकार उनका नाश भी होता है, 
क्योंकि--'जिसका संयोग हो उसका वियोग अवश्य होता ही है” ऐसा 
सिद्धान्त है । पूर्व कर्मंके वियोगके समय यदि जीच स्वरूपमें सम्यक्‌ प्रकार 
जागृतिके द्वारा विकारको उत्पन्न नहों होने देवे तो नवीन कर्मोका बन्व 
नही होवे इसप्रकार अनादि कर्म बच्धचनका सन्ततिरूप प्रवाह निर्मूल नष्ट 
हो सकता है उसका उदाहरण--जसे बीज श्रौर इ्क्षका सम्बन्ध संतति 
प्रवाहरूपसे अनादिका है, कोई भी बीज पूर्वके वृक्ष बिना नहीं होता ॥ 
बीजका उपादानकारण पूर्व वृक्ष और पूर्वदृक्षका उपादान पूवंबीज, इसप्र कार 
बीज-दक्षको संत्तति अनादिसे होनेपर भी उस संततिका अन्त करनेके लिए 
अंतिम बीजको पीस डालें या जलादें तो उनका संदतिप्रवाह नष्ठ हो जाता 
है। उसीध्रकार कर्मोंकी संतति अ्रनादि होनेपर भी कर्मनाशके प्रयोग द्वारा 
समस्त कर्मोका नाश कर दिया जाय तो उनकी संतति निःशषेष नष्ट हो जाती 
है। पूर्वोपाजित कर्मोके नाशका भ्रोर नये कर्मोकी उत्पत्ति न होने देसे का 
उपाय संवर-निर्जेराके चवर्भे अध्यायमें बताया है। इसप्रकार कर्मोंका + 
सम्बन्ध जीवसे कभी नही छूट सकता, ऐसी शंका दूर होती है । 


शंकाका दूसरा प्रकार यह है कि--कोई भी द्रव्य अपने स्वभावको 
छोड़ता नहीं है तो कर्मेछप पदार्थ भी कमंत्वको कैसे छोड़ें ? उसका.' 
समाधान यह है कि-कर्म कोई द्रव्य नहीं है परन्तु वह तो संयोगरूप पर्याय 
है। जिस द्रव्यमें कमेत्वरूप पर्याय होती है वह द्रव्य तो पुदूल द्रव्य है और 


है 
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पुदुल द्रव्यका तो कभी नाश होता नहों है और वह अपने वर्णादि स्व- 
भावको भी कभी छोडता नहीं है । पुदुगल द्रग्योंमें उनकी योग्यतानुसार 
धरीरादि तथा जल, अग्नि, मिट्टी, पत्थर वर्गरह कार्यरूप अनेक' अवस्थाएँ 
होती रहती हैं, और उनकी मर्यादा पूर्ण होनेपर वे विनाशको भी प्राप्त 
होती रहती है; उसीप्रकार कोई पुदुगल जीवके साथ एक क्षेत्रअवगाह 
संबंधघधरूप बन्चन अवस्था होनेरूप सामथ्यं--तथा रागी जीवको रागादि 
होनेमे निमित्तपनेरूप होनेकी सामथ्यंसहित जीवके साथ रहते हैं वहाँ तक 
उनको “कस” कहते हैं, कर्म कोई द्वव्य नही है वह तो पुदुलद्रव्यक्ी पर्याय 
है पर्यायका स्वभाव ही पलटना है इसलिये कर्मरूप पर्यायका अभाव 
होकर अन्य पर्यायरूप होता रहता है । 
पुदुगल द्वव्यकी कर्म पर्याय नष्ट होकर दूसरी जो पर्याय हो, वह 
कमेरूप भी हो सकती है और शअ्रन्यरूप भी हो सकती है । कोई द्रव्यके 
उत्तरोत्तर कालमे भी उस द्रग्यकी एक समान ही योग्यता होती रहे तो 
उसकी पर्याय एक समान ही होती रहेगी, और यदि उसकी योग्यता 
बदलती रहे तो उसकी पर्याय अनेक प्रकार-भिन्न-भिन्न जातिकी होती 
रहेगी, जैसे मिट्टीमें जिससमय घटरूप होनेको योग्यता हो तब वह मिट्टो 
घटरूप परिणमती है औद फिर वही मिद्दी पूर्व अवस्था बदलकर दूसरो 
बार भी घट हो सकती है। अथवा अपनी योग्यतानुसार कोई अन्य 
पर्यायरूप (-श्रवस्था ) भी हो सकती है । इसीप्रकरार कर्मेरूप पर्यायमें भी 
समभाना चाहिये । जो “कर्म! कोई अलग द्रव्य ही हो वो उनका श्रन्यरूप 
(-प्रकमेंखप ) होना चही बच सकता, परन्तु “कर्म” पर्याय होने! से वह 
जीवसे छूट सकते हैं ओर कमंपता छोड़कर अन्यरूप (-अकर्मरूप ) 
हो सकते हैं। 
३- इसश्रकार, पुदुगल जीवसे कर्मेझप अवस्थाको छोड़कर अक्में- 
रूप घट पटादिरूप हो सकते है ये सिद्ध हुआ । परन्तु जीवसे कुछ कर्मोका 
अकर्मरूप हो जाने साचसे ही जीव कमेरहित नही हो जाता, क्‍योंकि जेसे 
कुछ करमेंख्प पुदगल कर्मत्वको छोड़कर अश्रकमेरूप हो जाते हैं वेसे ही 
अकर्म रूप अवस्थावाले पुदुगल जिनमें कर्मेरूप होनेकी योग्यता हो, वह 


७७२ मसोक्षयास्त्र 


जीवके विकार भावकी उपस्थितिमें कर्मंहप हुआ करते हैं । जहातिक जीब 
विकारी भाव करें वहाँ तक उसकी विकारदसा हुआ करती है शौर मन्य 
पुदूगल कर्मेझूप होकर उसकी साथ बंधन रूप हुम्रा करते हैं; इ्यप्रकार 
संसारमे कर्मेशद्धला चलती रहती है। लेकिन ऐसा नहीं डे फिक्स 
सदा कम ही रहे, अथवा तो कोर्ड जीव रादा अगश्ुक ही कर्मंसे बनते हुए 
ही रहें, अथवा विकारी दश्यामे भी सर्व कर्म सर्च जीवोंके छठ 
और सर्वे जीवमुक्त हो जाते है । 
४-इस तरह झनादिकालीन कर्म शाद्धला अवेफ काल तक घलती 
हो रहती है, ऐसा देखा जाता है; परन्तु श्रकद्धुलाओंका ऐसा नियम नहीं 
है कि जो भ्रनादिकालीन हो वह श्रनन्त काल तक रहना द्वी चादिए, 
क्योंकि हझ्ुला संयोगसे होती है और संयोगका किसी न फिसी समय 
वियोग हो सकता है । यदि वह चियोग आंशिक हो तो वह हअक़्ला चालू 
रहती है, किन्तु जब उसका गात्यंत्तिक वियोग हो जाता है तब अदला 
का भ्रवाह टूट जाता है। जैसे श्ह्लला वलवान कारणोंके द्वारा छूढती है. 
उसीप्रकार कर्मश्वुद्धला श्र्थात्‌ संसार शद्भला भी ( संत्ताररूपषी जंजीर ) 
लक हम क (कक पुरुपार्थंके द्वारा निर्मुल नष्ट हो जाती है । 
कारी म्युद्धलामें अर्थात्‌ मलिन में क हीं 
इसीलिये जीव विकारी हक हे कला हे पक 
अभाव करनेपर कर्मका संवध भी छूट जाता है और है 00 कक 
र उसका कर्मत्व नष्ट 
होकर अन्यरूपसे परिरामन हो जाता है ॥ 
४. अब आत्माके बंधनकी सिद्धि करते हैं--- 
कोई जीव कहते हैं कि श्रात्माके वन्धन्‌ होता ही न 
मान्यता भिथ्या है, क्योंकि बिना बन्ध रतस्त्र्‌ व क 
[ ना बन्धनके परतन्नता नहीं होती । जैसे 
गाय भंस आदि पशु जब बन्धनमें नहीं होते तब परतन्त्र नही होते; 
परतन्त्रता बन्चन की दशा बतलाता है, इसलिये आत्माके बन्धन बनना | 
योग्य है आत्माके यथा्थें बन्धन अपमे-निज विकारी मावका ही है, * 
उसका निमिच पाकर स्वत्त: जड़कमेंका बन्धन होता है गौर ध 
फलस्वरूप शरीरका संयोग होता है। शरीरके संयोगमें आर कट 
त्मा रहती 


जाते हैं 
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है, यह परतंत्रता बतलाती है। यह ध्यान रहे कि कर्म, शरीर इत्यादि 
कोई भी परद्रव्य आ्रात्माको परतंत्र नहीं करते कितु जीव स्वयं अज्ञानतासे 
स्व को परतंत्र मानता है और पर बस्तुसे निजको लाभ या नुकसान होता है 
ऐसी विपरीत पकड़ करके परमें इष्ट-अनिष्टत्वकी कल्पना करता है। परा- 
घीनता दुःखका कारण है। जीवको शरीरके भममत्वसे-शरीरके साथ 
एकत्वबुद्धिसे दुःख होता है। इसीलिये जो जीव शरीरादि परद्रव्यसे श्रपने 
को लाभ-चुकसान मानते है वे परतंत्र ही रहते हैं। कर्म या परवस्तु जीव 
को परतंत्र नही करतो, किन्तु जीव स्वय परतन्त्र होता है। इस तरह 
जहांतक अपनेमे अपराध, शभ्रशुद्धभाव किचित्‌ भी हो वहाँ तक कर्मे-नोकमे 
का संबंधरूप बघ है । 


६, मुक्त होने के बाद फिर बंध या जन्म नहीं होता 


जीवके मिथ्याद्ंनादि विकारी भावोंका अभाव होनेसे कममका 
कारण-कार्य सम्बन्ध भी टुट जाता है। जानना-देखना यह किसी कर्म 
बन्धका कारण नही किन्तु परवस्तुओोोंमें तथा राग-छेषमे आत्मीयता की 
भावना बंधका कारण होती है । मिथ्याभावनाके कारण जीवके ज्ञान तथा 
दर्शन (श्रद्धान) को मिथ्याज्ञान तथा मिथ्याददंन कहते हैं । इस मिथ्यात्व' 
आदि विकारभावके छूट जानेसे विध्वकी चराचर वस्तुओंका जानना-- 
देखना होता है; क्योंकि ज्ञान दर्शंत तो जीवका स्वाभाविक असाधारण 
घममं है । वस्तुके स्वाभाविक असाधारण धर्मंका कभी नाश नही होता; 
यदि उसका नाथ हो तो वस्तुका भी नाश हो जाय। इसी लिये मिथ्या- 
वासनाके अभावमें भी जानना देखना तो होता है; कित झमर्यादित बधके 
का रण-कार्यका श्रभाव मिथ्यावासनाके अभावके साथ ही हो जाता है। 
कर्मेके आनेके सर्वे कारणोका अभाव होनेके बाद भी जानना-देखना होता 
है तथापि जीवके कर्मोका बंध नहीं होता भौर करें बन्ध न होनेसे उसके 
फलरूप स्थुल शरीरका संयोग भी नही मिलता; इसीलिये उसके फिर 
जन्म नही होता । ( देखो तत्त्वार्थसार पृष्ठ ३६४ ) 


जा 
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७. बँध जीवका स्वाभाविक धर्म नहीं 


यदि बंध जीवका स्वाभाविक घर्मे हो तो चह वंघ जीवके सदा 
रहना चाहिये; कितु यह तो संयोग वियोगरूप है; इसीलिये पुराना कर्म 
दूर होता है और यदि जीव विकार करे तो सवीन कर्म चंघता है। यदि 
बंध स्वाभाविक हो तो वन्धसे प्रथक्‌ कोई मुक्तात्मा हो नहीं सकता । 
पुनश्न यदि बंध स्वाभाविक हो तो जीवॉमें परस्पर अंतर व दिखे | भिन्न 
कारणके बिना एक जातिके पदार्थो्मे अंतर नहीं होता, कितु जीवोंमें अंतर 
देखा जाता है । इसका कारण यह है कि जीवोंका लद्षप मिन्न २ पर वस्तु 
पर है | पर बस्तुएँ अनेक प्रकार की होती है अतः पर द्रब्योंके आ्राल॑बनसे 
जीवकी अचस्था एक सहश नही रहती । जीव स्वयं पराधोन होता रहवा 
है, यह पराधोचता ही बंधनका काररा है । जैसे वंघव स्वाभाविक नहीं 
उसीप्रकार बह आकस्मिक भी नही भर्थात्‌ विना कारण के उसको उत्पत्ति 
नही होती प्रत्येक काये स्व-स्व के कारण अनुसार होता है । स्वूल 
बुद्धिवाले लोग उसका सच्चा कारण नहीं जानते अतः अकस्मात्‌ के 
हैं । बंधका कारण जीवका अपराधछकूप विकारीभाव है। जीवके विकारी 
भावोंगें तारतम्यता देखी जाती है इसीलिये वह क्षरिगक है श्रतः उसके 
कारखणसे होनेवाला कर्मंबंध भी क्षरिषक है | तारतम्बता सहित होते से 
कर्मेबन्ध धारवत्त नहीं | शाइवत और तारतम्यता इन दोनोके शीत और 
उष्पता की त्तरह परस्पर विरोध है । तारतम्पताका कारण क्षराभंसुर 
है; जिनका कारण क्षरितषक हो वह काये शाश्वत कैसे हो सकता है ? 
कर्मका बंध भर उदय तारतस्यता सहित ही होता है इसलिये बन्च 
धाइवतिक या स्वाभाविक वस्तु नहीं; इसीलिये यह स्वीकार करना ही 
चाहिये कि बंधके कारणोंका अभाव होने पर पूर्व बंधकी समाप्ति पूर्वक 
सोक्ष होता हैं । ( देखो तत्वार्थसार पृष्ठ ३६६ ) 
८, सिद्धोंका छोकाग्रसे स्थानांवर नहीं दोता 
प्रश्ष--भात्मा मुक्त होने पर भी स्थानवाला होता है। जिसको 
स्थान हो वह एक स्थानमें स्थिर नहीं रहता कितु नीचे जाता अथवा 
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विचलित होता रहता है, इसोलिये मुक्तात्मा भी ऊध्वेलोकमें ही स्थिर 
न रहकर नीचे जाय अर्थात्‌ एक स्थान से दूसरे स्थानमें जाय--ऐसा क्‍यों 
नही होता ? 

उचर---पदार्थसें स्थानांतर होने! का कारण स्थान नहीं है परल्तु 
स्थार्नातरका कारण तो उसकी क्रियावती शक्ति है । जैसे नावमें जब पानी 
आकर भरता है तब वह डगमग होती है और नीचे डूब जाती है, उसी 
प्रकार आत्मासें भी जब कर्माख़व होता रहता है तब वह संसारमें डूबता 
है और स्थाचव बदलता रहता है किन्तु मुक्त श्रवस्थामें तो जीव कर्मास्न॒वसे 
रहित हो जाता है, इसी लिये ऊध्वेगमन स्वभावके कारण लोकाग्रमे स्थित 
होनेके बाद फिर स्थानांतर होनेका कोई कारण नही रहता । 

यदि स्थानान्तरका काररख स्थानको मारने तो कोई पदार्थ ऐसा 
नही है जो स्थानवाला न हो; क्योकि जितने पदार्थे हैं वे सब किसी न 
किसी स्थानमें रहे हुवे है और इसीलिये उन सभी पदार्थोका स्थानांतर 
होना चाहिये | परन्तु घर्मास्तिकाय, श्रधर्मास्तिकाय, काल आदि द्रव्य 
स्थानांतर रहित देखे जाते है भ्रतः वह हेतु मिथ्या सिद्ध हो जाता है। 
श्रतः सिद्ध हुआ कि संसारी जीवके अपनी क्रियावती शक्ति के परिणमन 
की उस समयकी योग्यता उस क्षेत्रांतरका मुल-कारण है ओर कर्मका 
उदय तो मात्र निमित्त कारण है। मुक्तात्मा कर्मात्नवसे सर्वथा रहित हैं 
अतः वे स्वस्थानसे विचलित नही होते । ( देखो तत्त्वार्थंधार पूछ ३८७ ) 
पुनय्य तत्त्वार्थशार श्रष्याय ८ की १२ वी ग्राथा मे बतलाया है कि गुरुत्व 
के श्रभावकों लेकर मुक्तात्माका नीचे पतन नही होता । 

&---जीवकी मुक्त दहा भनुष्य पर्यायसे ही होती है और मनुष्य 
ढाई. द्वीपमें ही होता है, इसीलिये मुक्त होनेवाले जीव ( मोडे बिना ) 
सीधे ऊध्वेगतिसे लोकांतमे जाते हैं । उसमे उसे एक ही समय लगता है ॥ 

१०, अधिक जीच थोड़े क्षेत्रमें रहते हैं 
प्रक्ष---सिद्धक्षेत्रके प्रदेश तो असंख्यात हैं और मुक्त जीव अनंत हैं 
तो भ्रसंख्यात प्रदेशसे मचन्त जीव कैसे रह सकते है ? 
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उत्तर--सिद्ध जीवोंके शरीर नही है और जीव सूक्ष्म ( अखरूपी 5 
है, इसीलिये एक स्थान पर अनंत जीव एक साथ रह सकते हैं । जे 
एक ही स्थान में अनेक दीपकोंका प्रकाश रह सकता है उसी तरह बर्नेत 
सिद्ध जीव एक साथ रह सकते है । प्रकाश तो पुद्गल के है; 3 द्रव्य 
भी इस तरह रह सकता है तो फिर अनंत शुद्ध जीवोंके एक क्षेत्र साथ 
रहने में कोई बाघा नहीं । 


११, सिद्ध जीचों के आकार है ९ 


कुछ लोग ऐसा मानते है कि जीव अरूपी है इसीलिये उसके प्राकार 
नहीं होता, यह मान्यता मिथ्या है। प्रत्येक पदार्थमें प्रदेशश्व नामका गुण 
है, इसोलिये वस्तुका कोई न कोई आकार अवश्य होता है। ऐसी कोई 
चीज नहों हो सकती जिसका आकार न हो । जो पदार्थ है उसका अपना 
भाकार होता है । जीव अरूपी-अमुर्तिक है, अमूतिक वसस्‍्तुके भी अमूृर्तिक 
आकार होता है । जीव जिस घरीरको छोड़कर मुक्त होता है उस शरीरके 
आकारसे कुछ च्यून आकार मुक्त दशामें भी जोवके होता है । 


मक्ष--भदि आत्माके झाकार हो तो उसे निराकार क्यों कहते हैं ? 


उत्तर---आकार दो तरहका होता है--एक तो लम्बाई चौड़ाई 
सोटाईरूप आकार और हसरा सूर्तिकरूप आकार । सूर्तिकतारूप आकार 
एक पुदुगल द्रव्यमें ही होता है भ्रन्य किसी द्रव्यमें नहीं होता । इसी लिये 
जब आकार का अर्थे भूतिकता किया जावे तब पुदगल के अतिरिक्त सर्व 


ब्रेव्योंकी निराकार कहते है। इस तरह जोवमे पुदूगलका सूतिक आकार 
न होने की अपेक्षा से जीवको भिराकार कहा जाता है। परन्तु स्व क्षेत्र 
की लंबाई चौड़ाई मोटाई को अपेक्षासे समस्त द्ब्य आकारवान हैं । जब 
इस संदुभावसे श्राकारका संबन्ध भाना जाय तो आकार का अर्थ लंबाई-- 
चौड़ाई भोटाई ही होता है। जआात्माके स्व का आकार है, इसीलिये वह 
साकार है । 


संसारदशामें जीव की योग्यता के कारण उसके झाकारकी पर्याय 
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संकोच विस्तार रूप होती थी । अब पूर्ण घुद्ध होने पर संकोच विस्तार 
नही होता । सिद्धदशा ,.होने पर जीवके स्वभावव्यजनपर्याय प्रगठ होती है 
और उसी तरह अनन्तकाल तक रहा करती है । 

| ( देखो तत्त्वाथंसार पृष्ठ ३४८ से ४०६ ) 


इसप्रकार श्री उमास्वामी पिरचित मोक्षशाख्रकी गुजराती 
ठीकाका दशर्वे अध्यायका हिन्दी अज॒वाद पूर्ण हुआ । 


जैर 


 #यी 0० 
पारोश४-*१ 
इस मोक्षशाखके झ्राधारसे श्री अमृतचन्द्र सूरिनें श्री तत्त्वार्थेंसार' 


शाख्र बनाया है । उसके उपसंहारमें इस ग्रंथका सारांश २३ गाथाओ्रों ढवारा 
दिया है वह इस शासत्तमे भी लागू होता है अतः यहाँ दिया जाता हैः 


ग्रन्थका सारांश 


प्रमाणनयनित्षेष निर्देशादि सदादिमिः । 
सप्ततत्त्वमिति ज्ञात्वा मोक्षमार्ग समाश्रयेत्‌ ।। १॥| 
अर्थ---जिन सात तत्त्वोंका स्वरूप ऋमसे कहा गया है उसे प्रसाण, 
नय, निक्षेप, निर्देशादि तथा सत्‌ आदि अनुयोगों द्वारा जानकर मोक्षमार्गे 
का यथाथेरूपसें आश्रय करना चाहिये ॥ 


प्रश्न---इस छाख्षके पहले सूत्रका अर्थ निम्भयनय, व्यवहारतय, 
ओर प्रमाण द्वारा क्‍या होगा ? 


उत्तर---जो सम्यरदर्शन-ज्ञान-चा रित्रकी एकता है सो सोक्षमार्ग है- 
इस कथनमें श्रभेद स्वरूप निम्बयनयकी विवक्षा है अतः यह निम्ययनयका 
कथन जानना; भोक्षमा्गंकोी सम्यग्दशेन, ज्ञान, चारित्रके भेदसे कहंना, 
इसमें भेदस्वरूप व्यवहारनयकी विवक्षा है अत: यह व्यवहा रनयका कथन 
जानना; और इन दोनोका यथार्थ ज्ञान करना सो प्रमाण है । मोक्षमार्ग 
पर्याय है इसीलिये आत्माके चिकाली चेतसन्यस्वभावको अपेक्षासे यह सदुभ्रुत 
व्यवहार है 

प्रश्न--निम्चयनयका क्या अथे है ? 


उच्तर---सत्याथें इसी प्रकार है” ऐसा जानना सो निम्भयनय है । 
प्रक्ष--व्यवहारतयका क्‍या अर्थ है ? 


उत्तर--ऐसेा जानना कि 'सत्याथें इस प्रकार नहीं है. किन्तु 
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निममित्तादिकी श्रपेक्षासें उपचार किया है' सो व्यवहारनय है। अथवा पर्याय- 
भेदका कथन भी व्यवहारनयसे कथन है । 


ु मोक्षमार्गका दो तरहसे कथन 


निश्चयव्यवहारास्यां मोक्षमार्गों द्िघा स्थित: । 
तत्राद्रः साध्यरूपः स्यादू द्वितीयस्तस्य साधनस्‌ ॥२॥। 


अथे---निम्धयमोक्षमार्ग और व्यवहारमोक्षमार्ग ऐसे दो तरहसे 
मोक्षमार्गंका कथन है । उसमें पहला साध्यरूप है और दूसरा उसका साधन- 
रूप है 


१, प्रश्न---व्यवहारसोक्षमार्ग साधन है इसका क्या अर्थ है ? 


उचर---पहले रागरहित दरशशे न-ज्ञान-चारित्रका स्वरूप जानना ओर 
उसी समय “राग धर्म नही या धर्मेंका साधन नही है” ऐसा मानना, ऐसा 
माननेके बाद जब जीव रागको तोड़कर निरविकल्प हो तब उसके निम्पय- 
मोक्षमार्ग होता है भझौर उसी समय रागसहित दर्शान-ज्ञान-चारित्रका व्यय 
हुवा इसे व्यवहार मोक्षमार्ग कहते हैं; इस रीतिसे “व्यव” यह साधन है । 
२--इस सम्बन्धमें श्री परमात्म' प्रकाशमें निम्नप्रकाण बताया है-- 
प्रश्न---निश्चयमोक्षमागं तो निरविकल्प है और उस समय सवि- 
कल्प मोक्षमार्ग है नही तो वह (सविकल्प मोक्षमार्ग) साधक कंसे होता है ? 
उचर---भ्रुतनैगमनयकी अपेक्षासे परम्परासे साघक होता है श्रर्थात्‌ 
पहले वह था किन्तु वर्तेमानमें नही है तथापि भ्रूतनीग्रमनयसे वह ॒वत्तेंमानमें 
है ऐसा संकल्प करके उसे साधक कहा है ( प्रष्ठ १४२ संस्कृत टीका ) इस 
सम्बन्धमें छठे अध्यायके १८ वें सुत्रकी टीकाके पाँचवें पैरेमे दिये गये 
अन्तिम प्रश्न ओर उत्तरको बांचना । 
है ३-- शुद्ध निश्च यनयसे छुद्धानुश्गुतिरूप वीतराग (-निम्चय ) सम्यक्‍्त्व 


का कारण नित्य आनन्द स्वभावरूप निज शुद्धात्मा ही है । 
( परमात्मप्रकाद प्रष्ठ १४५ ) 


डे सोक्षंशास्त्र 


४--मोक्षमार्गं दो नहीं 
भोक्षमार्ग तो कहीं दो नही है किन्तु मोक्षमार्गका निरूपण दो तरह 
से है । जहाँ सच्चे मोक्षमा्गंकों मोक्षमार्गे लक किया है वह (कन्‍स 
( यथार्थ ) मोक्षमार्ग है; तथा जो सोक्षसार्ग तो नहीं है किन्तु मोक्षमार्गे 
निमित्त है अथवा साथमें होता है उसे उपचारसे मोक्षमार्ग कहा जाता है, 
लेकिन चह सच्चा मोक्षमार्ग नही है । 
निश्रय मोक्षमार्गंका स्वरूप 


श्रद्धानाधिगमोपेक्षा शुद्धस्य स्वात्मनों हि या | 
सम्पक्त्वज्ञानइचात्मा सोक्षमार्ग/ स निश्चय+ ॥।३॥। 


अथे---निज शुद्धात्माकी अमेदरूपसे श्रद्धा करना, भ्रमेदरूपसे ही 
ज्ञान करना तथा श्रमेदरूपसे ही उसमें लोन होना-इसप्रकार जो सम्य- 
पदर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप आत्मा है सो निम्धयमोक्षमार्ग है । 
व्यवहारमोक्षमा्गेंका स्वरूप 
श्रद्धानाधिगमोपेक्षा याः पुनः स्थुः परात्मना । 
सम्यकत्वज्ञानइचात्मा स मार्गों व्यवहारत३ ॥४॥। 


अथे--आत्मामें जो सम्पर्दर्श न-सम्यसज्ञान-तथा सम्यक्चारित्र 


भेदकी मुस्यतासे पगठ हो रहे हैं उस सम्यक्दशेन-सम्यग्ज्ान-सम्यक्‌ 
वारिग्ररूप रत्नत्रयको व्यवहार मार्ग समऋना चाहिये । 


व्यवहारी मुनिका स्वरूप 
अद्धानः परद्॒च्यं बुध्यमानस्तदेव हि। 
तदेवोपेक्षमाणश्च व्यवहारी स्वतो मुनि ॥५॥ 
अर्थ---जो परद्रव्यकी ( सात तस्वोंकी भेदरूपसे ) श्रद्धा करता 
४ उसी तरह नेदरूपसे जानता है और उसी तरह भेदरूपसे उपेक्षा करता 
उस मुनिको व्यवहारी ग्रुनि कहते हैं । 
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निश्चयी छुनिका स्वरूप 
स्व द्रव्य श्रदघानस्तु चुधष्यमानस्तदेव हि | 
तदेवोपेक्षमाणश्च निश्चयान्मुनिसचमः ।। 5६ ॥। 
शर्थ---जो स्व द्वव्यको ही श्रद्धामय तथा शानमय बना लेते है और 
जिनके आत्माकी प्रवृत्ति उपेक्षारूप ही हो जाती है ऐसे श्रेष्ठ सुनि निम्धय- 
रत्नश्नय युक्त हैं । 
निश्चयीके अभेदका समर्थन 
आत्मा ज्ञातृतया ज्ञानं सम्यक्त्वं चरितं हि सः । 
स्वस्थो दर्शन चारित्र मोहास्यामलुपप्लुतः ॥ ७ ॥ 
अथ---जो जानता है सो गात्मा है, ज्ञान जानता है इसीलिये 
ज्ञान ही आत्मा है; इसी तश्ह जो सम्यक्‌ श्रद्धा करता है, सो आत्मा है । 
खद्धा करने वाला सम्यन्दशेंन है अतएवं वही बात्मा है । जो उपेक्षित 
होता है सो भात्मा है । उपेक्षा गुण उपेक्षित होता है मतएवं वही आत्मा 
है अथवा भात्मा ही वह है । यह अमेद रत्नत्रयस्वरूप है, ऐसी अभेदरूप 
स्वस्थददा उनके ही हो सकती है कि जो दर्शंनमोह और चारिच्रमोहके 
उदयाघीन नहीं रहता ॥ 
इसका तात्पर्य यह है कि मीक्षका कारण रत्नचय बताया है, उस 
रत्नचयको सोक्षका कारण मानकर जहाँ तक उसके स्वरूपको जाननेकी 
इच्छा रहतो है वहाँ तक साधु उस रत्नत्रय को विषयरूप ( ध्येयरूप ) 
सान कर उसका चितवन करता है; वह विचार करता है कि रत्नत्नय 
इस भकार के होते हैं। जहाँ तक ऐसी दशा रहती है वहाँ तक स्वकोय 
विचाय हारा रत्नत्य मेदरूप हो जाना जाता है, इसोलिये साघुके उस 
भयत्नको भेदरूप रत्नचय कहते है; यह ग्यवहारकी दशा है । ऐसी दशामें 
अमभेदरूप रस्तनत्य कन्नी हो नही सकता । परन्तु जहाँ तक ऐसी दशा भी 
न हो अथवा ऐसे रस्वत्रयका स्वरूप समझ न ले वहाँ तक उसे निः्धयदशा 


कंसे प्राप्त हो सकती है ? यह ध्यान रहे कि व्यवहार करते करते निम्बय 
दशा प्रगट ही नही होती 


हुदओे सोक्षशास्त्र 


यह भी ध्यान रहे कि व्यवहार दरशाके समय राग है इसलिये वह 
दूर करने योग्य है, वह लाभदायक नहीं है। स्वाशित एकततारूप निम्धव- 
द्ा ही लाभदायक है ऐसा यदि पहलेसे ही लक्ष्य हो तो ही उसके व्यव- 
हारदशा होती है । यदि पहलेसे ही ऐसी मान्यता च हो और उस राग 
दक्षा को ही धर्म या धर्मका कारण माने तो उसे कभी घर्मं नहीं होता 
श्रौर उसके वह व्यवहारदशा भी नहीं कहलाती; वास्तवमें वह व्यवहारा- 
भास है---ऐसा समझना । इसलिये रागरूप व्यवहारदशाको टालकर 
मिश्वयदशा प्रगट करनेका लक्ष्य पहले से ही होना चाहिये । 


ऐसी दशा हो जाने पर जब साधु स्वसन्मुखताके बलसे स्वरूप 
की तरफ भुकता है तब स्वयमेव सम्यग्दशेनमय-सम्यकूश्ञानमय तथा 
सम्पयक्चारित्रमय हो जाता है | इसीलिये वह स्व से अभेदरूप रत्नत्रयकी 


दशा है और वह यथाथ्थे वोतरागदशा होनेके कारण निम्धयरत्नत्रयरूप 
कद्दी जाती है । 


इस अमभेद और भेदका तात्परयं समझ जाने पर यह बात माननी 
पड़ेगी कि जो व्यवहाररत्नत्रय है वह यथार्थे रत्नत्रय नही है । इसी लिये 
उसे हेय कहा जाता है। यदि साधु उसीमें ही लगा रहे वो उसका तो 
व्यवहारमार्गं मिथ्यामार्ग है, निरुपयोगी है ॥ यों कहना चाहिये कि उन्त 
साधुओं ने उसे हेयरूप न जानकर यथार्थरूप समझ रखा है।जो जिसे 
यथार्थेरूप जानता और मानता है वह उसे कदापि नहीं छोड़ता; इसी लिये 


उस साघुका व्यवहारमार्ग मिथ्यामागं है अथवा वह अज्ञानरूप संसारका 
कारण है । 


पुनम्ध उसीघ्रकार जो व्यवहार को हेय समककर अद्युभभावमें 
रहता है श्लौर निश्चयका अ्रवलंबन नही करता वह उभयश्रष्ट ( छुद्ध और 
शुभ दोनोंसे अ्रष्ट ) है। निरचयनयका अवलंबन श्रगट नहीं हुआ और. 
जो व्यवहारको तो हेय मानकर अश्युभमें रहा करते हैं वे निश्चय के लक्ष्य - 


से शुभ में भी नहीं जाते तो फिर वे निश्चय तक नहीं पहुँच. सकते---पह 
निविवाद है । हि 


बन 
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इस इलोकमें अभ्वेद रत्नत्रयका स्वरूप कुदंत छाब्दों द्वारा शब्दोंका 
अमैदरव बताकर कत्‌ भावसाधन सिद्ध किया । अब आगे के इलोकोंमें 
क्रिया पदों हारा कर्ताकर्मेभाव आदि में सव॑ विभक्तियोंके रूप दिखाकर 
अभेदसिद्ध करते हैं। 
निश्चयरत्नत्रय की कर्ता के साथ अभेदता 
पश्यति स्वस्वरूपं यो जानाति चरत्यपि । 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैच स स्घृतः ॥| ८ ॥ 
अर्थ----जो निज स्वरूपको देखता है, निजस्वरूपको जानता है 
और निजस्वरूपके मनुसारु प्रवृत्ति करता है वह आत्मा ही है, अतएव 
दर्शंन-शान-चारित्र इन तीनोंरूप आत्मा ही है । 
कमरूपके साथ अमेदता 
पश्यति स्वस्व॒रूपं य॑ जानाति चरत्यपि । 
दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयमात्मैव तन्‍्मयः ।। ९ ॥ 
अथ---जिस निज स्वरूपको देखा जाता है, जाना जाता है और 
धारण किया जाता है वह दहॉन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्ननय है, परन्तु 
तनन्‍मय आत्मा ही है इसीलिये आत्मा ही अ्रमेदरूपसे रत्नवयरूप है । 
कारणरूपके साथ अमेदता 


दश्यते येन रूपेण ज्ञायते चर्यतेडपि च | 
दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयमात्मैव तन्‍्मयः ॥। १० ॥| 
अर्थ---जो निज स्वरूप छारा देखा जाता है, निजल्वरूप हारा 
जाना जाता है श्रौर निज स्वरूप द्वारा स्थिरता होती है वह दर्शन-ज्ञान-- 
चारिश्ररूप रत्नचय है, वह कोई ध्रथक्‌ पदार्थ नही है कितु तन्‍्मय जात्मा 
ही है इसीलिये आत्मा ही अमेदरूपसे रत्नन्नयरूप है । 
संप्रदानरूप के साथ अमेदता 
यस्मे पश्यति जानाति स्व॒रूपाय चरत्यपि । 
दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयमात्मैव तन्‍मयः ।। ११ ॥ 


उदय मोक्षशास्त्र 


अथु---जो स्वरूपकी प्राप्ति के लिये देखता है, जानता है तथा 
प्रवृत्ति करता है वह दर्शन-ज्ञान-चारित्र नामवाला रत्नन्रय है; यह कोई 
प्रथर्‌ पदार्थ नहीं है परन्तु तन्‍्मय आत्मा ही है अर्थात्‌ आत्मा रत्तचयसे 
भिन्न नही किन्तु तन्‍्मय ही है । 


अपादान स्वरूप के साथ अभेदता 
यस्मात्‌ पश्यति जानाति स्वस्वरूपाच्चरत्यपि । 
दर्शनज्ञानचारित्रेत्रयमात्मैव तन्‍्मय।।। १२ ॥ 


अथ---जो निश्चयरूपसे देखता है, जानता है तथा जो निजस्व- 
रूपसे वर्तंता-रहता है वह दशेन-ज्ञान-चारित्रस्वरूप रत्नत्रय है, वह दूसरा 
कोई चहीं किन्तु तन्‍्मय हुआ आत्मा ही है । 


संबन्ध स्वरूपके साथ अभेदता 
यरुष पश्यति जानाति स्वस्थरूपस्थ चरत्वपि। 
दशशनज्ञान चारित्रत्रयमात्मैव तन्मय३ )। १३ ॥) 


मथैं---जो निजस्वरूपके संबंधको देखता है, निजस्वरूपके संबंध 
को जानता है तथा निजस्वरूपके संबंधकी प्रद्धत्ति करता है वह दर्शन-- 


ज्ञान-चारित्ररूप रत्तत्रय है। यह आात्मासे भिन्न श्रन्य कोई पदार्थ नहीं 
किन्तु भ्रात्मा हो तन्सय है ॥ 


आधार स्वरूपके साथ भभेदता 
यरिमिन्‌ पश्यति जानाति स्वस्वरूपे चरत्यपि ! 
दशनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैच तन्‍्मय; ।। १७।॥ 


है पह स्वरूपमें 
अथू----जो निज: देखता है, जानता है तथा निजस्वरूपमें 
स्थिर होता है वह दर्शंन-ज्ञाव-चारिन् रूप रट्नत्रय है । वह आत्मासे कोई 
भिन्न वस्तु नही किन्तु आत्मा ही तन्‍्मय है । 


ज्ष्घ्‌ 
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क्रिया स्वरूपकी अभेदता 


ये स्वभावाद्‌ इशिक्षप्तिचर्यारूपक्रियात्मका+ । 
_.. . दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव तन्मयः ॥ १४ || 
अथ---जो देखनेरूप, जाननेरूप तथा चारित्ररूप क्रियाएँ हैं वह 
दर्शंन-ज्ञान चारित्ररूप रत्नत्नय है, परन्तु ये क्रियाएँ आत्मासे कोई भिन्न 
पदार्थ नहीं तन्मय आत्मा ही है । 
शुणस्वरूपका अभेदत्व- 
दशेनज्ञानचारित्रभुणानां य इहाश्रयः । 
दशेनज्ञानचा रित्रत्रयमात्मैव तन्‍्मयः ॥। १६ ॥। 
अर्थ---जो दर्ेन, ज्ञान, चारिच्र गुणोंका आश्रय है वह वहशॉन 
ज्ञान चारिचरूप रत्नत्रय है। आत्मासे भिन्न दर्शेनादि ग्रुण कोई पदार्थे 
नही परन्तु भात्मा ही तन्‍्मय हुआ मानना चाहिये अथवा आत्मा तन्‍्मय 
ह्दीहै। 
पर्यायोंके स्वरूपका अमेदत्व 
दर्शनज्ञानचा रित्रपर्यायाणां य. आश्रयः३ । 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव स स्ठत) ॥ १७ ॥। 
अथे--जो सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्रमय पर्यायोंका आश्रय है वह 
दशेनज्ञान-चारित्ररूप रत्नचय है। र्ननत्य शभ्रात्मासे भिन्न कोर्द पदार्थ 
नहीं है, भात्मा ही त॑न्‍्मय होकर रहता है अथवा तन्‍्मय ही आत्मा है। 
झात्मा उनसे भिन्न कोई प्रथक्‌ पदार्थें नही ॥ 


प्रदेशस्वरूपका अमेदपन 
दरशनज्ञानचारित्रदेशा ये. प्ररूपिता3 । 
दरशेनज्ञानचारित्रमयस्यात्मन एव ते ॥ १८ | 
अरथ---दर्शंच-ज्ञान-चारित्रके जो प्रदेश बताये गये हैं वे आत्माके 


इ््ः 
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प्रदेशोंसे कही अलग नहीं है। दर्दीन-ज्ञान-चारिचरंड्प आत्माका ही वह 
प्रदेश है । अथवा दर्शन-ज्ञान-चारित्रके प्रदेशरूप ही भात्मा है और यही 
रनत्रय है । जिस ,प्रकार आत्माके प्रदेश और रत्तत्रयके प्रदेश भिन्न-भिन्न 
नहीं हैं उसीप्रकार परस्पर दर्शनादि तीनोंके प्रदेश भी भिन्न नहीं हैं, अठ- 
एवं आत्मा और रत्नचय भिन्न नहीं किंतु आत्मा तन्‍्मय ही है। 


'अगुरुलघुस्वरूपका अभेदपन 


दर्शनज्ञानचारित्राशुरुलष्वाह्यया सुणा: | 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयस्थात्मन एवं ते | १९ ॥ 
अर्थ--अभर्ुरुलघु नामक शुरा है अतः वस्तुमें जितने गुर हैं वे 
सीमासे अधिक अपनी हानि-वृद्धि नहीं करते; यही सभी द्रब्यों में श्रगुरु- 
लघुगुंणुका प्रयोजन है । इस गुणके निमित्त से समस्त ग्रुणोंमें जो सीमा 


का उल्लंघन नही होता उसे भी अग्युरलछु कहते हैं; इसीलिये यहाँ अगुरु- 
लघुको दर्शेनादिकका विशेषण कहना चाहिये । 


अथोत्‌ू---अगुरुलघुरूप प्राप्त होनेवाले जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र हैं दे 
भ्रात्मासे प्रथक्‌ नही है और परस्परमे भी वे प्रथक्‌ प्रथक्‌ नहीं हैं; दर्शेन- 
ज्ञान-चारित्ररूप जो रत्नचय है, उसका वह ( अगुरुलघु ) स्वरूप है और 
वह तन्मय ही है इस तरह जअग्युर्लघुरूप रत्वनन्नगममय आत्मा है, किंतु जात्मा 
उससे प्रथक्‌ पदाये नही | क्योंकि आात्माका अग्रुदलछु-स्वभाव है और 
आत्मा रत्तत्रय स्वरूप है इसीलिये वह सर्वे आत्मासे अभिन्न है ।- 


उत्पाद-व्यय-भ्रौष्यस्वरूपकी अमेदता 
दश्शनशानचारित्र ध्रौष्योत्पाद व्ययास्तु ये | - 
दर्शेनज्ञनचारित्रमयस्थास्मन एवं ते ॥॥ २० ॥| 
अर्थे--वशे न-ज्ञान-चा रित्र में जो उत्पाद-व्यय-प्ौव्य है वह सब 
बात्माका ही है; क्योंकि जो दरशेन-श्ान-चारित्ररूप रत्नन्य है वह 


आत्मासे श्रलग नही है। दर्शन-ज्ञान-चारित्रमय ही आत्मा है अथवा 


दशन-नज्ञान-चारित्र आत्मामय ही है, इसीलिये रत्नन्रयके जो उत्पाद-व्य य- 
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भ्रौग्य है वह उत्पाद-व्यय-प्रौग्य आत्मा का ही है। उत्पाद-व्यय-प्रौन्‍्य 
भी परस्परमें अभिन्न ही है । 

इस तरह यदि रत्नत्रवके जितने विशेषण हैं वे सब आत्माके ही 
हैं और भआात्मासे अभिन्न हैं तो रत्नचयकों भी आत्मास्वरूव ही मानना 
चाहिए । 

इस भकार अभेदरूपसे जो निजात्माका वर्शेच-ज्ञान-चारित्र है 
वह निश्चय रत्नन्य है, इसके सम्र॒ुदायको ( एकताकों ) निद्चयसोक्षमार्गे 
फहते है, यही मोक्षमार्ग है । 

निश्चय व्यवहार माननेका अ्रयोजन 
स्थात्‌ सम्यक्त्वज्ञानचारित्ररूपः पर्यायार्थादेशतो घ॒क्तिसार्गः । 
एको ज्ञाता सर्वेदेवाद्वितीयः स्यादु द्रव्यार्थादेशतो म्॒क्तिमागं! ॥२१॥। 

अथे---सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान तथा सम्यक्‌ चारित्ररूप प्रथक २ 
पर्यायो द्वारा जीवको जानना सो पर्यायाथिकनयकी श्रपेक्षासे मोक्षमार्गं है 
झ्रौर इन सब पर्यायोंमें ज्ञाता जीव एक ही सदा रहता है, पर्याय तथा 
जीवके कोई भेद नहीं है-इस प्रकार रत्नचयसे आत्माको अभिन्न जानना 
सो द्वव्याथिक नयकी श्रपेक्षासे मोक्षमार्ग है । 

अर्थात्‌---रव्वतयसे जीव अभिन्न है श्रथवा भिन्न है ऐसा जानना 
सो द्रव्याथिक और पर्यायाथिकनयका स्वरूप है; परन्तु रत्नचयमें भेदपूर्वेंक' 
प्रवृत्ति होना सो व्यवहार मोक्षमार्ग है और अभेदपूर्वेक प्रवृत्ति होना सो 
निरचय मोक्षमार्गं है । श्रवएव उपरोक्त इलोकका तात्पयंं यह है कि--- 

श्रात्माको प्रथम द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नय द्वारा जानकर 
पर्याय पर से लक्ष्य हटाकर अपने चिकाली सामान्य चेतन्य स्वभाव--जो 
छुद्ध द्रव्याथिक नयका विषय है--उसकी झोर भुकनेसे शुद्धता ओऔद निरचय 


रत्नचय प्रगट होता है । 7 6८६ 
बन 
तत्त्वाथसार ग्रन्थका हा 
») है 


( वर्संततिलका ; 
_तत्वाथेसारमिति यश समर्िर्विदित्वा, 


हि 
मन 


छ्ण्द मोक्षशास्त्र 


निर्वाणमार्गमधितिष्ठति निष्प्रकम्प: । 

संसारबन्धमवधूय स॒ धृतमोह--- 

श्यैतन्यरूपममर्ल शिवतत्वमेति ॥ २२ ॥ 

अर्थ--बुद्धिमान और संसारसे उपेक्षित हुये जो जीव इस ग्रंथको 

अथवा तत्त्वार्थकथ सारको ऊपर कहे गये भाव भ्रनुसार समभ कर निरच- 
लता पूर्वक मोक्षमार्गँमें प्रदत्त होया वह जीव मोहका नाछझ केर संसार 
बन्धनको दूर करके निरचय चेतन्यस्वरूपी मोक्षतत्वको ( शिवतत्वको ) 
प्राप्त कर सकता है । 


इस ग्रंथक्के कर्ता पुदूगल हैं आचार्य नहीं 
वर्णाः पदानां कर्तारों वाक्‍्यानां तु पदावलिः । 
वाक्यानि चास्य शासत्र्स्थ कर्तंणि न पुनवेयम्‌ || २३ |! 
अर्थ---वर्ण ( श्रर्थात्‌ श्रनादि सिद्ध अक्षरोंका समृह ) इन पदोके 
कर्ता हैं, पदावलि वाक्योंकी कर्ता है और वाकक्‍्योंनें यह शास्त्र किया है। 
कोई यह न समझे कि यह शास्त्र मैंने ( आचार्यने' ) बनाया है । 
( देखो तत्त्वार्थसार प्रष्ठ ४२१ से ४२८ ) 
नोट---( १ ) एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्त्ता चहीं हो सकता-- 
यह सिद्धांत सिद्ध करके यहाँ आचायें भगवानने स्पष्टरूपसे बतलाया है कि 
जीव जड़द्याश्चको नहीं बना सकता । 

(२ ) श्री समयसारकी ठीका, श्री प्रवचनसारकी दीका, श्री 
पंचास्तिकायकी टीका और श्री पुरुषार्थे सिद्धि उपाय शास्त्रके कतृ त्वके 
सम्बन्धर्में भी आचायें भगवान श्री अमृतचन्द्रजी सूरिने बतलाया है कि- 
इस शास्त्रका श्रथवा टीकाका कर्ता पुदूल द्रव्य है, मैं ( आचायें ) नहीं ॥ 
यह बात तत्त्वजिज्ञासुओंको खास ध्यानमें रखनेकी जरूरत है अतः आचाय॑ 
भगवानने तत्तवार्थे सार पूर्ण करने पर भी यह स्पष्टडपसे बतलाया है ॥ 
इसलिये पहले भेद विज्ञान पभाप्त कर यह निश्चय करना कि एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्यका कुछ भी नहीं कर सकता; यह निदच्य करने पर जीवके 
स्व की ओर ही फ्ुकाव रहता है । अब स्व की तरफ भुकानेमें दो पहलू 
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हैं । उनमें एक त्रिकाली चेतन्यस्वभावभाव जो परमपारिणामिकर्ाव कहा 

जाता है-वह है । भौर दूसरा स्वकी वर्तेमानपर्याय । पर्यायपरलदक्ष्य करनेसे 
विकल्प (-राग ) दूर नही होता, इसलिये त्रिकालो चैतन्यस्वभमावको तरफ 
भुकनेके लिये सर्वे वीतरागी शासत्रोंकी, और श्री गरुरुओंकी जआाज्ञा है। अतः 
उसकी तरफ भुकना झौर अपनी झुद्धदशा भ्रगट करना यही जीवका 
कत्तेंग्य है । इसीलिये तदनुसार ही सर्व जीवोंको पुरुषार्थ करना चाहिये । 
इस छुद्धशा को हो मोक्ष कहते हैं। मोक्षका अर्थ निज छुद्धताको 
पूर्णोता अथवा सर्वे समाधान है । और वही अविनाशी और छ्ाइवत-सच्चा 
सुख है, जीव प्रत्येक समय सच्चा धारवत सुख प्राप्त करना चाहता हैं भौर 

अपने ज्ञानके अनुसार भ्रवृत्ति भी करता है किन्तु उसे मोक्षके सच्चे 
उपायकी खबर नहीं है इसलिये दुःख (-बन्धन ) के उपायको सुखका 
( सोक्षका ) उपाय मानता है। अतः विपरीत उपाय प्रति समय किया 

करता है । इस विपरीत उपायसे पीछे हटकर सच्चे उपायकी तरफ पाच 

जीव भुर्के श्लौर सम्पूर्ण शुद्धता ध्रगट करें यह इस शाखसत्रका हेतु है । 


जद 
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अंडे हा 
प्रत्येक द्रग्प और उसके प्रत्येक पर्यायकी स्वत्ंत्रताकी घोषणा 


१--प्रत्येक द्रव्य अपनी अपनी चिकाली पर्यायका पिंड है और 
इसीलिये वे तीनों कालकी पर्यायोंके योग्य हैं; और पर्याय ध्रति समय की 
है, इसीलिये प्रत्येक द्रव्य प्रत्येक समयमें उस उस समयकी पर्यायके योग्य 
है और तत्तद समयकी पर्याय तत्तदु समयमें होने योग्य है अतः होती है; 
किसी द्वव्यकी पर्याय आ्रागे या पीछे होती हो नहीं । 
२--मिट्टी द्वव्य ( मिट्टीके परमाणु ) अपने तीनों कालकी पर्यायों 
के योग्य है तथापि यदि ऐसा माना जाय कि उसमें तीनों कालमें एक घड़ा 
होने की ही योग्यता है तो मिट्टी द्रव्य एक पर्याय जितना ही हो जाय 
ओर उसके दृग्यत्वका भी नाश हो जाय । 
३--जो यों कहा जाता है कि मिट्टी द्वव्य तीन कालमें घड़ा होने 
के थोग्य है सो परद्रव्यसे मिट्टीको भिन्न बतलाकर यह बतलाया जाता है 
कि मिट्टीके अतिरिक्त श्रन्य द्रव्य किसी कालमें मिट्टीका घड़ा होनेके योग्य 
नहीं है । परन्तु जिस समय मसिद्धी द्रव्यका तथा उसकी पर्यायकी योग्यता 
का निरेय करना द्वो तब यों मानना मिथ्या है कि “मिट्टी व्वृग्य तीनों 
कालमें घड़ा होनेके योग्य है; क्योंकि ऐसा माननेसे मिट्टी द्रव्यकी अन्य जो 
जो पर्यायें होती हैं; उन पर्यायोंके होनेके योग्य मिट्टी द्रव्यकी योग्यता नहीं 
है तथापि होती है ऐसा मानना पड़ेगा जो सर्वेथा असत्‌ है । इसलिये मिट्ठी 
मात्र घटरूप होने योग्य है यह मानना सिथ्या है । 
४---उपरोक्त कारणोंको लेकर यह मानना कि ““मिट्टी द्रव्य तीनों 
कालमें घड़ा होनेके योग्य है और जहाँ तक कुम्हार न झायें वहाँ तक घड़ा 
नही होता” ( यह मानना ) सिथ्या है; किन्तु मिट्टी द्रव्यकी पर्याय जिस 
समय घड़ेरूप होनेके योग्य है वह्‌ एक समयकी ही योग्यता है अतः उसी 
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समय घड़ेरूप पर्याय होतो है, आगे पीछे नहीं होती और उस समय 
कुम्हार आदि निमित्त स्व्रयं उपस्थित होते हो हैं । 

५--प्रत्येक द्रव्य स्वयं ही अपनी पर्यायका स्वामी है अतः उसकी 
पर्याय उस उस समयकी योग्यताके अनुसार स्वयं हुवा ही करती है; इस 
तरह श्रत्येक द्रव्यकी अपनी पर्याय प्रत्येक समय तत्तदु द्रग्यके हो आधोन 
है; किसी दूसरे द्वव्यके आधीन वह पर्याय नही है । 
ः ६--जीव द्रव्य त्िकाल पर्यायोंका पिंड है । इसीलिये वह तिकाल 
वर्तेमान पर्यायोंके योग्य है और प्रगट पर्याय एक समयकी है अतः उस 
उस पर्यायके स्वयं योग्य है । 

७--यदि ऐसा न माना जावे तो एक पर्याय मात्र ही द्रव्य हो 
जायगा । प्रत्येक द्रव्य अश्पनी पर्यायका स्वामी है अतः उसकी वर्तमानमें 
होनेवाली एक एक समयकी पर्याय है वह उस द्रव्यके श्राघीन है ॥ 

८--जीवको पराधीन कहते है इसका यह अर्थ नहीं है कि पर 
द्रव्य उसे आधीन करता है अथवा पर द्रव्य उसे श्रपना खिलोना बनाता 
है किन्तु तत्तदु समयका पर्याय जीव स्वयं परद्रव्यकी पर्यायके आधीन 
हुआ करता है । यह मान्यता मिथ्या है कि परद्रव्य या उसकी कोई पर्याय 
जीवको कभी भी झाश्रय दे सकती है उसे र॒मा सकती है, हैरान कर 
सकती है या सुखी दुःखी कर सकती है । 

€--प्रत्येक द्रव्य सत्‌ है अतः वह द्रग्यसे, ग्रुग्से और पर्यायसे भी 
सत्‌ है और इसीलिये वह हमेद्या स्वतंत्र है । जीव पराधीन होता है वह 
भी स्वतंचरूपसे पराघीन होता है । कोई पर द्रव्प या उसको पर्याय उसे 
पराघीन या परतंतच्र नही बनाते । 

१०-इस तरह श्री वीतराग देव ने संयुर्ण स्वतंचताकी मग्ु॒ुनादी 
पीटी है--घोषण्णा की है । 
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साधक जीवकी दृष्टि की सतत कथा (स्तर ) 


अध्यात्म शास्त्रोंमें ऐसा नहीं कहा कि “जो निरचय है सो 
मुख्य है” यदि निरचयका ऐसा अर्थ करें कि जो निरुचयनय है सो झुख्य है, 
तो किसी समय निरचयनय झुर्य हो और किसी समय व्यवहारनय सुखर्य 
हो; अर्थात्‌ किसी समय “द्रव्य” मुख्य हो और किसी समय “ग्रुण-पर्यायके 
भेद' सुर्य हों, लेकिन द्रव्यके साथ अमेद हुई पर्यायको भी निश्चय कहा 
जाता है इसलिये निम्धय सो झुख्य न माचकर गखुरूप सो निमश्चय मानना 
चाहिये । और झागमशास्त्रोंमें किसी समय व्यवहारनयको झुख्य और निम्धय- 
नयको गौरा करके कथन किया जाता है ॥ अध्यात्म' झास्त्रोंमे वो हमेशा 
शो मुख्य है सो निः्चयनय' है और उसीके श्राश्नयसे घर्मं होता है--ऐसा 
सम्रफाया जाता है और उसमें सदा निम्धयनय मुख्य ही रहता है | पुरुषा्थ 
के द्वारा स्व में शुद्ध पर्याय धगट करने अर्थात्‌ विकारी पर्याय दूर करनेके 
लिये हमेशा निम्धपनय ही आदरणीय है, उस समय दोनों नयों का ज्ञान 
होता है किन्तु धर्म प्रभट करने के लिये दोनों नय कभी आदरणीय नहीं । 
व्यवहारनयके श्राश्नयसे कभी आंशिक धर्म भी नहीं होता परन्तु उसके 
जआाश्रयसे तो राग-हेषके विकल्प उठते ही हैं । 
छहों द्वव्य, उनके ग्रुण और उनकी पर्यायोंके स्वरूपका ज्ञान 
करानेके लिये किसी समय निश्चधयनय की सुरूयता और व्यवहारनयकी 
गोणता रखकर कथन किया जाता है और किसी समय व्यवहारनयको 
म्रुख्य करके तथा निमः्भवनयकों गौण करके कथन किया जांता है; स्वयं 
विचार करनेमें भी किसी समय निम्धपनयकी मुख्यता गौर किसी समय 
व्यवहारनयकी मुख्यता की जाती है | अध्यात्म-शास्त्रमें भी जीव विकारी 
पर्याय स्वयं करता है इसीलिये होती है । और उस जीवके अनन्य .परि- 
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राम हैं-ऐसा-व्यवहार द्वारा कहा और समभाया जाता है किन्तु उस 
प्रत्येक समयमें निः्बयनय एक ही मुख्य और श्रादरणीय है ऐसा ज्ञानियोका 
कथन है । 


ऐसा मानना कि किसी समय निम्ययनय श्रादरणीय है औौर किसी 
समय व्यवहारनय आदरखीय है सो भूल है । तीनों काल गकेले निश्चयनयके 
आश्रयसे ही धर्म प्रगट होता है---ऐसा समभना । 


प्रश्न---क्या साधक जीवके नय होता हो नही ? 


उत्तर----साधक दशामें ही नय होता है। क्योंकि केवलीके तो 
प्रमाण है अतः उनके नय नही होता, अज्ञानी ऐसा मानते हैं कि व्यवहार- 
नयके आश्रयसे धर्मं होता है इसी लिये उनको तो व्यवहारनय ही निःग्बपनय 
होगया, श्रर्थात्‌ श्रज्ञानीके सच्चा नय नही होता । इस तरह साधक जीवके 
ही उनके श्रुतज्ञानमें नय होता है। निविकल्पदशासे श्रतिरिक्त कालमे 
जब उनके नयरूपसे श्रुतज्ञानका भेदरूप उपयोग होता है तब, श्ौर संसारके 
शुभाशुभ भावमे हो या स्वाध्याय, ब्रत नियमादि कार्यों हो तब जो 
विकल्‍प उठते है वह सब व्यवहारनयके विषय हैं, परन्तु उस समय भी 
उनके ज्ञानमें एक निश्चयनय ही गआादरणीय है ( अतः उस समय न्यवह्ार- 
नय है तथापि वह आदरणीय नही होनेसे ) उनकी छुद्धता बढ़ती है। 
इस तरह सविकल्प दश्षासें भी निः्धयनय आदरणीय है और जब व्यवहार- 
नय उपयोग रूप हो तो भी ज्ञानमे उसी समय हेयरूपसे है; इस तरह 
निश्चय और व्यवहा रनय---ये दोनों साधक जीवोके एक ही समयमे होते हैं । 


इसलिये यह मान्यता ठोक नही है कि साघक जीवोके चय होता ही 
नही, किन्तु साधक जीवोके ही निश्चय और व्यवहार दोनों चय एक ही साथ 
होते हैं । निः्घयनयके आश्रयके बिना सत्चा व्यवह्यरनय होता ही नही | 
जिसके अभिप्रायमे व्यवहारनयका आश्रय हो उसके तो निम्धवनय रहा ही 
नही, क्योकि उसके तो व्यवहारनय ही निः्चयनय होगया । 
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छ्हड मोक्षशास्त्र 


चारों अनुयोगोंमें किसी समय व्यवहारनयकी म्ुख्यतासे कथन किया 
जाता है और किसी समय निमग्वयनयको मुख्य करके कथन किया जाता है 
किन्तु उस प्रत्येक अनुयोगमें कथनका सार एक ही है और वह यह है कि 
निः्बयनय और व्यवहारनय दोनों जानने योग्य हैं, किन्तु शुद्धताके लिये 
आश्रय करने योग्य एक निम्धयनय ही है और व्यवहारनय कभी भी आ्राश्षय 
करने योग्य नही है---वह हमेशा हेय ही है-ऐसा समभता । 

व्यवहारनयके ज्ञानका फल उसका श्राश्रय छोड़कर निम्धयनयका 
आश्रय करना है। यदि व्यवहारनयको उपादेय माना जाय तो वह व्यवहार- 


नयके सच्चे ज्ञानका फल नही है किन्तु व्यवहारनयके अज्ञानका अर्थात्‌ 
मिथ्यात्वका फल है । 


निःश्यवनयके आश्रय करनेका अ्र्थ यह है कि निम्धयनयके विषयश्चृत 
आात्मके त्रिकाली चेतन्यस्वरूपका आश्रय करना और व्यवहारनयका 
आश्रय छोड़ना-उसे हेय समभना---इसका यह श्रर्थ है कि व्यवहारनयके 
विषयरूप विकल्प, परद्रग्य या स्वद्वग्यकी अपूर्या अवस्थाकी ओरका आश्रय 
छोड़ना । 
अच्यात्मका रहस्य 
अध्यात्ममे जो झुख्य है सो निश्चय और जो गौरा है सो व्यवहार; 
यह कक्षा है, अतः उसमें म्ुख्यता सदा निः्घयथनयकी ही है और व्यवहार 
सदा गौणरूपसे ही है। साधक जीवकी यह कक्षा या स्तर है। साधक 
जीवकी इृष्टिकी सतत कक्षाकी यही रीति है । 
साधक जीव प्रारम्भसे अन्ततक निम्धयनयकी म्रुख्यता रखकर 
व्यवहारकों गौरा ही करता जाता है; इसीलिये साधकको साधक दश्यासें 
तिश्वयकी मसुख्यताके बलसे शुद्धताकी बृद्धि ही होती जाती है और अशुद्धता 
हटती ही जाती है इस तरह निमश्चयकी मुख्यताके बलसे ही पूरा केवलज्ञान 
होते हैं फिर वहाँ सुख्यता-गौरपता नही होती और नय भी नही होता । 
वस्तुस्वभाव और उसमें किस ओर करके ! 
बस्तुमें द्वल्य और पर्याय, नित्यस्व और अनित्यत्व इत्यादि जो 
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विरुद्ध धर्म स्वभाव है वह कभी दुर नही होता । किन्तु जो दो विरुद्ध धर्म 
हैं उनमें एकके श्राश्नयसे विकल्प टूटता-हटता है और दूसरेके श्राश्यसे राग 
होता है । अर्थात्‌ द्वव्यके श्राश्मयसे विकल्प टूटता है और पर्यायके आश्रयसे 
राग होता है, इसीसे दो नयोंका विरुद्ध है | अब द्रव्य स्वभावकी मुख्यता 
झौर अवस्थाकी-पर्यायकी गौरणाता करके जब साधक जीच द्रव्य स्वभावकी 
तरफ भ्ुक गया तब विकल्प दूर होकर स्वभावमे गमेद होने पर ज्ञान 
प्रसाणा हो गया । श्रब यदि वह ज्ञान पर्यायको जाने तो भी वहाँ म्ुख्यता 
तो सदा द्रव्य स्वभावकी ही रहती है । इसतरह जो निज द्रव्य स्वभावकी 
मुख्यता करके स्व सन्मुख भुकने पर ज्ञान प्रमाण हुवा वही द्रव्यस्वभावकी 
मुख्यता साधक दरश्शाकी पूर्णोता तक निरन्तर रहा करतो है। झौर जहाँ 
द्रव्यस्वमावकी ही मुख्यता है वहाँ सम्यग्दर्शेनसे पीछे हटना कभी होता ही 
नही; इसीलिये साधक जीवके सतत द्रव्यस्वभावकी झुख्यताके बलसे छुद्धता 
बढते बढ़ते जब केचलज्ञान हो जाता है तब वस्तुके परस्पर विरुद्ध दोनो 
घर्मोको ( द्रव्य और पर्यायको ) एक साथ जानता है, किन्तु वहाँ अब 
एककी झुख्यत्ता और दूसरेकी गोणखता करके भुकाव---भुंकवा नही रहा 
वहाँ सम्पूर्ण प्रमाणज्ञान हो जाने पर दोनों नयोंका विरोध दुर हो गया 
( अर्थात्‌ नय ही दूर हो गया ) तथापि वस्तुमे जो विरुद्ध घर्मे स्वभाव है 


वह तो दूर नही हीता । 


हट 
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१---इस जगतमें जीव, पुदुगल, घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, 
आकाश और काल ये छुह द्रव्य अनादि अनन्त हैं, इसे संक्षेपमें “विश्या 
कहते है | ( अध्याय ५ ) 

२--वे सत्‌ है अतः उनका कोई कर्ता नहीं या उनका कोई 
नियामक नही, किन्तु विश्वका भ्रत्येक द्रव्य स्वयं स्वतंच्ररूपसे नित्य स्थिर 
रहकर प्रतिसमय अपनी नवीन श्रवस्था प्रगठ करता है भर पुरानो श्रवस्था 
दूर करता है । ( भ्रध्याय ५ सूत्र ३० ) 


३--उन छह द्रव्योगेसे जीवके अतिरिक्त पाँच द्रव्य जड़ हैं उनमें 
ज्ञान, आनन्द गुण नही है अतः वे सुखी-दुखी नही; जीवोंमें ज्ञान, आनन्द 
शुरा है कितु वे अपनी भूलसे अनादिसे दुःखी हो रहे हैं; उनमें जो जीव 
भनसहित हैं वे हित अहितकी परीक्षा करनेकी शक्ति रखते हैं श्रत: ज्ञामि- 
योने, उन्हें दुःख दूर कर अविनाशी सुख प्रयट करनेका उपदेश दिया है ॥ 


४---अज्ञानी जीव मानता है कि शरीर की किया, पर जीवकी 
दया, दान, ब्रत आदि सुखके उपाय हैं; परन्तु यह उपाय खोदा है, यह 
वतलानेके लिये इस शास्षमे सबसे पहले ही यह वतलाया है कि सुखका 
मल कारण सम्यन्दर्शन है। सम्यग्दशत प्रगट होनेके वाद उस जीवके 
सम्यकचारित्र भ्रगट हुये विना रहता ही नहीं । 


५--जीव ज्ञाता दृष्टा है और उसका व्यापार या जिसे उपयोग 


फटा जाता है वह जीवका लक्षरा है; राग, विकार, पुण्य, विकल्प, करुणा 


भादि जीचके लक्षण नदही-ये उसमे गर्भितरूपसे कहे हैं । 
( अध्याय २ सूच ८ ) 


डा 


मोक्षशालष ७६७ 


दिया, दान, अखुब्रत, महात्रत, मेची आदि शुभभावष तथा 
मिध्यात्व, हिसा, मूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह इत्यादि अश्युम भाव आखवके 
कारर हैं-ऐसा कहकर पृण्य-पाप दोनो को आख्रवके कारणरूपसे वर्णन 
किया है । ( अध्याय ६ तथा ७ ) 
७-मिथ्यादशंन ससारका सुल है ऐसा अध्याय ८ सूत्र ? मे बतलाया 
है तथा बंधके दूसरे कारण और बधके ग्रेदोका स्वरूप भी बतलाया है । 

८--संसारका भूल कारण मिथ्यादशशन है, वह सम्यर्श नके हारा 
ही दूर हो सकता है, बिना सम्यग्दश्शनके उत्कृष्ट शुभभावके द्वारा भी वह 
टूर नही हो सकता । सवर-निर्ज रारूप घममका प्रारभ सम्यग्दशनसे ही 
होता है । सम्यग्दशंन प्रयट होने के बाद सम्यग्चारिनमे क्रमशः शुद्धि प्रगट 
होने पर श्रावकदशा तथा सुनिदशा कैसी होती है यह भी बतलाया है। 
यह भी बतलाया है कि झुनि बावीस परीषहों पर जय करते है । यदि 
किसी समय भो झुनि परीषह जय न करे तो उसके बंध होता है, इस 
विषयका समावेश आठवें बध अधिकार मे आगया है और परीषह जय ही 
सवर-निर्ज रारूप हैं अत: यह विषय नवमें अध्यायमें बतलाया है । 

६---सम्यर्दशेन-ज्ञान-चारित्रकी एकताकी पूर्णोता होने पर 
( भ्रर्थात्‌ संवर निर्जेराकी पूर्णाता होने' पर ) श्रशुद्धताका सर्वेथा नाश 
होकर जीव पुरतया जड़कर्मं गौर शरीरसे पुृथक्‌ होता है और पुनराग- 
मन रहित अविचल युखद्या प्राप्त करता है, यही मोक्षतत्त्व है, इसका वर्योन 


दसवें अध्यायमे किया है ॥ 
इसप्रकार इस शाखत्रके विषयका सक्षिप्त सार है । 


“प्रोक्षशरास्र गुजराती टीकाका हिन्दी अजुवाद समाप्त हुआ” । 
पंं० परमेछ्तीदास जैन न्यायतीर्थे । 
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सम्यकत्वकी महिसा 


आवक क्या करे ९ 
हे श्रावक ! संसारके दुःखोंका क्षय करने के लिये परम शुद्ध 
सम्यक्‍त्वको घारण करके और उसे मेरु पर्वेत समान निष्कंप रखकर 
उसीको ध्यानमें ध्याते रहो ! [ सोक्षपाहुड़-८६ 
सम्यक्त्वसे ही सिद्धि 
अधिक क्या कहा जाय ? भूतकालमें जो महात्मा सिद्ध हुए 
है और भविष्य कालमें होगे वह्‌ सब इस सम्यक्त्वका ही माहात्म्य 
है-ऐसा जानो । [ सोक्षपाहुड़-८८ |] 
शुद्ध सम्यन्दष्टिको धन्य हे ! 
सिद्ध कर्ता-ऐसे सम्यक्त्वको जिसने स्वप्नमे भी मलिन नहो 
किया है उस पुरुषको धन्य है, वह सुक्ृतार्थे है, वही वीर है, और 
वही पडित है । [ मोक्षपाहुड़-८६ ] 
सम्यर्दष्टि गृहस्थ भी श्रेष्ठ है 
जो सम्यस्दृष्टि ग्रहस्थ है वह मोक्षमार्गेंमें स्थित है, परल्तु 
मिथ्यादृष्टि म्॒ुनत्ति भोक्षमार्गी नहीं है। इसलिये सिथ्याहृष्टि छुनिकी 
अपेक्षा सम्यग्दृष्टि गुहस्थ भी श्रेष्ठ है । [ रत्नकरंड श्रावकाचार ३३] 
सम्यक्त्वी सर्वत्र सुखी 
सम्यन्दशेंन सहित जीवका नरकवास भी श्रेष्ठ है, परन्तु 


सम्यग्दर्शन रहित जीवका स्वरयेंमें रहना भी शोभा नही देता; क्‍योंकि 


आत्ममान बिना स्वयंमे भी वह दु-खी है | जहाँ मात्मज्ञान है वही 
सच्चा सुख है । 


>05पाकएहपाउपाउव३ हाइप्राकाए॥8॥ 34%: 
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